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॥। ॐ ब्रह्मेति वेदान्तिनः ॥ 


डो. संतोष पाराशर-जन्म-७ दिसंबर 
१९४५ ई., जन्म-स्थानः मुरादाबाद (उत्तरप्रदेश, 
भारत), प्रारंभिक एवं माध्यमिक शिक्षाःमुरादावाद, 
इन्टर आर्ट सः-वदाय्‌'; बी.ए. (हिन्दी ऑनस) 
श्री स्वामिनारायण आटस कॉलेज, अहमदाबाद, 
(गुजरात विश्वविद्यालय) १९७६, एम्‌. ए. (हिन्दी), 
सन्‌ १९७८ गुजरात विश्वविद्यालय, अहमदाबाद, 
पी-एच.. डी. “हिन्दी कृष्ण-क्राव्य में वेदान्त? सन्‌ 
१९८५ “गुजरात विश्वविद्यालय’, अहमदाबाद, 
डो.भ्रमरलाल जोशी के निर्देशन में, यों बी. ए. से 
पी-एच.. डी. तक का संपूर्ण अध्ययन ST. भ्रमरलाल 
जोशी के ही तत्वावधान में सम्पन्न, बचपन से ही 


संगीत में सहज अभिरुचि, लघुवय, में ही प्रयाग संगीत-समिति’ इलाहाबाद से 
शास्त्रीय संगीत में डिप्लोमा, जीवन में कला, काव्य एवं समीक्षण का माणकाँचन 
योग, लगभग ३५० कविताओं एव गजलों का सर्जन, अधिकांश कविताएं 
विविध काव्य-मंचों से पठित एव पत्र-पत्रकाओं में प्रकाशित, पिता 
श्री लक्ष्मीनारायण शर्मा प्रखर आयं-समाजी सिद्धान्त-धारा से सम्बद्ध, अतः उन्हींसे 
वेद, वेदान्त एव आयंत्व के संस्कारों से दीक्षित, सन्‌ १९६५ ई. से “महानगर 
पालिका”, अहमदाबाद के एक हित्दी-विद्यालय में अध्यापिका एंव वर्तमान में 
उप-आचार्या तथा “गृज़र-भारती” की व्यवस्थाधिकारी । 
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हिन्दी कृष्ण-काव्य में 
Wied एवं वेदान्त 


लेखिका 


डो. संतोष पाराशर एम्‌. ए., पी-एच्‌. डी. | 


संशोधक-परि वर्धक 


डा. ्रमरलाल जोशी, एम्‌. ३., पी-एच्‌ डी. 
अध्यक्ष एवं प्रोफेसर हिन्दी-विभाग, स्वामिनारायण आर्टस कालेज 
अहमदाबाद-२२ 
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गुजेर-भारती 


अहमदाबाद 
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- प्रथम संस्करण-१ ००१ : सन्‌-१९८६ 


वासुपूज्य Way, इन्कमटेक्स ऑफिस के पास Bie alt 
आश्रमरोड, अहमदाबाद-३८०००९ (गुजरात) 
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अ्रष्ठिवर स्व, श्री लश्मीनारायणजी गाड़ोदिया (दिल्ली) की धर्मपत्नी 
स्व, श्रीमती सरस्वती देवी के परम आराध्य श्रीकृष्ण को 
ध्रद्धा-सहित 
शब्द-ब्रह्माआुजलि 
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डौ. सन्ताप पाराशर ने मेरे निर्देशन में “गुजरात विश्वविद्यालय? से सन्‌ १९८६ में 'हिन्दी छृष्ण- 
काव्य में वेदान्त” विषय पर पी-एच्‌. डी. की उपाधि प्राप्त की थी । salar यह संशोधित-परिवर्धित 
संस्करण है । इसमें विषय-विभाजन एवं विषय-निरूपण दोनों हृष्टियों से परिवर्तन किया यया है । 

अध्ययन सौकर्य के लिए कृष्ण एवं कृष्ण-भक्ति विषयों को हमने दो अलग-अलग अध्यायो में विभक्त 
करना उचित समझा है । दूरान्वयीदोष के निवारणार्थ एवं किसी भी कवि को समग्र रूप में एक ही 
साथ पढ़ा जा सके, इस हेतु से द्वितीय अध्याय के कवियों के काव्य एवं जीवन के तत्तत्संवंधी चतुर्थ एवं 
पंचम अध्याय के कवियों के भक्ति एवं वेदान्त निरूपण के साथ संलरन कर दिया है । अध्याय षष्ठ में 
हिन्दी के अंतर्राष्ट्रीय स्वरूप, राष्ट्रीय एकता की दृष्टि से हिन्दी, गुजराती, sg एवं राजस्थानी भाषाओं के 
भगिनीत्व एवं ag स्वतंत्र भापा न होकर हिन्दी की ही एक शैली है, अतः इसे राष्ट्रीय हित के लिए 
राष्ट्रीय लिपि देवनागरी में ही लिखा-पढा जाए, गुजरात, महाराष्ट्र, पंजाव, TM, बंगाल, असम, उड़ीसा, 
आन्ध्र, तमिलनाँड कर्णाटक इत्यादि हिन्दीतर प्रदेश का हिन्दी कृष्ण-काव्य, गुजरात में कृष्ण-भक्ति का विकास 


एव" गुजरात का हिन्दी कृष्ण-काव्य इत्यादि पर विचार करके अंत में समस्त ग्रंथ की उपलब्धियों का सप्तम 
अध्याय उपसंहार में प्रस्तुत किया गया है । 


विषय निरूपण की दृष्टि से कई नवीन विपयों को सम्मिलित करके एवं कई विपयों को अधिक स्पष्ट 
एवं लोकभाऱय बनाने की दिशा में चेष्टा की गई है । वेदान्त कल्पना नहीं. किन्तु विज्ञान की ही भांति | 
यथार्थ पर आधारित एक तक सम्मत, बिश्लेपणात्मक एवं बैज्ञानिक शास्त्र है । वेद, उपनिषद्‌, वादरायण 
व्यास एवं आद्य शंकराचार्य तक इसका यह शुद्ध रूप सुरक्षित रहा । जिसे हमने अविकारी वेदान्त नाम 
दिया है । शुद्ध वेदान्त को दृष्टि से देखें तो ब्रह्म निराकार एवं अव्यक्त g lla वह अवतार लेता है Ale न 
ही वह किसी प्रतीक या मूर्ति में होता है ।2 वेदों में जो उसे हाथ-पैर आदि वाला कहा गया है, वह ता 
समझाने मात्र के लिए ही है 15 वेदान्त के इसी शुद्ध स्वरूप को स्वीकार करके हमने वेदान्ताचार्यों में 
qia आद्य शंकराचार्य द्वारा प्रतिष्ठित ज्ञान-भक्ति के ही सर्वथा उपासना याग्य समझा है । इसमें ज्ञान ही 
प्रमुख है एवं बच्चों को चलना सिखाने के लिए कुछ काल तक उसके आगे :चालन-गाड़ी? रखी जाती है 
वैसे ही दुर्बल साधकों के लिए प्राथमिक अवस्था में सगुण-मुति पुजा कुछ काल तक स्वीकार कर ली गई 
है । शुद्ध वेदान्त का अनुसरण करके वेदान्त में स्वीकृत समस्त जड़-चेतन रूप ब्रह्म के कृष्ण नाम देकर, 


कृष्ण की गोकुल-लीलाओं को मात्र प्रतीक के रूप में ही हमने स्वीकार किया है क्यों कि असल में तो 
समस्त ब्रह्माण्ड की सर्जन-विसर्जन को लीलाएं ही कृष्ण-लीलाएं (ब्रह्म-लीलाएँ) हैं । 


पर यह दुःख का विषय है कि आद्य आचार्य शंकर के बाद के वेदास्ताचाय-रामानुज, निम्बाके, मध्व एवं 
वल्लभ ने अपने “ब्रह्मसूत्र के भाष्यो में शुद्ध वेदान्त का रूप विकृत कर दिया है । जिसके हमने विकारी-वेदान्त 
नाम दिया है । इन्होंने मन माने ढंग से शंकर के मत का खण्डन करके ब्रह्म के सगुण-अवतार एवं इनकी 
भक्ति की ही जारदार शब्दों में स्थापना की है । पुराणों में इन्हीं सगुण-अवत।रों की कल्पित कथाएँ वणित 
हैं, जिन्हें केन्द्र में रखकर हिन्दू धर्म में अनेक वहुदेवोप।सक संप्रदाय, मूतिपुजा इत्यादि अनेक कल्पित पुजा- 
विधान प्रारंभ हुए । इत सम्प्रदायों में ज्ञान” के अभाव के कारण अंधविश्वास एवं स्वाथेपरक प्रवृत्तियों का 
ही बोलबाला. है । भेडों की भांति अंधानुकरण एवं कोल्ह के बलों की तरह परवशता की स्थिति में 
ही अधिकांश संप्रदाय जी रहे हैं। भक्ति का रूप तभी शुद्ध रहता है, जब उस पर ज्ञान का अंकुश 
रहता है । हिन्दुत्व आज जो अनेक संप्रदायो में विभक्त हा चुका है, वह इसी भक्ति का परिणाम है । ये 
संप्रदाय लगभग आहार-विहार, छूत-अछूत के बाह्याचारों केइद-गिर्दे ही घूम रहे हैं । आश्चयं है कि आहार- 


१, 'तदव्यक्तमाह हिं’, ब्रह्मसूत्र'-३-२-२३ २. न प्रतीके न हि सः, ब्रह्मसूत्र, ४-१-४ 
R. बुद्ध यर्थ पादवत्‌-्ह्मसुतर 6०८20) Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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विहार का विवेक वैद्य न करके अब ये सम्प्रदाय के अगुआ करने लगे हैं । सम्प्रदाय के संन्यासी, आचाय AJAT 
गृहस्थो को स्वगं, गोलोक, धाम, मोक्ष के झूठे सव्ज बाग दिखाकर मनचाही दिशाओ में भटका रहे हैं 
और कई तो चार्वाक एवं इन्द्र से भी आगे बढ़कर. स्थूल-आनंद के स्तर पर जी रहे हैं । कुछ धर्मं-सं प्रदाय' 
ऐसे भी हैं जो हिन्दू होते हुए भी स्वयं के हिन्दू कहते हिचकिचाते हैं। इस प्रकार हिन्दुत्व एवं भारत लग- 
भग अपने मानवोचित पौरुष एवं आचारों कों खो चुका है । देश एवं हिन्दुत्व में प्राणप्रतिष्ठा के लिए महि 
दयानंद सरस्वती ने जैसे चण्डिका ने चण्ड-मुण्ड को ललकारा था,वैसे ही इन पौराणिक अंधविश्वासों के ललकार कर 
«आर्ये>समाज? की स्थापना की थी और 'कृण्वन्तो विश्वमायेम्‌” विश्व में आर्यात्व का एक वार पुनः ध्वज 
लहरे, ऐसा नारा भारतीय आकाश में बुलंद किया था, पर अभी तक इन तथाकथित सम्प्रदायो का प्रभाव बहुत 
कुछ शेष है । यूरोप में भी कभी ऐसे सगुण-लीला करनेवाले काल्पनिक देवी-देव थे, पर वहां के दार्शनिकों 
ने ज्ञानाग्नि से दरधकर उन्हें नामशेष कर दिया 1! आज यूरोप के पास भी aaa है, पर वह मानवीय संवेदनाओं 
से सम्बद्ध यथार्थ के धरातल पर अवस्थित शुद्ध विश्लेषणात्मक वैज्ञानिक दर्शन है। शंकराचाय का वेदान्त चिरंतन 
सत्य पर आधारित है । भक्ति भी इसीं पर आधारित होनी चाहिए | इस संबंध Aston. जे.जे. शुक्ल लिखते हैं-! 
“मेरा यह नञ्ज मत है कि भारत एवं हिन्दू सामाजिक संगठन को सवसे अधिक हानि यदि किसी ने 
पहुंचाई है ते वह है, सोलहवीं सदी से प्रारंभ होने वाला भक्ति-आंदोलन । उपनिषद्‌ परंपरा में ऐसी भक्ति 
का कही भी नाम-निशान तक नहीं है। इसीलिए वेदान्ताचार्यों में सर्वश्रेष्ठ आद्य शंकराचार्य ने इस प्रकार 
की भक्ति का परोक्ष रूप में तिरस्कार करके ज्ञान को हो सर्वश्रेष्ठ माना है और समय की मांग भी यही है | 


१. युरोप का इतिहास, रामावतार शर्मा । 

2. In my humble opinion, the greatest damage done to this country as well as Hindu 
Social organisation is that done by the sixteenth century Bhakti movement. No mention 
of the same is found in Upanisadic Tradition and that is why perhaps the greatest among 
Acharyas i.c., Shankaracharya has indirectly condemned the trait though himself, as is 
evident from his Anandlahari and Saundaryalahari, an astute sadhak of Shakti, Shank- 
atacharya emphasized Knowledge above everything else and that was what was required 
by the time. . 

If we would have followed his line of thinking, India would have been what it 
would never have been centuries preceding his own times. The wrong and lopsided 
emphasis laid on Bhakti by the Acharyas who vehementy rather than logically opposed 
the founder of the new Vedanta, emphasized Bhakti and brought about the devaluation 
of all other precious values necessary for not only social survival but also fortification 
ee. Sae) ne the result that there was widespread chaos in the society. If at 

it is required to be practiced, must i i i 
 Vairagya all ST and iret Coie a the oes Hee ae 

Bhakti practiced in the manner in which it is done at present will blow away the 


_ Social framework, will land the Society in the utmost chaos and disorder and ulti- 


mately to annihilation of all values necessary for survival as well as progress 


Dr. J. J. Shukla 
Professer of Philosophy 


न y डा. i शुक्ल का ; यह अंग्रेजी ८ कित. > . 

[डा ee अंग्रेजी में टंकित-पत्र University Dept. of Philosophy 

ae सुरक्षित है 1] Gujarat University Ahmedabad-9 
pee 3 2-11-84 
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यदि हिन्दू-समाज ने शंकर की विचार-धारा का अनुसरण किया होता ता भारत एवं हिंन्दू-समाज 

की आज जा दुर्गति हा चुकी है, वैसी कदापि न होती । शंकर के बाद के वेदान्ताचार्यों ( रामानुज, 
निम्बार्क, मध्व, वल्लभ ) ने 'ब्रह्मसूत्र के अपने-अपने भाष्यों में कुतक द्वारा शंकर के मत का खण्डन करके 
सगुण भक्ति पर ही aragia अनुचित एवं अत्यधिक भार दिया है । इसी कारण हिन्दु-समाज 
में धमे के नाम पर व्यापक अंघा-बुँधी फैली है औंर परिणामस्वरूप हिन्दु सामाजिक संगठन, हिन्दू 
सामाजिक स्थिरता एवं हिन्दू सामाजिक अस्तित्व के आवश्यक सभी मूल्य नष्ट हा चुके हैं । यदि भक्ति 
आवश्यक ही हो ते ज्ञान, कमं, एवं वैराग्य को भी इसके साथ संलग्न कर दिए जाएं । इन तीनों से 
रहित केवल भक्ति का आचारण निंदनीय है ) इस समय हिन्दु-समाज में भक्ति का जिस प्रकार का 
आचरण हो रहा है, यदि कुछ दिनों तक और भी ऐसा ही चलता रहा तो निश्चित है कि fagana 
में व्यापक अंधा-धूंधी, आपाधापी एवं अव्यवस्था उस सीमा तक पहुंच जाएगी कि इसके अस्तित्व एवं 
प्रगति के सभी आवश्यक तत्त्व सदा के लिए नष्ट हो जाएंगे एवं अराजकता की उस विचित्र स्थिति में 
हिन्दु-समाज का व्यवस्था-तंत्र सदा के लिए विखर कर समाप्त हो जाएगा 1” 

डॉ. शुक्ल के विचारों से सहमत होते हुए डा. दशरथ ओझा लिखते हैं... 

“विद्वान्‌ प्राध्यापक (डा. जे. जे. शुक्ल ) के विचारों के साथ मैं पूर्णतः सहमत g । हिन्दु-भक्ति की 
वर्तमान प्रणाली में ज्ञान एवं कम का कोई स्थान नहीं है और इस स्थित में यह जीवन के सच्चे ध्येय 
की एकदम उपेक्षा कर रही है | इस संबंध में मेरा यह निश्चित मत. है कि हिन्दू-समाज को यह भक्ति 
अपने अंतिम ध्येय की ओर कभी भी उन्मुख नहीं कर सकेगी । हिन्दु-प्षमाज का संपूर्ण व्यवस्थातंत्र ज्ञान 
भक्ति, कमं एव वैराग्य इन चारों etal पर स्थित है । इनमें से यदि एक भी टूट जाए ते हिन्दू-समाज 
की व्यवस्था का तंत्र अवश्य छिन्न-भिन्न हो जाएगा । हिन्दू-समाज आज प्रतिदिन जिन समस्याओं का 
सामना कर रहा है; केवल भक्ति के आचरण मात्र से ही वह उसमें सफल नहीं हो सकेगा और इस आपत्ति- 
काल में केवल वेदान्त ही वर्तमान विश्व में हिन्दुओं को उनके अपने गौरवास्पद स्थान तक पहुंचाने में समर्थ 
हो सकेगा ।” 

भारतीय हिन्दू धमं-संप्रदाय 'अंधी-अतियों' में चल रहे हैं । कोई स्वाद में तो कोई स्वाद को 
waar छोड़ने में । इससे हानि देश एवं हिन्दुत्व की ही हो रही है । दोनों से देश का पौरुष ही क्षीण 
हो रहा हैं । दों मुह और एक पेटवाले पक्षी की घटना यहां घटित हो रही है । दोनों मुह अपने-अपने 
मन के फल खा रहे हैं, जिससे नुकसान पक्षी को ही हो रहा है, क्योंकि वह अपने जीवन के लिए 
कोई और ही फल चाह रहा है । इस प्रकार विविध-फल भोक्ता इन संप्रदायों से अंत में तो देश एवं 
हिन्दुत्व के। ही क्षति पहुंच रही है । हमें श्रीकृष्ण की स्त्रैण लीलाएँ नहीं fag उनका महाभारतीय प्रचण्ड 


1. I entirely agree with the learned scholar (Prof. J.J. Shukla) that the present system of 
Bhakti, which is ignoring the real purpose of life and denying the proper place of 
knowledge and selfless action, will never lead the Hindu Society to it’s destination 
Knowledge, Devotion, Action and detachment are the four pillars on which the edifice of 

' the Hindu Society stands. If any pillar is broken, the palace is bound to perish. Hence 
Bhakti alone will not solve the problems which the present Hindu Society is facing 
in day-to—day’s life. Only Vedanta can lead the Hindus to their proper place in the 
present modern world.” oe 


प्रो. शुक्ल के टंकित पत्र के नीले, FTA हा, Collection. Dr. Dasharath Ojha PTE 
स्व-हस्ताक्षरों में प्रकट किया गया मन्तव्य 1] Delhi 10-9-85 | 
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बिहार का विवेक वैद्य न करके अब ये सम्प्रदाय के अगुआ करने लगे | । सम्प्रदाय के संन्यासी, आचाय AJAT 
गृहस्थो को स्वगे, गोलोक, धाम, मोक्ष के झूठे सब्ज बाग दिखाकर मनचाही दिशाओं में भटका रहे हैं 
और कई तो चार्वाक एवं इन्द्र से भी आगे बढ़कर. स्थूल-आनंद के स्तर पर जी रहे हैं । कुछ घर्म-संप्रदाय 
ऐसे भी हैं जो हिन्दू होते हुए भी स्वयं के हिन्दू कहते हिचकिचाते हैं। इस प्रकार हिन्दुत्व एवं भारत लग- 
भग अपने मानवोचित पौरुष एवं आचारों कों खो चुका है । देश एवं हिन्दुत्व में प्राणप्रतिष्ठा के लिए महष 
दयानंद सरस्वती ने जैसे चण्डिका ने चण्ड-मुण्ड को ललकारा था,बैसे ही इन पौराणिक अंघविश्वासां को ललकार कर 
“आरये-समाज? की स्थापना की थी और 'छृण्वन्तो विश्वमार्यम? विश्व में आर्यत्व का एक वार पुनः ध्वज 
लहरे, ऐसा नारा भारतीय आकाश में बुलंद किया था, पर अभी तक इन तथाकथित सम्प्रदायों का प्रभाव बहुत 
कुछ शेष है । यूरोप में भी कभी ऐसे सगुण-लीला करनेवाले काल्पनिक देवी-देव थे, पर वहां के दाशनिकों 
ने ज्ञानाग्नि से दग्धकर उन्हें नामशेष कर दिया i? आज यूरोप के पास भी दशन है, पर वह मानवीय संवेदनाओं 
से सम्बद्ध यथार्थ के धरातल पर अवस्थित शुद्ध विश्लेषणात्मक वैज्ञानिक दर्शन है। शंकराचार्य का वेदान्त चिरंतन 
सत्य पर आधारित है । भक्ति भी इसी पर आधारित होनी चाहिए | इस संबंध में डा.प्रो. जे.जे. शुक्ल लिखते g! 
“मेरा यह नञ्ज मत है कि भारत एवं हिन्दू सामाजिक संगठन को सबसे अधिक हानि यदि किसी ने 
पहुंचाई है ता वह है, सोलहवीं सदी से प्रारंभ होने वाला भक्ति-आंदोलन । उपनिषद्‌ परंपरा में ऐसी भक्ति 
का कही भी नाम-निशान तक नहीं है । इसीलिए वेदान्ताचार्यो में सर्वश्रेष्ठ आद्य शंकराचार्य ने इस प्रकार 
की भक्ति का परोक्ष रूप में तिरस्कार करके ज्ञान को ही सर्वश्रेष्ठ माना है और समय की मांग भी यही है | 


१. यूरोप का इतिहास, रामावतार शर्मा । 

2. In my humble opinion, the greatest damage done to this country as well as Hindu 
Social organisation is that done by the sixteenth century Bhakti movement. No mention 
of the same is found in Upanisadic Tradition and that is why perhaps the greatest among 
Acharyas i.e., Shankaracharya has indirectly condemned the trait though himself, as is 
evident from his Anandlahari and Saundaryalahari, an astute sadhak of Shakti, Shank- 
aracharya emphasized Knowledge above everything else and that was what was required 
by the time. . 

If we would have followed his line of thinking, India would have been what it 
would never have been centuries preceding his own times. The wrong and lopsided 
emphasis laid on Bhakti by the Acharyas who vehementy rather than logically opposed 
the founder of the new Vedanta, emphasized Bhakti and brought about the devaluation 
of all other precious values necessary for not only social survival but also fortification 
ae lame ee the result that there was widespread chaos in the society. If at 
all it is required to be practiced, must i i i 

 Vairagya all हक ह and not ह य E uae Ur mace 

Bhakti practiced in the manner in which it is done at present will blow away the 


Social framework, will Jand the Society in the utmost chaos and disorder and ulti- 


; mately to annihilation of all values necessary for survival as well as progress 


Dr. J. J. Shukla 
Professer of Philosophy 
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यदि हिन्दु-समाज ने शंकर की विचार-धारा का अनुसरण किया होता ता भारत एवं हिन्दु-समाज 
की आज जा दुर्गति हा चुकी है, बैसी कदापि न होती । शंकर के बाद के वेदान्ताचार्यों ( रामानुज, 
निस्वाकं, मध्व, वल्लभ ) ने ब्रह्मसूत्र? के अपने-अपने भाष्यों में कुतक द्वारा शंकर के मत का खण्डन करके 
सगुण भक्ति पर ही पक्षपात॒पूर्वक अनुचित एवं अत्यधिक भार दिया है। इसी कारण हिन्दु-समाज 
में धमे के नाम पर व्यापक अंधा-धुँधी फैली है और परिणामस्वरूप हिन्दू सामाजिक संगठन, हिन्दू 
सामाजिक स्थिरता एवं हिन्दू सामाजिक अस्तित्व के आवश्यक सभी मूल्य नष्ट हा चूके हैं । यदि भक्ति 
आवश्यक ही हो तो ज्ञान, कमं, एवं वैराग्य को भी इसके साथ संलग्न कर दिए जाएँ । इन तीनों से 
रहित केवल भक्ति का आचारण निंदनीय है ] इस समय हिन्दु-समाज में भक्ति का जिस प्रकार का 
आचरण हो रहा है, यदि कुछ दिनों तक और भी ऐसा ही चलता रहा ते! निश्चित है कि हिन्दू-समाज 
में व्यापक अंधा-धूंधी, आपाधापी एवे अव्यवस्था उस सीमा तक पहुंच जाएगी कि इसके अस्तित्व एवं 
प्रगति के सभी आवश्यक तत्त्व सदा के लिए नष्ट हो जाएंगे एवं अराजकता की उस विचित्र स्थिति में 
हिन्दु-समाज का व्यवस्था-तंत्र सदा के लिए विखर कर समाप्त हो जाएगा 1” 

डौ. शुक्ल के विचारों से सहमत होते हुए डा. दशरथ ओझा लिखते हँ". 

“विद्वान्‌ प्राध्यापक ( डॉ. जे. जे. शुक्ल) के विचारों के साथ मैं पूर्णतः सहमत हू | हिन्दू-भाक्ति की 
वर्तमान प्रणाली में ज्ञान एवं कम का कोई स्थान नहीं है और इस स्थित में यह जीवन के सच्चे ध्येय 
की एकदम उपेक्षा कर रही है | इस संबंध में मेरा यह निश्चित मत है कि हिन्दु-समाज को यह भक्ति 
अपने अंतिम ध्येय की ओर कभी भी उन्मुख नहीं कर सकेगी | हिन्दु-प्माज का संपूर्ण व्यवस्थातंत्र ज्ञान 
भक्ति, कर्म एव वैराग्य इन चारों स्तांभों पर स्थित है । इनमें से यदि एक भी ट्ट जाए ar हिन्दू-समाज 
की व्यवस्था का तंत्र अवश्य छिन्न-भिन्न हो जाएगा । हिन्दू-समाज आज प्रतिदिन जिन समस्याओं का 
सामना कर रहा है; केवल भक्ति के आचरण मात्र से ही वह उसमें सफल नहीं हो सकेगा और इस आपत्तिः 
काल में केवल वेदान्त ही वर्तमान विश्व में हिन्दुओं को उनके अपने गौरवास्पद स्थान तक पहुंचाने में समर्थ 
हो सकेगा ।” 

भारतीय हिन्दू धमं-संप्रदाय 'अंधी-अतियो' में चल रहे हैं । कोई स्वाद में ता कोई स्वाद को 
waar छोड़ने में । इससे हानि देश एवं हिन्दुत्व की ही हो रही है । दोनों से देश का पौरुष ही क्षीण 
हो रहा हैं । दों मुह और एक पेटवाले पक्षी की घटना यहां घटित हो रही है । दोनों मुह अपने-अपने 
मन के फल खा रहे हैं, जिससे नुकसान पक्षी को ही हो रहा है, क्योंकि वह अपने जीवन के लिए 
कोई और ही फल चाह रहा है । इस प्रकार विविध-फल भोक्ता इन संप्रदायो से अंत में ता देश एवं 

हिन्दुत्व के ही क्षति पहुंच रही है । हमें श्रीकृष्ण की स्त्रेण लीलाएँ नहीं कितु उनका महाभारतीय प्रचण्ड 
1. I entireiy agree with the learned scholar (Prof, J.J. Shukla) that the present system of 


Bhakti, which is ignoring the real purpose of life and denying the proper place of 
knowledge and selfless action, will never leadthe Hindu Society to it’s destination 


Knowledge, Devotion, Action and detachment are the four pillars on which the edifice of 


' the Hindu Society stands. If any pillar is broken, the palace is bound to perish. Hence 


Bhakti alone will not solve the problems which the present Hindu Society is facing 


in day-to-day’s life. Only Vedanta can lead the Hindus to their proper place in the 
present modern world.” 
[प्रो. शुक्ल के टंकित पत्र के नीचे डा. दशरथ ओझा द्वारा Dr. Dasharath Ojha | 
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वीता? की स्थितप्रज्ञता चाहिए, महावीर कीं परंपरा में परिणत खर-दन्त-विहीनों 

महावीरत्व प्रदान करने वाले सम्यक्‌-दशेन, सम्यक्‌-ज्ञान, 

सम्यक़्-आचार चाहिए, बुद्ध को TAMA शाखा एबं उनके प्रभाव में वर्तमान शेव, शाक्त, orat में प्रचलित 

वामाचार नहीं, किन्तु जीवन को परम संतुलित रखनेवाला मधघ्यम-माग चाहिए और संपूण भारतीय हिन्दू 
QU 


धमं-पुरुष को सुनियंत्रित रखने के लिए हमें वेद, उपनिषद्‌ बादरायण व्यास एवं शंकर का परम शुद्ध 


वेदान्त-ज्ञान चाहिए l 3 a 

हिन्दू ध्म मुलतः संप्रदाय निरपेक्ष, एवं विकासोन्मुख रहा है । इसमें देशकालानुसार परिवर्तन हाते ही 
रहे हैं 11. वैदिक युग की धर्म-व्यवस्था ज्ञान एवं यज्ञ प्रधान थी । इन्द्र, वरुण, अग्नि, qi इत्यादि प्रत्यक्ष 
देवता इप युग में उपास्प्र थे और इसक्रे प्रणेता थे ब्राह्मण । इसके विरुद्ध पुराण, आगम एव त्रिपिटक ISS 
ज्ञं आए । जिनके फलस्वरूप अहिसा-करुणा तथा सगुण-भक्ति की पुजा उपासना का प्रचार हुमा l इस व्यवस्था 
के अगुआ अधिकांश में क्षत्रिय ही थे । इसी नवीन आगम-पुराण-त्रिपिटकों की धमं-व्यवस्था ने वं दिककालीन 
मंत्र-द्रष्टा, कवि-क्रणि-महषि ब्राह्मणत्व के स्तुतिपाठक चारणत्व एव दयनीय भिक्षुकत्व प्रदान किया तो क्षत्रिय 
को ईश्वरत्व, तीर्थकरत्व एव राजत्व से समलंकुत किया और देखिए, मजे की बात यह कि वेद-उपनिषद्‌ के 
स्थान पर ब्राह्मण आज भी बड़े चाव से तोते की तरह प्राणी की 'कलावती”-“लीलावती” की कथाएं कहे 
जा रहे हैं। शेव, शाक्त, वैष्णव, जैन, वौद्ध इत्यादि सभी घर्म इसी वेदान्तेतर व्यवरथा के परिणाम हुँ । 
इनसे भी जेसा कि हम महसूस कर रहे हैं वाह्याचार, ज्ञान-विहीन अंधी भक्ति इत्यादि के कारण जिस 
प्रकार का हिन्दुत्व को नेतृत्व चाहिए, वैसा उपलब्ध नहीं हा पा रहा है । धाभिक-क्रांति की दिशा में 
गतिशील होकर हिन्दुत्व पुनः जीवन एवं धमं के चिरंतन मूल्यों के ढूंढ़ रहा है और इस परिस्थिति में यदि 
वेदान्त एवं ज्ञान को उसने पुनः पा लिया तो निश्चित है, इस अमृत-उपलब्धि के बाद उसके लिए कुछ भी 
पाना शेष नहों रहेगा | 

इन्हीं तथ्यों को हमने प्रस्तुत ग्रंथ में उभारने का प्रयत्न किया है । वेदान्त अपने शुद्ध रूप में न 
केवल हिन्दुत्व में अपितु संसार के समस्त बमो में व्याप्त होकर उन्हें मानवोचित गुणों से समलंकृत करे 
यही हमारी कामता है | “सत्य परं धीमहि” क्योंकि वेदान्त ही परम सत्य है । 

श्रेष्ठिवर श्री श्रीकृष्ण अग्रवाल ने सन्‌ १९६७ में हिन्दी साहित्य के प्रचार-प्रसार के लिए 'गुजर-भारती' 
की स्थापना को थो । 'गुजे र-भारती” शोध-प्रंथमाला का यड्‌ तीसरा शोध-ग्नन्थ है । हम सेठ साहब श्री 
 -श्रीक्ृष्णजी अग्रवाल के आभारी हैं । इस wa कों अर्थ-जल से सींचा है श्रेष्ठिवर श्री रामगोपालजी 
लक्ष्मीनारायणजी गाडोदिया दिल्ली ने । आपका स्वभाव अनाम, अज्ञात रहने का है, पर संसार ते स्वभाव 
की वित्रशताओं में जीता दै । हम कृतज्ञ हैं आपके | 


गतिशील श्रद्धेय पौरुप एवं 
की अव्यावहारिक अहिंसा नहीं किन्तु जीवन के 


` श्रीकृष्ण जन्माष्टमी, २६-८-८६,बुघवार TCA ला e 4 
गुजर-मारती ३१, प्रशान्त पार्क, पालडी, DIX A me 
अहमद।बाद-३८०००७ (r भ्रमरलाल जोशी) 


अध्यक्ष एवं प्रोफेसर हिन्दी विभाग 
श्री स्वामिनारायण आटस कॉलेज 
अहमदाबाद-३८००२२ 


(1) ‘Dharma unlike Jaw was essentially dynamic and Indian seers conceived of reality 


as formless.” The Hindu Cadiitution* OP LAP “Pi PDR 
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गुरुवर डॉ. अमरलाल जोशी के निदेशन में मैने हिन्दी कृष्ण-काव्य में वेदान्त? शोध-प्रबंध गुजरात 
विश्वविद्यालय को पी-एच्‌. डी. उपाधि-हेतु प्रस्तुत क्रिया था । उसीक्रा संशोधित-परिवधित रूप है- हिन्दी 
कृष्ण-काव्य में भक्ति एव वेदान्त' । 

प्रस्तुत ग्रंथ के प्रथम अध्याय में कृष्ण, द्वितीय में कृष्ण-भक्ति एवं तृतीय में दर्शन एवं वेदान्त पर विचार 
किया गया है । हिन्दी कृष्ण-काव्य का कृष्ण पूरी तरह कश्पित हाने पर भी कवियों ने इसे ब्रह्म ही माना 
है । हमने भी समग्र जड़-चेतन को कृष्ण एवं ब्रह्माण्ड की समस्त जड़-चेतन-लीलाओं को कृष्ण की सगुण लीला 
नाम दिया है | अध्याय चतुर्थ 'अष्टछाप के कशि, जीवन, काव्य भक्ति एवं वेदान्त, तथा पंचम अष्ट छापेतर हिन्दी 
कुष्ण-कवि जीवन, arr, भक्ति एवं वेदान्तः तथा षष्ठ 'हिन्दीतर प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-काठप्र मे वेदान्त? इन 
तीनों अध्यायों में जिस हिरदी कृष्ण-क्राव्य पर विचार किया गया है, वह इसी समष्टिमुलक कृष्ण को प्रतीक 
मानकर लिखा गया कृष्ण-काव्य है । समग्र जड़-चेतन कृष्ण है एवं ब्रह्माण्ड हो असल में गोकुल है तथा ब्रह्माण्ड 
की समस्त-जड़-चेतन की गतिविधियां ही कृष्ण-लीलाएं हैं । अध्याय चतुर्थ में (१) सूरदास (२) कुंभनदास 
(३) परमानंददास (४) कृष्णदास (५) नंदद।स (६) गोविद स्त्रामी (9) छीतस्त्रामी (८) चतुर्मूजदास अष्टछाप 
के इन कवियों तथा अध्याय पंचम में (९) मीरां (१०) रसखान (११) गवरी बाई (१२) भारतेन्दु 
हरिश्‍चंद्र (१३) मँथिलीशरण गुप्त (१४) जगच्चाथदास रत्नाकर. (१५) दारका प्रसाद मिश्र यों कुल पंद्रह 
कवियों के जीवन, काब्य, भक्ति एवं वेदान्त पर Mawr विस्तारपूर्वक समीक्षा प्रस्तुत की गई है । साथ 
ही (१६) देव (१७) बिहारी (१८) अयोघ्यासिंह उपाध्याय 'हरिऔध” तथा (१९) रामधारी सिह “दिनकर” 
इन चार कवियों के कृष्ण-क्राव्य में निरूपित वेदान्त पर भी विचार किया गया है। षष्ठ अध्याय “हिंन्दीतर 
प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-क्राव्य में वेदान्त” में हिन्दीतर प्रदेश की हिन्दी साहित्य-सेवा पर विचार करके 
पंजाब, कश्मीर, असम, बंगाल, उड़ीसा, महाराष्ट्र, आन्ध्र, कर्णाटक, केरल एवं तमिलनाड़ प्रदेशों के हिन्दी 
कृष्ण-काव्य की महत्ता पर संक्षेप में प्रकाश डाला गया है । इसके पश्चात, हिन्दीत्तर प्रदेश के हिन्दी कृष्ण 
काव्य-निरूपण में मूर्धन्य गुजरात की वेष्णव-भक्ति, गुजरात का हिन्दी कृष्ण-काव्य, दयाराम का ब्रजमाषा में 
fraz faga हिरो कुष्ण-हाव्य, दयाराम की 'सतासई? एवं दयाराम के “रसिकरंजनः ग्रंथ में निरूपित भक्ति 
एव वेदान्त पर विस्तार पूर्वक विचार किया गया है । यह ध्यान रहे कि हिन्दी कृष्ण-क्राव्य में वेदान्त 
निरूपण की दृष्टि से हिन्दी साहित्य में दयाराम झहद्वितीय है । इसी अध्याय में 'स्वामि-नारायण संप्रदाय” के 
सिद्धान्त एवं इस संप्रदाय के हिन्दी कृष्ण-काग्य पर भी संक्षेप में विचार किया गया है । सप्तम अध्याय 
“उपसंहार' में समस्त ग्रन्थ का सार प्रस्तुता किया गया है । 

ब्रह्म के प्रति जिज्ञासा एवं मन को हिन्दी कृष्ण-क्रव्य में केन्द्रित करना कंसे बन पड़ा ? इसे मै प्रखर 
आयं समाजी पूज्य पिता कविराज वैद्य पं. लक्ष्मीनारायण शर्मा, माता विद्योत्तमा देवी, ज्येष्ठ भ्राता 
डो, श्रवणकुमार शर्मा एवं अज्ञात में वानप्रस्थ जीवन व्यतीत करने वाले पूज्य श्रसुरवर्य श्री रघुवीरसहाय 
प।राशर का आशीर्वाद कहूँ या फिर गुरुवर डा. अमरलाल जाशी का वरदान कहू ? मुझे ता लगता हैं कि इन 
सभी का केन्द्रीभूत सत्त्व-पिण्ड ही मेरे अन्तःकरण में निहित वह बेदान्त-बीज है, जो इन्हीं के अनुग्रह-जल से 
अभिसिचित हो हिन्दी कृष्ण-काव्य में भक्ति एवं वेदान्त” के रूप में अकुरिरा एवं पुष्पिता हुआ है । 

शोधकार्य में “गुजरात विश्वविद्यालय--ग्रन्यालय, गुजरात विद्यापीठ अहमदाबाद की रीजनल कोपीराइटर 
लाइब्रेरी, गुजरात विद्यासभा (गुजरात वर्नाक्यूलर सोसायटी), श्री स्वामिनारायण आर्ट स कालेज एवं इस विद्या- 
संस्थान के प्राचाय प्रो. नटुभाई ठक्कर, 'कृष्ण-भ्रिन्टसं' के स्वामी प्रो. झाला एवं प्रो. राजगुरु के प्रति श्रद्धानत 
हो, मैं यह 'वाक्यपुष्पोपहारम्‌? समपित करती हू । 
श्रीकृष्ण जन्माष्टमी, बुधवार डो. संतोष पाराशर 

दि. २६-८८६ एंम्‌.ऐ., पी-एच्‌.डी. 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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सम्मतियों 


हिन्दी कृष्ण काव्य में भक्ति एवं वेदान्त शोध-प्रबन्ध का मैंने आद्योपान्त अवले।कन किया । 
मुझे इस ग्रंथ में हिन्दी एवं हिन्दीतर प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-कवियों के दार्शनिक चितन का एक नया आयाम 
मिला । ऐसा स्पष्ट प्रतीत होता है कि डा. संताप पाराशर ने मनोनिवेशपूर्वक विभिन्न भांपाओं के कृष्ण- 
काव्यों का विधिवत्‌ अध्ययन किया है । देश के विभिन्न भागों में तिरे हुए इन कृष्ण भक्त-कवियों ने सारे 
देश की सांस्कृतिक एकता के! लक्ष्य मानकर उम्रके केन्द्र में अद्वैत वेदान्त सिद्धान्त को प्रस्थापित कर gT- 
काव्य की जा समीक्षा की है, वह अपने आप सें सर्वथा मौलिक एवं प्रशस्य कार्य है । ग्रंथ में सर्वत्र वेदान्त 
ज्ञान,- कमं और उपासना का सामंजस्य समान रूप से पाया जाता है । 
wa में शंकर, रामानुज, wea, निम्बाकं, वल्लभ आदि वेदान्ताचायों एवं नास्तिक-आस्तिक दार्शनिक ' 
परपराओं का विश्लेषण करके तत्पश्चात्‌ सूरदास से लेकर डॉ. द्वारकाप्रसाद मिश्र तक विरचित कृष्ण-काव्य 
एवं हिन्दीतर प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-कवियों का भी अवगाहन करके हिन्दी कृष्ण-काव्य में वेदान्त रत्न ढूंढे हैं 
वे दशनीय हैं । प्रस्तुत ग्रन्थ में हिन्दी प्रदेश के साथ-साथ हिन्दीतर प्रदेश की हिन्दी कृष्ण काव्य परंपरा पर 
भी विचार किया गया है | इस कारण एक व्यापक इष्टि वन गई है, जा सारे देश और समग्र भारतीयता 
को अपने अंदर समेट लेती है । राष्ट्रीय एकता की दृष्टि से भी इस ग्रन्थ की उपदेयता सिद्ध हाती है । 
प्रस्तुत ग्रन्य में निगुण-सगुण दोनों वेदान्त-सिंद्धान्तों का निरूपण हुआ है। यह ग्रन्थ दार्शनिक विषयों 
पर शोध करने वालों के लिए भी पथ प्रदशेक होगा । इसमे भावी शोधाथियों के लिए प्रचुर नवोन 
सामग्री उपलब्ध है । विषयों का विवेचन बड़ी ही वैज्ञानिक एवं तकंपूर्ण शैली में प्रस्तुत किया गया है। 
--डो. दशरथ ओझा 
दिल्ली विश्व विद्यालय, दिल्ली 


o डॉ. संतोष पाराशर के “हिन्दी कृष्ण काव्य में भक्ति प वेदान्त” शीर्षक ग्रन्थ को पढ़ कर आनन्द 
हुआ ! आपने भारतीय तत्त्वज्ञान के दशन ग्रन्थों का परिचय देकर हिन्दी भाषा में तत्त्वविचार के हस्तामलकवत 
सरल कर दिया है । सन्दर्भ ग्रन्थों का परिशीलन भी काफी रूप में किया इष्टिगत हाता है । एक बात निश्चित 
है कि भारतवर्ष कीं प्राचीनतम विचारधारा में ब्रह्म, जीव और जगत्‌ का विचार ‘ae’ में और बाद में 
उपनिषदों में हुआ । द्षनशास्त्रों का विकास भी इस प्रकार के तत्त्वविचार में आगे हाता रहा । हमारे 
ये विचार इतने प्राचीन हैं कि यूरोप में ई. पु. सातवीं सदी से लेकर जा विचार हुआ, उसके साथ इनका 
कोई संबंध नहीं दोख पड़ता । भारतवर्ष के मध्यकालीन विभिन्न भाषा-कवियों ने ज्ञान एवं भक्ति के 
विपुल साहित्य का सर्जन किया । जिसमें हमारी भारतीय प्राणाली ही अनुस्यूत रही है । हाँ, ऐसा जरूर 
हुआ है कि अन्य दर्शनों को छोड़कर वेदान्त दशन का ही अनुसरण होता रहा । हमारे भाषा-कवियों ने 
इस TE को अच्छी तरह से पचाया और विपुल प्रमाण में. अनेक विध रचनाओं में सरल स्वरूप 
में देने का प्रशस्य प्रयत्न किया। डो. संताष ने मुख्यतया हिन्दी प्रदेश के हिन्दी कवियों की और गौणतया 
भारतवर्ष के अन्यान्य प्रदेशों के हिन्दी-कृष्ण-कवियों के प्रदानें। को भी. प्रस्तुत किया है । 


> z भारतवर्ष में दो प्रकार के भक्त कवि हुए हैं । Ge Ye भक्ति: मार्गी हैं, जिनकी रचनाओं में मात्र भक्ति 
तत्त्व और प्रभु की लीलाओं का गान है, जैसे कि सूरंदासादि अष्टछापीय कवि, अन्य वल्लभीय वैष्णव 
कविगण तथा गुजरात के दयाराम एवं “स्वामिना रायण सम्प्रदाय? के कवि । दुसरा. प्रकार ज्ञानमार्गी कवियों 


का है, जिनकी रचनाएँ भी भक्तिमिश्र ज्ञान की हैं । गुजराती कवि अखा भक्त इस प्रकार में आता है । 
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कबीर, नानक आदि की यह. कोटि है | डॉ. संतोष ने इन सव कवियों की रचनाओं का अभ्यास करके 
अपना ध्येय सफल किया है । यह ग्रन्थ मात्र निरूपणात्मक ही नहीं है, अपितु अनुसन्धान की दृष्टि से भी 
लिखा गया है । 

मैं इस ग्रन्थ के लिए डॉ संतोष पाराशर को सराहना करता हूं । 


मधुवन, नवरंगपुरा प्राध्यापक, केशवराम का. शास्त्री 
अहमदावाद-३८०००६ डाइरेक्टर गुजरात रिसर्च इन्स्टीट्यूट, अहमदाबाद, 
दिनाक. २-९-८६ 


भारतीय साहित्य ओर दशन में श्रीकृष्ण के अलौकिक चरित्र एवं उनकी विभिन्न लीलाओं इत्यादि 
का विशुद्ध विवरण, विभिन्न धामिक सम्प्रदायो के दर्शन और साहित्य में ही नहीं मिलता बल्कि शोधपरक 
ग्रन्थों में भी मिलता है और जिनसे हमें ज्ञात हाता है कि उनकी लोलाओं एवं उपदेशों का कितना गहरा 
प्रभाव भारत के जनजीवन पर ही नहीं वल्कि विभिन्न ललित कलाओं के साथ-साथ वास्तुकला, सामाजिक 
आचार-विचार, वेशभूपा और खानपान तक पर पड़ा है । फिर भी हिन्दी कृष्ण-क्राव्य के संदर्भ में, कृष्ण 
भक्ति की साधना-पद्धतियों एवं वेदान्त का सांगेपांग, शोधपरक एव विद्धत्तापूर्ण अनुशीलन अभी तक नहीं 
हा पाया था, यह आश्रयं का विषय g- 

डौ. संताप पाराशर ने अपने इस शोध-प्रवंध (हिन्दी कृष्ण काव्य में भक्ति एवं वेदान्त" में, 
भारतीय साघना-पद्धतियो के विभिन्न स्वरूपों में स्थापित - श्रीकृष्ण का तात्त्विक विवेचनकर, अनेक 
मौलिक स्थापनाएँ प्रस्तुत की हैं । अपने इस महद्‌ कार्य को व्यवस्थित रूप में सम्पन्न करने के लिए 
डॉ. संतोष पाराशर ने वेद, वेदांगों से लेकर श्रीकृष्ण संबंधी आधुनिकतम धामिक, दार्शनिक, साहित्यिक और 
सामाजिक शोध एवं समीक्षात्मक ग्रन्थों का गहन अनुशीलनकर, बुद्धिगम्य dat के आधार पर अपने 
तथ्यात्मक निष्कं प्रस्तुत किए है । आपने अपने इन निष्कर्षो में एक मौलिक एव चिन्तनातमक इृष्टिकाण 
का परिचय दिया है और ast ही मामिक शैली में इस sate वियय के! जनसुलभ बनाने का प्रयत्न किया 
है । मुझे पूण विश्वास है कि इस ग्रन्थ में स्थापित fasadi के अध्ययन से, हिन्दी कृष्ण भक्ति-काव्य के 
किसी भी ज्ञानपिपासु तत्त्वचिन्तक को वेदान्त जेसे दुर्बोध विषय को एक नये दृष्टिकोण से परखने का अवसर 
उपलब्ध हागा । इस “प्रबंध” की सर्वाधिक विशेषता यह कि इसमें हिन्दी एवं हिन्दीतर प्रदेश के समस्त 
भारतीय कृष्ण-काव्य की निष्पक्ष दृष्टि से समीक्षा की गई है । मैं डॉ. संतोष पाराशर का उनके इस 
परिश्रमसाध्य गवेषणापूर्ण अध्ययन के, कृष्ण-क्ाव्य के ममज्ञो तक इस सुबोध शैली में पहुंचाने के उपलक्ष में 
हार्दिक बधाई देता हूं । एवमस्तु । 


प्रोफेसस कवाट, डो. भगवतशरण अग्रवाल 
युनीवसिटी क्वाटस माग, अध्यक्ष एवं प्रोफेसर इनचार्ज 
नवरंगपुरा, अहमदाबाद-३८०००९ गुजरात विश्वविद्यालय हिन्दी स्नातकोत्तर केन्द्र 


१-९-८६ एस.डी. आटस कालेज, अहमदावाद 
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प्रस्तुत ग्रन्थ में प्रयुक्त महत्त्वपूण न्याय, दशन, चेदान्त-मत, वाद्‌, संस्प्रंदायं 
(अंक पृष्ठ संख्या के द्योतक हैं । ) 


अचिन्त्यभेदाभेदवाद-१०२ 

अवच्छेदवाद-७५ 

अद्वैतवेदान्त (अद्वंतवाद, केवलाद्वेत, मायावाद)- 
७८, ८२, ३३७ 

अज्ञातवाद (वेदान्त)=७५ 

आर्यसमाज-७२, 

आरभवाद (न्याय)-७४ 

आविर्भावात्मक विक्रासवाद (Theory of Emer- 

gent Evolution—-¥५ 

इस्लाम-४२, ७२ 

ईसाइयत-१९, ७२ 

उत्तरमीमांसा (वेदान्त)-९९ 

कमंमीमांसा (भारद्वाजकृत)-४४ 

कौलाचार (वामाचार)-४१ 

घुणाक्षरन्याय-२२, २३१ 

चार्वाकदशंन (लोकायत दर्शन, वृहस्पति दर्शन)- 

क ४४, १०५, २३७, १९४ 

qaa संप्रदाय-३५, ११६ 

जेन दशन (अहत दशन)-४७, ३३७ 

तिलतण्ड्लन्याय-१८ ९ 

दक्षिणाचार (आगम-तं त्र)-७६ 

इेत-वेदान्त (तवाद, शुद्धद्वेतवाद स्व्रतंत्रास्वतं त्रवाद)-९३ 

इष्टिसृष्टि वाद-७५ 

निम्वाकं सं प्रदाय-११५ 

न्यायदशत-५६,३३८ 

न्याय प्रस्थान-७१ 

पझ्झवन्धन्याय (सांख्य)-६२, ७४ 

परिणामवाद (सांख्य)-६२, ७४, १०७ 

पांचरात्रमत-२९ 

पुष्टि संप्रदाय(पुष्टि भक्ति)-९५ 

पुर्वजन्मवाद-२२९ 

पूर्वमीमांसा दर्शन-६६, ३३८ 

प्रतिबिबवाद-७५ 

प्रतीत्यसमुत्पादवाद (बौद्धदर्शन)-४८, ३३७ 


. प्रत्यभिज्ञादशन-७५ 


` प्रस्थानत्रयी-५१, ७८ 
प्रारब्धवाद एज ज्योतिष-७६ 


बौद्धदर्शन-४७, ३३७ 

भागवतघ मं-३१ 

भेदाभेदवाद-९२ 

महायान (वोद्ध)-४९ 

माध्यमिक दर्शन (बौद्ध दशन) 

योगाचार दर्शन (बौद्ध दश न) 

योग दशन-६४, २९६, ३३८ 

राधावल्लभीय संप्रदाय-३५, ११५ 

wat दर्शन एव चिकित्साशास्त्र-७७ 

लाकुलीश पाशुपत दर्शन-७५ 

awam शाखा (ste दशन, वामाचारी व्यभिचार- 
मुला तांत्रिक शाखा)-४९ 

विवतंवाद-६२, ७४ 

विशिष्टाद्वेत वेदान्त-८९ 

वैभाषिक दशन (वौद्ध)-५२ 

वैशेषिक दर्शन-५४, ३३८ 

वैष्णव धर्म (बेष्णव-भक्ति)-२८, ३४ 

शाक्त दशंन-५५, ७६ 

Yaad वेदान्त (ब्रह्मवाद, वल्लभ वेदान्त)-३१ ९५ 

शून्यवाद (बौद्ध)-५३, १०९ 

शैव दर्शन-७५, ७६ 

शेवाद्वतवाद दर्शन-७५ 

श्रीविद्या-५१ 

श्रीसंप्रदाय (रामानं दी संप्रदाय)-३५ 

श तिप्रस्थान-७१ 

सत्कार्यवाद-६२, १०७ 

सांख्य दशंन-६० 

सिक्ख घमे-७२ 

सुशिक्षित चार्वाक (संप्रदाय) दशेन-४५ 

सौत्रान्तिक दर्शन (बोद्ध)-५१ 

स्थालीपुलाक्रन्याय-११६, २१३ 

स्फोटवाद (ब्याकरण)-६९, ७५ 

स्वामिनारायण संप्र दाय (उद्धवसंप्रदाय)-३३२ 

स्मृतिप्रस्थान (वेदान्त)-७१ 
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हीनयान (बौध) शाखा-४९ | 
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॥ ॐ ब्रह्मेति वेदान्तिनः it 
विषयानुक्रमणिका । अंक पृष्द्र संख्या के द्योतक हैं ! ] 
प्रथम अध्याय कष्ण १-२४ 


वेदों में कृष्ण ३, “महाभारत” में कृष्ण ५, पुराणों में कृष्ण ९, जनपुराणों में कुष्ण १२, 
वौद्ध-ग्रन्यों में कृष्ण १४, संस्कृत वाङ मय में कृष्ण १७, कृष्ण ईसाइयत की देन १९, तमिल के मायोन 
का वैदिक विष्णु तथा “महाभारत” के वासुदेव कृष्ण के साथ समन्वय २०, कृष्ण के साथ राधा की कल्पना 
२१, पुराणों में war २१, कृष्ण की भांति आभीरों की कुलदेवी राधा २१, सगुण वेदान्तियां का 
कृष्ण--कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌? | 


द्वितीय अध्याय रष्ण-भक्ति २५-३६ 

भक्ति की व्याख्या २७, कृष्ण-भक्ति नाम २८, वेष्णव-धर्म २८, TAUA मत २८, नारायण 
और वासुदेव कृष्ण का समन्वय २९, भागवतघमं की प्राचीनता ३१, भागवत-धमं क्षत्रियों द्वारा 
प्रचलित ३२, भागवत-धम का विकास, प्रथम-क्राल-३३, द्वितीय काल, निगुण एव सगुण वेदान्त-सम्प्रदायों 
का उदयकाल-३३, वैष्णव आचार्य रामानुज-निम्बार्क, विष्णुस्वामी एव वल्लभ-३३-३४, वैष्णव-भक्ति की 
व्याप्ति दक्षिण भारत से उत्तर भारत की ओर ३४, उतर भारत के वैष्णव- 'प्रदाय ३५, आचार्य वल्लभ, 
Ustad वेदान्त एव पुष्टि सम्प्रदाय ३५ | 


तृतीय अध्याय दर्शन एवे वेदान्त , ३७-१२२ 

दर्शन शब्द की व्युत्पत्ति एवं परिभापा-३९, दर्शन का प्रयाजन-३९, नास्तिक दर्शन-४४, 
(१) चार्वाक दर्शन-४४, (२) जैन दश्शन-४७, (३) माध्यमिक दशंन-४९, (४) येगाचार- 
दर्शन-५०, (५) सौत्रान्तिक दशन-५१, (६) वंभाषिक दशंन-५२ । आस्तिक दर्शन-५४ (१) वेशेषिक 
दर्शन-५४, (२) न्याय द्शत-५६, (३) सांख्य दशंन-६०, (४) योग दर्शन-६४, (५) पूर्वं मीमांसा दर्शन-६७ 
(६) उत्तरमीमांसा (वेदान्त) दर्शन-६९, श्रुति, न्याय एवं स्मृति प्रस्थान (प्रस्थानत्रय)-७१, प्रस्थानत्रयी के 
भाष्यकर्ता एवं विविध निगुण-सगुण वेदान्त-संप्रदायों के प्रवतेक आचार्ये एवं उनके मत-७२, बादरायण 
व्यासक्त ‘meray’ ७३, 'बह्मसूत्र' में जीव-ब्रह्म की एकता-७४, जगत्‌ एवं सृष्टि की उत्पत्ति एवं वेदान्त- 
मत-७४, (१) विवतंवाद-७४, (२) हृष्टिसृष्टिवाद-७५, (३) अवच्छेदवाद-७५, (४) विम्ब-प्रतिबिम्बवाद, 
(५) अज्ञातवाद (ध्रौढ़वाद)-७५, (६) प्रतिबिम्बवाद-७५, (७) अस्यभिज्ञ दर्शन-७५, (८) प्रारब्धवाद एवं 
ज्यातिष-७३, (९) रसेश्वर दशन एवं चिकित्साशास्त्र-७७, wga वेदान्त (अद्वतवाद)-७८, ब्रह्म-८१, 
मायावाद--८२, जीवात्मा-८४, मोक्ष-८७, विशिष्टाद्वैत वेदान्त-८९ विशिष्टाद्वैत व्युत्पत्ति-९०, ब्रह्म एवं 
जीव-९०,९१, माया-९२, जगत्‌-९२, मोक्ष-९२, हवेत वेदान्त-९३ ब्रह्म, जीव, जगत्‌, मुक्ति-९३, 
(४) gaa वेदान्त-९५, ब्रह्म का स्वरूप-९६, ब्रह्म का विरुद्धधर्माश्रयत्व-९६, ब्रह्म का 


aing त्व-९७, जीव-९७, जगत -९९, जगत्‌ और संसार-१००, माया-१००, मोक्ष-१०१, वृन्दावन- 


गालाक-१०२, रास-१०२, (५) अचिन्त्यसेदामेद्‌ वेदान्त-१०२, दर्शनों में श्रेष्ठ एवं चिरंजीवी चार्वाक- 
दर्शन-१०५, विविध दर्शनों में ईश्वर एवं आत्मा-१०६, निगुण ब्रह्म सत्य एवं संगुण ब्रह्म असत्य-१०६, 


निगुण-सगुण वेदान्तो में माया का निल्पण-१०७, सृष्टि-निर्माण से सम्बद्धवाद-१०७, विविध दोनों में 2 
निरूपित मोक्ष-१०८, बौद-दशत, का वन्य १०९ विविध वेदान्त मतों में मोक्ष-१०९, हिन्दी कृष्ण-काव्य 
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का कृष्ण ऐतिहासिक नहीं पर शतप्रतिशत काल्पनिक अर्थात्‌ मनगढन्त-११०-१११ । 
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१७ 
wad अध्याय अष्टछाप के कवि : जीवन, काव्य, भक्ति एवं वेदान्त ES 


कुष्ण-भक्ति एवं कृष्णभक्ति से सम्वद्ध सम्प्रदाय-११५, पुष्टि सम्प्रदाय एव हिन्दी कळ १ क 
(१) सूरदास जीवन-११७, जन्मकाल-११७, अन्मस्यान-११७, नाम-जाति-१ १८, ताबा 
११८, अन्धत्व-११८, शिक्षा- ११९, अष्टछाप की स्थापना-१२०, सूर से अकवर का SINEES, 
सूर-तुलंसी मिलन-१२१, सूर का गोलोकवास-१२१, सूर का काव्य-१२२, 'सूरसागर?--वण्यंविषय-१२२, सूर 
सारावली? का वप्योवषय-१२३, “साहित्य लहरी'-१२३, वर्ण्येविषय-१२४, सूर की भक्ति-१२४, सुर का मक 
प्रमुख माव-१२४, सूर का श्यृंगार-निरूपण-१२५, सुर का वेदान्त निरूपण-१२६, ब्रह्म-१२८, जीव-१ ३७, 
जगत्‌-१४१, माया-१४४, मोक्ष -१५०, रास-१५८, राधा-गोपी-१६१, वुन्दावन-गोलोाक-१६२, सूरसाहित्य में 
निरूपित अन्य दर्शन एव' वेदान्त के तत्त्व-१६३, (२) कुभनदास : जीवन-१६४, काव्य-१६५, वेदान्त 
१६६, दानलीला- १६६, (३) परमानन्द्दास : जीवन-१७०, काव्य-१७२, भक्ति-१७३, वेदान्त- १७२, 
ब्रहा-१७३, जीव-१७५, जगत्‌-१७५, संसार-१७५, माया-१७६, मोक्ष-१७६, गोपी-१७९ । (४) कृष्णदास 
जीवन-१७९, काव्य-१८०, भक्ति-१८०, वेदान्त-१८०, गोसाईं दामोदरजी का औरंगजेब i के भय से 
गोवधन पर्वत (मथुरा) से श्रीनाथजी को लेकर निकलना तथा Tat, काटा, कृष्णगढ़ जोधपुर में आश्रय के 
लिए याचना-१८०,औरंगजेब के भय से किसीके आश्रय न देने पर मेवाड़ के महाराणा राजसिंह से ate 
को याचना एवं श्रीनाथजी को २० फरवरी १६७२ के दिन मेवाड़ में पधरवाना-१८१, गोवधेन पवत, 
पर्वेत नहीं, किंतु केवल मानव-निर्मित एक बांध-१८१,१८२ । (५) नन्ददास : जीवन-१८३, नंददास का रामभक्त 
से कृष्ण भक्त हाना-१८४, काव्य-१८४, नंददास के काव्य में वेदान्त एव साहित्य का समन्वय-१८७, 
| ` ब्रह्म=१८७, जीव-१९१, जगत -१९४, संसार-१९५, . माया-१९५, मोक्ष-१९३, गोलोक-व,न्दावन-१९७ । 
. (६) गोषिदस्वामी : जीवन-१९९, काव्य-२००, वेदान्त-ब्रह्म-२००, जगत्‌-संसार-२०२, गोपी-२०२ | 
$ (७) छीतस्वाम्री : जीवन-२०२, काव्य-२०३, वेदांन्त-२०४ । (८) चतुसुजदास : जीवन-२०५, 
काव्य-२०६, ब्रह्म-२०६, जीव, संसार-२०६, मोक्ष-२०८, रास-२०९ | 


पंचम अध्याय अष्टछपेतर हिन्दी छृष्ण-कवि : जीवन, काव्य, भक्ति एवं वेदान्त २११-३०८ 


j (१) मीरां जीवन, 'वीरविनाद? इतिहास से प्रमाणित मीरां का जीवन-२१४-२१८, मीरां का सती 
§ न होला ही श्वसुर एव मातृकुल के लिए .कलंक रूप-२१७, मातृ एव' श्वसुर दोनों कुलों से उपेक्षिता मीरां 
का मेवाड त्याग २१७, मीरां का जन्म एवं जन्मस्थान-२१८, मीरां के गुरु-२२०, मीरां की भक्ति-२२०, 
वेदान्त-२२३, ब्रहा-२२७, “श्री” का रहस्य-२३०, माया-२३७। (२) रसखान : जीवन-२४३, काव्य-२४४, 
बेदान्त-२४५, ब्रह्म-२४५ । (३) गवरी बाई : जीवन-२४८, काव्य-२५०, वेदान्त-२५२, जगत्‌-२५७, माया- 
२५९, (४) भारतेन्दु हरिश्चन्द्र : जीवन-२६१, काव्य-२६१, वेदान्त, ब्रह्म-२६२, जगत्‌-२६४, माया- 
२६४, संसार-२६५, मोक्ष-२६५ । (५) मेथिलीशरण गुप्त : जीबन-६६६, काव्य-२६६, वेदाम्त-२६७ 
ब्रह्म-२३८, जगत्‌-२६८, 'द्वापर' में निगुण का खंडन एव सगुण का मंडन-२६९, भाक्ष-२७२ | 
` (६) जगन्नाथदास “रत्नाकरे : जीवन-२७३, वेदान्त--२७४, ब्रह्म-२७५, योग, ज्ञान, निगुण, अहत 
वेदान्त का खण्डन एव सगुण ब्रह्म श्रीकृष्ण एव उनकी प्रेमामक्ति का मण्डन-२७५,२८८ | (७) दारका- 
_ प्रसाद मिश्र : जीवन-२८९, काव्य : कृष्णाय’ महाकाव्य-२८९, 'कृष्णायन? में वेदान्त-२९०, 'कुष्णायन 
े 3९०५, ‘Say में निगु णे-सगुण निरूपण २९ १, "क्ृष्णायन? में निरूपित संगूण "मायिक एव 
म तत्त्व-२९२, 'कृष्णायन? में शुद्धाद्वेत वेदान्त-२९२, 'क्ृष्णायन? में महि चार्वाक का लोकायत 
कृष्णाय में TUSHAR त किषलायन Ria WPA 4०२९५, 'कुष्णायन? में A-I, 
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(८) देव : वेदान्त निरूपण : ब्रह्म-२९८, माया-२९९, अद्वेतवेदास्त-२९९, रासक्रीडा की आध्यात्मिकता- 
३००, अध्यात्म के चार सोपान-३०१, केवलाइत एव' शुद्धाईंत का समन्वय-३०२। (९) बिहारी : दशन 
एवं वेदान्त निरूपण-३०२ | (१०) अयोध्यासिंह उपाध्याय हरिऔध' 'प्रियप्रवास” में दर्शन एव वेदान्त 
-३०४ | (११) रामधारीसिंह “दिनकर? “रङ्मिरथी’ में दर्शन एव वेदान्त-३०७ | धनानन्द, सत्यनारायण 
एवं घमेवीर भारती-३०८ । > 
षष्ठ अध्यय हिन्दीतर प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-काव्य X वेदान्त ३०९, 
हिन्दी भारत की अन्तर्राष्ट्रीय भापा-३११, हिन्दीतर प्रदेश का हिन्दी कृष्ण-क्राव्य-३१२, पंजाब, 
कइप्रीर, असम, ans, उड़ीसा का हिन्दी कृष्ण-क्राष्य-३१२, तमिलनाडु. कर्णाटक, केरल, AKA 
इत्यादि दक्षिण भारत के प्रान्तां का हिन्दी कृष्ण-फाच्य-३१३, गुजरात का हिन्दी कृष्ण-काव्य-३१३, 
हिन्दी एवं गुजराती. दोनों भगिनी भाषाएं-३१४, स्वतंत्रता के पश्चात गुजरात एव राजस्थान को एँक 
राज्य बनाने का प्रयत्न एव" असफलता-३१४, हिन्दी, राजस्थानी एवं गुजराती का एक ही अपभ्रंश से 
जन्म-३१४, राजस्थानी हिन्दी से सम्बद्ध पर गुजराती असम्वद्ध क्यों ? उद॒ स्वतंत्र भाषा नहीं, अपितु हिन्दी 
की एक शैली-६१५, उदू: का देवनागरी में लिखना-पढ़ना राष्ट्रीय एकता के मजबूत बनाने का एक महत्त्वपूर्ण 
कदम-३१५, गुजरात में वैष्णव-भक्ति-२१५, गुजरात में वेष्ण-भक्ति : ९वीं शती से १५वीं शती 
तक-३१६, गुजरात में वेष्णव-भक्ति : १६ वीं शती से १९ वीं शती (दयाराम) तक-३१६, दयाराम-३ १७, 
दयाराम के हिन्दी ग्रन्ध-३१७, दयारांम सतसई-३१८, 'दयाराम सतसई” में भक्ति, दर्शन एव शृद्धाद्वैत 
वेदान्त का निरूपण-३१८, “रसिकरंजन' में निरूपित भक्ति एवं वेदान्त-३२६, स्वामिनारायण-सँप्रदाय-३३२, 
वैष्णवाचार्यों के धर्म के नाम पर बीभत्स आचरणों की प्रतिक्रिया में सहजानन्द स्वामी द्वारा गुजरात में 
प्रस्थापित उद्धव सम्प्रदाय (स्वामिनारायण सम्प्रदाय)-३३२, सहजानंद स्वामी का जीवन-३३२, सहजानंद 
स्वामी के समय गुजरात की राजनीतिक, सामाजिक एवं धार्मिक दुरवस्था-३३३, स्त्रामिनारायण सम्प्रदाय के 
सिद्धान्त एव' शुद्ध आचार-३३३, स्वामिनारायण सम्प्रदाय के हिन्दी कृष्ण-कवि एवं ‘aay की भांति प्रमुख 
अष्टकवि -३३, मुक्तानंद स्वामी-३३३, प्रेमानंद स्वामी-३२४ । 
उपसंहार सप्तम अध्याय ३१३-३१४ 
परिशिष्ट 
सहायक ग्रंथों की सूची ३४१-३४४ 
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हिन्दी छृष्ण-काव्य में भक्ति एवं वेदान्त : 'सार-सार को गहि रहु-.....” 


+ हिन्दी का निगु"ण-सगुण समस्त साहित्य अध्यात्म मुलक है । -आचाय' नन्दढुलारे वाजपेयी पू-१२६ 
+ ...«..तो. किसीका भी अध्यात्म" स्थूल सगुण नहीं कितु सूक्ष्म निगुण ही हो सकता है । पृ-३३९ 
+ वेदान्त विज्ञान की ही भांति विएलेषणात्मक एवं वेज्ञानिक अध्यात्मशास्त्र हाने से स्थूल सगुण नहीं किंतु 
सुक्ष्म निगुण ही इसका प्रतिपाद्य है | १-३३८ 
= निगुण ब्रह्म को ही हमने कृष्ण नाम दिया है, जो व्यक्तिवाचक नहीं fag समस्त जड़-चेतन का टोटल 
होने से समूहवाचक है । पृ-११४ 
+ [हन्दी कृष्ण-कवियों का ऑळंबन भी यही अध्यात्म-मूलक निगुण ब्रह्म कृष्ण है । कवि-कल्पित स्थूल 
` गोंकुल-लीलाएँ “बुद्धथ पादमत? (ब्रह्मसूत्र) के अनुसार प्रतीकात्मक एवं रूपक की भाषा में समझाने मात्र 
के लिए हैं । नहीं तो, ब्रह्माण्ड की जड़-चेतन को समस्त सजन-विसर्जन की लीला ही कृष्ण-लीला है । 
पृ-११४ 
+ सोलहर्वी सरी से प्रारंभ भारतीय भक्ति आंदोलन की ज्ञान-वैराग्य-पौरुषहीन स्थूल-सगुण भक्ति ने देश 
एवं हिन्दू समाज के संगठन, स्थिरता एवं अस्तित्व के सभी आवश्यक तत्त्व समूल नष्ट कर दिए a 
St. जे. जे. शुक्ल प्राक्कथन-पृ-७ 
+ ऐसे आपत्तिकाल में हिन्दुत्व एवं देश को केवल वेदान्त ही बचा सकता है और यही उसे पुनः अपने 
प्राचीन गौरवास्पद स्थान पर समासीन कर सकता है । -ड़ॉ. दशरथ ओझा, दिल्ली, प्राक्कथन पू-७ 
= ॐ घर्म, समाज, राज्यव्यवस्था किसी भी क्षेत्र की किसी विशेष देशकाल की क्रान्ति सफल होने पर वह यदि 
z किसी धर्म विशेष, संप्रदाय विशेष, सामाजिक-राजनीतिक संगठन विशेष का रूप धारण कर स्वार्थ सिद्धि 
का जरिया वन कर रूढ़ हा जाती है, ते वह निश्चित ही समाज के गले की केन्सर की गांठ बन कर 


उसे तबाह कर देती हैं । देखा जाए तो देश-काल के अनुसार न बदलने वाले संसार के घर्म-संप्रदाय 
भी समाज के गले की ऐसी ही ais बन गई हुँ । डौ. श्रमरलाल जोशी 
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॥ ॐ ब्रह्मति वेदान्तिनः ॥ 


प्रथम अध्याय 
कृष्ण 


# कृष्ण : वेदों-उपनिषदों में । 

$ कृष्ण ; महाभारत-पुराणा में । 

ॐ कृष्ण : संस्कृत-प्राकत-अपभ्रेश साहित्य में । 

* कृष्ण : हिन्दी एव इतर आर्य, आर्यतर भाषाओं के साहित्य में । 


# राधा : कृष्ण की ही भांति आभीर एव आयर जाति की कल्पित देवी । 


आज जों कृष्ण हमारे सामने हैं, वे असीरिया की घुमक्कड म्लेच्छ 
आभीर जाति के कल्पित बालदेवता कृष्ण, दक्षिण भारत को आयर जाति के 
कल्पित बालदेवता कृष्ण, ईसामसीह के अनुकरण पर कल्पित-चरित कृष्ण, 
चौबीस अवतारो के मूल पौराणिक विष्णु के माहात्म्य से सम्पन्न कल्पित 
कृष्ण एवः 'महाभारत' के आंशिक ऐतिहासिक कष्ण, यो पांच कृष्णचरितों के 
मिश्रित रूप हैं । कवि, पौराणिक-भवतरों द्वारा यही कृष्ण नटखट शिशु, प्रेम की 
सर्वोच्च भूमि पर नतित रस-लुब्ध भ्रमर, प्रेमी, पति, जार, सहृदयमित्र, योद्धा, 
दार्शनिक, ब्रह्म, भगवान्‌, ईश्वर इत्यादि विविध भूमिकाओं में रूपायित हुआ हैं। 
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प्रथम अध्याय 


कृष्ण 


कृष्णचरित वेदान्त की ही भाँति गूढ़ है । विविध जनश्रुतियों, दाशनिक-धामिक संप्रदाय, पौराणिक 
एवं कवि-कल्पनाओं ने इसके गूंफन में महत्त्वपूर्ण योग दिया है । दाहंनिक-धामिक संप्रदायों ने, इसे 
ब्रह्म एवं भगवान्‌, ते कावयों ने इसे रसनायक के रूप में निरूपित 'किया है । बिगत दो सह्ताब्दियों से 
भी अधिक काल से इसके विराट्‌ व्यक्तित्व ने भारत के आध्यात्मिक एबं भौतिक, दोनों क्षेत्रों को समान 
रूप से आवृत्त कर रखा है । इसमें इतिहास एवं कल्पना का ऐसा समन्वय हुआ है कि इसमें से ऐतिहासिक 
कृष्ण को खोज पाना असंभव नहीं ता दुष्कर अवश्य है । 


कृष्णचरित भारतीय वाङ्मय में वेदों से लेकर अद्यावधि तक व्याप्त है । वेद, उपनिषद, पुराण, संस्कृत, 
पाली, प्राकृत, अपभ्रंश एवं हिन्दी इत्यादि आये तथा आर्येतर भाषाओं में इष्ण का निरूपण मिलता है । 
प्राचीन एवं आधुनिक कृष्ण-विषयक ग्रंथों, BAA, उपलब्ध प्रमाणों, शोधलेख इत्यादि के आधार पर हुम 
कृष्ण के चरित पर प्रकाश डालने का प्रयत्न कर रहे हैं । 
` संशोधकों की मान्यता है कि जाह्नवी जैसे अनेक जलस्नोतों का संगम है, बेसे ही आज.जो ST 
चरित हमें उपलब्ध है, वह भी एकाधिक कृष्णनामवाची महापुरुषों का समन्वित रूप है । 
वेदों A कृष्ण !-कृष्ण का नाम ऋग्वेद के प्रथम, अष्टम और दशम इन तीन मंडलों में भिन्न- 
भिन्न deat में मिलता है ऋर्वेद के अष्टम मंडल के ८५वें सूक्त के स्तोता कृष्ण आंगिरस ऋषि हैं । 
कृष्ण आंगिरस अश्विनीकुमारों को यज्ञ में सोमपान के लिए आमंत्रित करते हुए उनसे ऐश्वर्य की कामना 


RE । 
कर रहे हैं । तीसरी ऋचा में कृष्ण के नाम का भी उल्लेख है-अय वां कृष्णो अभ्विना हवते । . 
आंगिरसों का वैदिक मंत्र रचयिताओं में श्रेष्ठ एव प्रथम स्थान था । वैदिक युग में आंगिरस गौत्रीय 
मंत्रगायंक कवि कहलाते थे । कवि-रचित विस्मृत गान को अपनी मेघा “एव” प्रतिभा के बल से ढूंटूकर 
संकलित करनेवाले मंत्र-दृष्टा ऋषि कहलाए । मंत्रों के गायक, रचनाकार कवि और उनके संकलन कर्ता 
दृष्टा ऋषि, थे-“ऋषिदृश नात्‌ यः परोक्ष _ प्यति .सः- ऋषिः १ 
इस प्रकार वौ दिके काल में कृष्ण आंगिरसों का स्थान ऋषियों से भी श्रेष्ठ था | आंगिरस गौत्रीय 
कवियों की भांति ऋषि भी स्वतत्र रूप से मंत्र रचता करने लगे थे, प्र ऐतिहासिक इष्टि से यह परवर्ती 
घटना है । ः ; E 
२. a “क” शब्दे, “कु” 'शब्दे, सिद्धान्तकोमुदी ।यों कवि शब्द की व्युत्पत्ति कव. वणे घातु से है। 


यास्क २ । ; 
३. निरुक्त, SE CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya-Collectionis '२१* 
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mete के दशम मंडल के ४२वें सुकत के तृतीय अध्याय में कृष्ण आंगिरस तीन ऋचाओं में अश्विनी- 
कुमारों की स्तुति कर रहे हैं तथा इसी मंडल के ४४वें सूक्त के चतुर्थ अध्याय की ग्यारह _ऋचाओं में वे 
धन, बल, गुण इत्यादि की कामना करते हुए इन्द्र की स्तुति कर रहे हैं । वे इन्द्र से प्राथना करते हैं- 
आयाखिन्द्रः स्वपतिमदाय?, । ऋरवेद के अष्टम मंडल के ८७वें सूक्त के स्तोता कृष्ण के पुत्र विश्वक हैं । विश्वक 
अपने पुत्र या पोत्र विष्णापू के लिए धन की कामना करते हैं । ऋग्वेद के अष्टम मंडल के ८६वें सुकत में 
कृष्ण नामक ऐक असुर का उल्लेख है । वह दस agza Age की सेना के साथ अंशुमती नदी के निकट 


i = | 
रहता है | इन्द्र उसका वध करता है-अवद्रप्स्ते अशुमतिष्ठदियानः कृष्णो दशभिः age: " 
ऋग्वेद के प्रथम मंडल के १६वे सुक्त में कृष्ण नाम वाची व्यक्ति विश्वकाय नामक अपने पुत्र को जीवित 
कराने के लिए अश्विनीकुमारों की स्तुति करता हैं- 
+ अपस्यते स्तुवते छृष्णिषाय ऋजू यते | 
“पशु न नष्टमिव दशनाय विप्णाप्यै ददथुर्विश्वकाय ॥ 


: ऋग्वेद के प्रथम मंडल के १०१वें सूक्त में इन्द्र ऋजिश्वा की सहायता से कृष्ण नामक असुर की सगर्भा 
स्त्रियों का वध करता है- 


प्रमन्दिते पितुमद्य'ता बयेयः कृष्णगर्भा निरहन्नणिश्वना _ 


इस प्रकार ऋग्वेद में कृष्ण के नाम का कृष्ण आंगिरस कवि (ऋषि), कृष्ण एवं उनके पुत्र विश्वक, 

क विश्वक एव उनके पुत्र या पौत्र विष्णापू, तथा कृष्ण नामक असुर के रूप में उल्लेख मिलता है । 
" १ = sient मे कृष्ण. :-उपनिषद्‌, आरण्यक एवः ब्राह्मण-पंथों में भी कृष्ण का उल्लेख मिलता है । 
| T ba सामवेद का उपनिषद्‌ है । यह बौद्ध काल सेभी प्राचीन माना गया है । इस उपनिषद 
7 छ गरा क पुत्र घोर क्रषि ने अपने शिष्य देवकी पुत्र कृष्ण को यज्ञशास्त्र सुनाया था । जिसको सुनकर 
q अन्य विद्याओं के विषय में तृप्णा रहित हा गया । उस घोर ऋषि ने देवकी पुत्र. कृष्ण से कहा बि 
उसके अपमी मृत्यु के समय इन मंत्रों का जप करना चाहिए- | ner 


E È (2) अक्षितम्‌ असि = तू नाश रहित है । ! 


3 -:(२) अच्युतम्‌ असि = तु अविनाशी है । 
१ उ EN .(३) प्राणसंशितम्‌ असि तू अति सुक्ष्म प्राण है । 
ह. लागि आंगिरसः कृष्णाय देवकी पुत्रायोक्त्वाव। खा 


यामेतत्त्रय if पिपास न्तदेलाः 
ser प्रतिपधेतक्षितमस्यच्युतमसि प्राणसूशितमलीति तत्रैते z ee 


a ऋचो भवतः 11६1 
पत का श्रवण करके देवकी पुत्र अन्य विद्याओं में तृष्णा रहित 


` (१) तु अक्षय है। इस कथन के द्वा में 
किया गया है। ` बारा आदित्य में रहनेवाले पुरुष और प्राण की एकता का प्रतिपादन 


(९) A अच्युत है, तु अपने स्वरूप से च्युत नहीं होने वाला है । 


प्रनिषद्‌, अध्याय ३- = re 
St ससज साहित्यवद्धंक-पष्छ , ३१९१४/० Collection. 
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(३) तू प्राण संशित है । अर्थात्‌ सम्यक्‌ रूप से सूक्ष्म किया गया है, वह भी तू है । 

इन तीन मंत्रों का मृत्यु के समय स्मरण करने के कहा गया है । 

श्रीकृष्ण ने “गीता” में कहा है कि वेदों में मैं सामवेद हँ । ar में आत्मा के अमृततत्त्व का उल्लेख 
है । अंगिरा के पुत्र घोर नामक ऋषि ने देवकी पुत्र कृष्ण को जो तीन मंत्र दिए हैं, वे संभव है, “गीता! में 
निरूपित आत्मा के अमृततत्त्व के बीज रूप हों । “गीता” का रचनाकार केई भी हो, उसने इसी के लक्ष्य 
में रखकर तो कहीं कृष्ण को गीता? के नाम के साथ संलग्न नहीं कर दिया है 2 “छान्दोग्योपनिषद्‌” में 
तत्त्वज्ञान, कमं और ज्ञान-उपासना का विस्तृत वन किया गया है । 'ऐतरेय-आरण्यक? में कृष्ण हारीत नामक 
महि का उल्लेख है, जिन्होंने अपने पुत्र को वाणी रूपी ब्राह्मण संहिता की उपासना का उपदेश दिया है-- 


अथ हास्या एतत्कृष्ण हारितो । 
वाग्त्रह्मणामिवोपोदाहरति, इति ।? 


तेत्तिरीय-आरण्यक' में भी कृष्ण के देवत्व का उल्लेख हैं? 2 तथा कौशीतकी ब्राह्मण में भी 
कृष्ण का उल्लेख मिलता g- 


कृष्णो ह तदांगिरसो ब्राह्मणान्‌ छन्दसीय तृतीय' सवन ददद 
इस प्रकार प्राचीन वेदिक साहित्य में कृष्ण का उल्लेख मिलता है, पर हमारे काव्य एव वेदान्त के 
आलंबन सुप्रसिद्ध कृष्ण के साथ इनका किसी भी तरह का संबंध नहीं है । 


महाभारत”? A कृष्ण :-'महाभारत” में कृष्ण दा रूपों में निरूपित हुए हैं-महापुरुष के रूप में एवं 
देवता के रूप में । “महाभारत' का रचनाकाल ३५० ई. पूर्व माना गया है 18 


महाभारत का महद्‌ अंश प्रक्षिप्त है | 'हरिवशपुराण' “महाभारतः का खिल अंश अर्थात 
प्रक्षिप्त अंश है । इसमें श्रीकृष्ण की लीलाओं का वर्णन किया गया है 1 विन्टर निटूज ने इसको “महाभारत? 
का प्रक्षिप्त अंश माना है । इसका रचना काल चौथी शताब्दी है ।* विन्टर निटूज ने 'महाभारत' के तीन 
संस्करण माने हैं, अर्थात्‌ “महाभारत” तीन बार संपादित हुआ है । प्रथम संस्करण में ८८०० इलोक हैं । 
दूसरे संस्करण में २४००० इलोक हैं और तीसरे संस्करण में १००००० (एक लाख) इलोक हैं 15 “महाभारत' 
के जिस अंश में कृष्ण का महापुरुष के रूप में चित्रण हुआ है, वह अपेक्षाकृत अधिक प्राचीन है तथा देवता 
एवं ब्रजवासी गोपाल कृष्ण के रूप का जो अंश है वह परवर्ती काल्पनिक ga प्रक्षिप्त अंश है ।० कृष्ण 
जब पांडवों के सलाहकार के रूप में होते हैं तब वें पूर्ण मानव हैं । कई ब्राह्मण कहते हैं-“'मूर्ख लोग ही 
कृष्ण को जगत्‌ का कर्ता मानते हैं और तो ठीक कृष्ण स्वयं के क्षत्रिय से ब्राह्यण तक नहीं बना सके ”- 


यद्यय जगतः कर्ता यथैनम्सूखः मन्यसे | 
कस्मान्न AAT सम्यगात्मानमवगच्छति 11” 


१. ऐतरेय-आरण्यक-वे. ज्ञा. रा. रा. बाबा शास्त्री फडके, आनंद आश्रम मुद्रणालय-१८९८ 


२. तैत्तिरीय-आरण्यक-१०. १. ६ 

३. वेष्णवधमं नो संक्षिप्त इतिहास-दु. के. शा्री-ृ. ३९ 

४, हरिवंश का सांस्कृतिक अध्ययन, आमुख-१२ 

५. “वही- | 

६. हरिबंश का सांस्कृतिक अध्यथन AEE E "४७० ७:०५ेहिस्िरत”"२|४३/६११ 
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[६] 
को उद्यत हाते हैं, जिससे प्रकट होता है कि कृष्ण मानव हुँ । 
के गोपाल स्वरूप का निर्देश है | इसे भी विद्वानों ने प्रक्षिप्त 
विष्णु, देवता इत्यादि रूपों में भी माना है ! कृष्ण युधिष्ठिर 
तथा अर्जन, भीम आदिं शाखाएँ हैं- 


उत्तंक नामक ऋषि कृष्ण को शाप देने 

सभापवंः, वनपव तथा शांतिपव ? में कृष्ण 

माना है 15 “महाभारतः में कृष्ण को ब्रह्मा, 

रूपी घर्म-वृक्ष के मूल हैं । वे ब्रहम हँ 
युधिष्टिर धर्ममयो महाद्रूमः स्कन्धो 5जु ना भीमसेना स्य शाखा | 

magat पुप्पफले ससृद्ध, मूल कृप्णा ब्रह्म च ब्राह्मणाश्च ॥ महाभारत, १-१-१० ५ 

कृष्ण को विष्णु स्वरूप मानकर भीष्म उनकी ' "स्तुति करते हैं । 


की अग्रपूजा में : 
cee : कृष्ण हैं, ऐसा वर्णन मिलता है 


वनपर्व में कृष्ण के प्रलयकाल में वट पत्र पर शयन करने वाले विष्णु 


न] ९. 
यः a देवो मया इष्टः पुरोपद्मायतेक्षणः । स एष पुरुषव्याघ्र सब चस्ते जनाद्‌'नः ॥ 
, महाभारत, वनपव -३-१९१ 


qat 


यदि हम “महाभारत” में वर्णित कृष्ण को केवल साधारण राजनीतिज्ञ योद्धा ही माने तो कृष्ण wes 
के अवतार हैं, ऐसा स्वीकार करने का आधार ही नहीं रह जाता | ऐसा बहुसंख्यक विद्वान्‌ मानते हैं कि 
है । यदि ag ठीक है तो “महाभारत” काल में कृष्ण एक ओर 
जहाँ वीर योद्धा थे तो दूसरी ओर वे वासुदेव, नारायण और ईश्वर के अवतार भी थे | apre Bre 
की यह मान्यता है कि महाभारत-काल में कृष्ण में अवतारत्व का आरोप होने E 15४. “महाभारत 
में गोविद? शब्द मिलता है । उसका अर्थ गोचारण करने वाले कृष्ण नहीं किन्तु ‘ar अर्थात्‌ पृथ्वी, विद 
अर्थात रक्षा करनेवाले | यह एक प्रसिद्ध पुराण कथा है कि विष्णु ने वराह अवतार लेकर पृथ्वी की रक्षा 
की थी । डो. भंडारकर ने गोविद' शब्द को गो + विद शब्द से व्युत्पन्न माना है । डा. भंडारकर ने 
केशीनिसूदन को भी कृष्ण का नाम न मानकर इन्द्र का विशेषण माना है 10 ज़ेसे गोविद, गोपाल, कृष्ण 
जैसे विशेषणों का सबंध कृष्ण से कर दिया गया, वेसे ही ऋग्वेद में प्रयुक्त गो, वृष्णि, गोप, ब्रज, राधा 
रोहिणी इन नामों का कृष्ण के साथ संबंध न होने पर भी इनको कृष्ण के साथ जोड़ दिया गया है, 
जिस प्रकार घोर आंगिरस कृष्ण का संबंध “महाभारत? के कृष्ण के साथ जोड़ दिया गया है, उसी तरह 
गोविंद, गोपाल, कृष्ण, गो, गोप, विष्णु, राधा, रोहिणी और अर्जुन शब्दों का संबंध भी पुराणकाल में 
कृष्ण के साथ जोड दिया गया है [” “महाभारत? में द्वारकावासी कृष्ण के जीवन का वर्णन मिलता है 
और वह भी बाल एवं किशोर तडीं पर समर्थ योद्धा, राजनीतिज्ञ एवं दार्शनिक के रूप में । कृष्ण के 
वासुदेव नाम की प्रतिष्ठा “महाभारत” में तीन रूपों मैं बताई गई है--(१) व्यापकता की हृष्टि से जगत्‌ 
के निवास रूप एवं जगत्‌ के प्रकाशक सूर्ये रूप होने से |? (२) वृष्णियों में वासुदेव नाम से प्रसिद्ध होने 


१. महाभारत २/२२/४-३९, ३६, ४४ २. महाभारत १, १२ ४३-४४ 
३. सूर और उनका साहित्य-[ष्ठ १२४ 

४. महाभारत १२, सभापव ४३-७५ 

५, सूर और उनका साहित्य-पृष्ठ १२४ 

६. Vaishnavism & Shaivism-Bhandarkar-51 

७. वही 


८. महाभारत, शान्तिपवौ, अध्याय ३४२, शलोक २०-२१ 
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के कारण । (३) वासुदेव उपाधिधारी पौण्डूक राजा पुरुषोत्तम तथा करवीरपुर के राजा शृगाल का वध 
करके अपने एकमात्र वास्‌ देवत्व को प्रमाणित करने के कारण 1? 

“गीता? में इस प्रकार का उल्लेख है-“क़्ष्ण कहते हैं- वृष्णियों में मैं वासुदेव हू तथा खिल 
“हरिवंश” में कृष्ण के वासुदेवत्व की प्रतिष्ठा के संकेतों से यह स्पष्ट होता हैं कि कृष्ण द्वितीय वासुदेव हैं 15 

“महाभारत” एवं पुराणों में कृष्ण वासुदेव संवंधी उल्लेख मिलते हैं । उनसे भी यह प्रश्‍न उपस्थित 
होता है कि क्या कृष्ण और वासूदेव दो भिन्न व्यक्ति हैं ? विद्वानों का यह मत है कि “महाभारत! में 
कृष्ण ही वासुदेव हैं, ऐसा प्रमाणित करने का प्रयत्न किया गया है तथा “श्रीमद्भगवद्गीता और “अनुगीत।' 
की रचना के मध्यवर्ती समय में वासुदेव, कृष्ण और विष्णु इन तीनों का एकीकरण हो चुका था । $ 

डॉ. भंडारकर मानते हैं कि वासुदेव, नारायण तथा विष्णु के एकीकरण ने वेष्णवधमं, भागवतधर्म 
या सात्त्वतधर्म के लिए एक पुष्ट आधार भूमि तैयार की ।5 क्कृष्ण एव वासुदेव ये दो भिन्न व्यक्ति हैं, 
ऐसा कई विद्वान्‌ स्पष्ट रूप से मानते हैं तथा qd के संस्थापक वासुदेव एव' व,ष्णिव'शी सात्त्वत वासुदेव भी 
भिन्न-भिन्न व्यक्ति हैं । परवर्ती समान भावभूमि ने नाम साम्य के कारण दो भिन्न व्यक्तियों को एक 
बना दिया है । इस एकत्व में लोक प्रचलित कथाओं ने भी पर्याप्त योग दिया है 1° 

इसमें. कोई संदेह नहीं कि कृष्ण के ऐतिहासिक व्यक्तित्व को किंचित्‌ अंश में प्रस्तुत करने का सव - 
प्रथम प्रयास 'महाभारत' में हुआ है । यों वेद, उपनिपद्‌, पुराण, काव्य इत्यादि में कृष्ण विषयक या 
कृष्ण नामवाची उल्लेख मिलते हैं पर वे ऐतिहासिक नहीं कहे जा सकते । “महाभारत” किसी अंश में 
ऐतिहासिक ग्रंथ तो है ही । “महाभारत? में कृष्ण के व्यक्तित्व की तीन स्थितियां तो स्पष्ट हैं-(१) सामान्य 
मानव, अर्जुन के मित्र और पांडवों के हितेच्छ एवं सलाहकार, (२) लौकिक एवं अलौकिक शक्ति संपन्न, 
(३) परब्रह्म l 

डौ. मु शीराम शर्मा की मान्यता है कि “गीता” के द्वारा यह भी सिद्ध नहीं होता कि वासूदेव और 
नारायण अभिन्न हैं । इन दोनों के एकत्व की भूमिका वाद में घटित हुई 15 द्वारकाधीरा कृष्ण का 
वर्ण न “महाभारत' में हुआ है और उसी “महाभारत? के खिल अंश “हरिव शपुराण' में गोपाल कृष्ण की 
भावना बा विकास हुआ । ? इससे यह तो स्पष्ट है कि गोपाल कृष्ण की कल्पना “महाभारते? के बाद की 
है क्योंकि 'हरिव श' “महाभारत का प्रक्षिप्त अंश है । इस पुराण में कृष्ण ने स्वयं को पशुपालक कहा 
है । साथ ही इसी पुराण में गोवद्धंन-पूजा तथा श्रीकृष्ण के व्रज-व.न्दावन निवास का उल्लेख भी मिलता 
है । १७ इस प्रकार इतन स्पष्ट हो जाता है कि गोपाल कृष्ण की भावना का समय ईसा की पहली और 
तीसरी शताब्दी के मध्य का संभव है । आभीरों के देवता गोपाल थे। इसी कारण गोपाल कृष्ण की भावना 


em 
१. 'गीताः-““वृष्णीनां वासुदेवोऽस्मि १०-३७ 


२. 'हरिवंशपुराणः विष्णुपर्व ४४|२२-२९ 

३. हिन्दी कृणकाव्य परंपरा का स्वरूप विकास, पृष्ठ-१६ 

४. वही-- पृ. १६ 

५. हिन्दी कुष्णकाव्ये-परंपरा का स्वरूप विक्रास,-पृष्ठ १७ 
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a fi 1 Y . 
aqua हुई । फिर भी इसौने वैष्णव धमे की परंपराओं को सर्वाधिक प्रभावित किया । डा. । HERES 
ने यह : कहा है कि आभौर जातिको कषण? शब्द पश्चिम के क्राइस्ट शब्द का रूपातर है 1 

यह भे 


डो, हजारीप्रसाद द्विवेदी का मंत हैं कि ऑभीरों का राजा ईश्वरसेन गोपाल कृष्णं का वर 

चलकर क के इसी वंश कें आभीर राजाओं नें अपने प्रभावं सें गोपालकृष्ण को वासुदेव कृष्ण a 
a ee प्रकार परवर्तीकाल में “महाभारत के वासुदेव कृष्ण ब्रह्म के अंवतार हीं नं रहें, 
oe See रूपांतरित हो गए और गोपालं BT ay लीलाएँ “महाभारत” के बासुदेव कृष्ण अर्थात्‌ 
: aoe goo की लीलाएँ बन गईं ।“ ऐसे कुछ उंदाहरण मिलते हैं कि इन आभीरों ने अपने अभाव 
पार कृष्ण की उपासना का भी बलपुर्वक प्रचार किया था । यह कहाँ तक ठीक है, यह एक संशोधन' 
का विषय हैं । 'दिनकरेजी' ने (सँस्कृति के चार अध्याय में लिखा > कि द्वारका का प्रसिद्ध कृष्ण मंदिर 
dae सूर्य मंदिर था 17 गोपाल कुष्ण एव' वासुदेव कृष्ण की लीलाओं के ऐक्य का परिणाम यह्‌ हभ 
fe “नारद पांचराव' की ज्ञानामुंत सार संहिता में कृष्ण की बाल लीलाओं का वणन किया गया है । 
Sr, भंडारकर ने इस संहितां कां रचना काल चौथी शताब्दी के बाद का बताया ह । डौ. भंडारकर का 
कथनं है कि गोपाल कृष्णं की रासलीला एवं गोपी लीलाएं भी परवर्ती काल की कल्पना है और वाद में 
पुराणों में इन लीलाओं का समावेश कर लिया गया. ९ 


. दक्षिण भारत में कृष्ण की वाल लीलाओं का प्रचार ईसा की प्रथम शताब्दी तक हो चुका था । 
दक्षिण के तमिल कवियों ने इसी काल में कृष्ण की बाल लीलाओं का वर्णन ral है । इससे स्पष्ट होता 
है कि गोपाल कृष्ण की भक्ति एवं पांचरात्र घर्म ईसा क्री पहली शताब्दी पूव ही दक्षिण के तमिल प्रदेश 
में पहुँच चुके थे । "महाभारत? में कृष्ण का महामानव के साथ-साथ देवता एवं ब्रह्म कै रूप में भी 
निरूपित किया है । पुराणों में श्रीकृष्ण के ब्रहम रूप के ही मुख्यतः प्रतिष्ठित करने का प्रयास किया गया 
है । 'हरिव शपुराण', 'ब्रहमवैवत्तंपुराण' एवं श्रीमद्भागवत इन तीन पुराणों में कुष्ण-लीलाओं का 
वर्णन मुख्यतः हुआ है | यों “पद्मपुराण, “विष्णुपुराण? एवं 'देवीभागवत' पुराण में भी श्रीकृष्ण की 
लीलाओं का वर्णन है । इन पुराणों में कुष्ण को लेकर एक बात megan कही गई है और वह g- 
श्रीकष्ण को सर्वोपरि देवता के स्थान पर प्रस्थापित करना । कृष्ण सर्वोपरि देवता हैं, परब्रह्म हैं, उनसे 
बढ़कर काई नहीं है इस प्रकार इन पुराणों में कृष्ण के माहात्म्य का निरूपण किया गया है और पुराण- 
कारों का ऐसा करना स्वाभाविक भी है । 


पुराणों में विष्णु के अवतारों में श्रीकृष्ण को पूर्णावतार मानकर उनकी स्तुति की गई है । “भागवत 
में ऋषि, मनु, देवता, agga और प्रजापति के विष्णु के अंश बताकर कृष्ण के संपूर्ण कलाओं से युक्त 
भगवान्‌ कहा गया है । र 
SIAN मनवो देत मलुपुत्रा महोजसः | कला सवें हरेरेव सप्रजापतयस्तथा ।1२०॥ 
पते चांशकलाः TS: कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌ | भागवत, १-३-२७ 
१. Collected Wosks of SirR.G. Bhandarkar-Vol. IV. Page 49 
२. >वहीं-- -पृष्ठ ५३ 
३. हिन्दी साहित्य की भूमिका, पृष्ठ-२४ 
४. हिन्दी कृष्णकाव्य-परंपरा का स्वरूप विकास-पृष्ठ १८ 
५. संस्कृति के चार अध्याय, दिनकर 
| ; $: Collected Works Yol AP, 0 
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श्रीकृष्ण की लीलाओं में लोकरंजक एव” लोकरक्षक ये दोनों रूप प्रकट हुए हैं । भक्त श्रीकृष्ण की 
मानवीय लीलाओं से अनुरंजित होते हैं एव अलौकिक षड ऐद्वर्य-संपन्न श्रीकृष्ण के भगवान्‌ रूप से अतीव 
प्रभावित होते हैं । इन उपयुक्त कृष्ण विषयक पुराणों में वासुदेव, नारायण हरि, अच्युत, केशव, विष्णु, 
मुरारि, जनार्दन इत्यादि कई नामों से श्रीकृष्ण के माहात्म्य का संस्तुवन हुआ है | गोपियां, राधा 
एः गाप ये भी कुष्ण-चरित के अभिन्न अंग हैं । गापियां पूर्व जन्म में ऋषि थीं । श्रीकृष्ण की लीलाओं 
में भाग लेने के लिए कृष्ण के साथ उन्होंने भी ब्रज में अवतार लिया था । “श्रीमद्भागवत” में गोपिकाओं 
को देवांगनाओं का अवतार बताया गया है 17 


पुराणों मे कृष्ण : पुराणों में कृष्ण विषय पर विचार करने से पूर्व सगुण अवतारों की कल्पना, 
पौराणिकी-भक्ति एवं इसके दुष्परिणाम हिन्दुत्व एव' भारत के लिए कितने हानिकारक सिद्ध हुए इस पर 
संक्षेप में विचार कर लेना उचित होगा | 

वैदिक युग भारतीय संस्कृति का उपःकाल था | कमल-पत्र पर विलसित प्रभात के तुहिन की भाँति 
वह सद्यः, प्रकाशमान एवं गतिशीलः था । इसी कारण इस युग में कवि, ऋषपि-महपियों द्वारा AR, यजुः, 
साम, अथववेद की संहिताएँ तथा इनके व्याख्या ग्रंथ ब्राहमण, आरण्यक एव उपनिषद्‌ प्रकाश में आए । 
दर्शन की नास्तिक-आस्तिक परंपराओं का तथा वेदान्त के ब्रह्मज्ञान की गंगोत्री-प्रमुनोंत्री का हिमवान्‌ भी 
यही युग है । | 

इस युग में एक ओर जहाँ जनकोलाहल से दूर अरण्यों की एकान्त छाया तले कवि-ऋषि अपने 
fasii के साथ ज्ञान-गोष्डियों में रत थे ता दूसरी ओर समाज का बृहद्‌ भाग कर्मकाण्ड के स्थूल हिंसात्मक 
यज्ञकर्म में लिप्त था । इस युग के ब्रहम-ज्ञान के द्रष्टा एव यज्ञ-बलि तथा सोमपान के पुरस्कर्ता ब्राह्मण 
ही थे । 'ब्राह्मणा5स्य मुखमासीत्‌' ब्राह्मण ही इस युग का मुख अर्थात्‌ मुखिया था । वही समाज के 
मूर्धास्थान पर भी अभिषिक्त था । 

वैदिक युग की यज्ञ-पशु-त्रलि के विरोध में वुद्ध, महावीर की करणा-अहिसा तथा पुराण की निष्काम 
कर्म भक्ति एवं अहिसा-यज्ञों की व्यवस्था अस्तित्व में आईं । इस नवीन घम sarar ain के अधिकांश 
अगुआ क्षत्रिय थे और ये ही dint, बुद्ध, भगवान्‌, सम्राट्‌ जसे धमः एवं समाज के मूर्घास्थान पर भो 
समासीन थे । i ee 

देश काल एव' हिन्दुत्व की सुरक्षा को लक्ष्य में रखकर आथ शंकराचार्य ने उपनिषद्‌ एव बादरायण 
व्यास के ब्नहमसूत्रों में निरूपित ब्रहम के निर्गुणमूलक यथार्थस्वरूप का केवलाइत वेदान्त के नाम हि न 
किया | साथ ही उन्होंने जनसाधारण की आवद्यकता एवं दुवलता को ध्यान में रखकर ge sks Sa 
(ज्ञान-भक्ति) को भी वेदान्त (ज्ञान-1010%1९026)3 साधन के रूप में स्वीकार कर, उसे भो वदान्त = 
संलग्न कर दिया । रूपक की शैली में कहें तो उन्होंने वेदान्त (ज्ञान) पुरुष के साथ भक्तिकन्या का पाणिग्रहण 


दिया । - aie 
ae रामानुज निम्वार्क, मध्व एव वल्लभ इत्यादि परवर्ती वेदान्ताचार्यो ने वादरायण व्यास के aeg का 
N , 


अपने-अपने पक्ष में अर्थघटत करके दांकर के वेदान्त (निगुंण-ज्ञान) के विरोध में pan से T 
भिन्न-भिन्न स्वत'त्र वेदान्तसंग्रदायों की स्थापना की । जिसमें उन्होंने : निर्गृण-ज्ञान व लन oe 
की श्रेष्ठता ऐसे जोरदार दाब्दो में प्रतियादित की फि भक्ति मातों अभिमान मैं a dee ae 
के को ete की Gat में कहे ता सगुण वेदास्ताचार्यों ने निरगॅण-वेदान्त-ज्ञान से भ at 


ee 


१, श्रीमद्‌भागवत १९०५९ 
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दष्परिणाम इस प्रकार है--(१) हिम्दूष मो राम! -कष्णादि विविधं व्यक्ति एवं 
कल्पित देव-देवियों की पुजा-उपासना,, में रत होकर शेव, शाक्त, वैष्णव, जैसे अनेक संप्रदायों एव 
dat में विभक्त हो गया । जिससे न केवल हिन्दुत्व अपितु अखंड भारत का मानस भी खंड-लंड 
हो गया ! पाकिस्तान, बांग्लादेश, श्रीलका, वर्मा, इसी विकार के दुष्परिणाम हैं और आज भी यहं विकृति 
पंजाब, असम जैसे क्षेत्रों में सक्रिय है । 2 <= 

निष्काम कम एवं भक्ति का अपने-अपने पक्ष नें अर्थघटन के फलस्वरूप अंकमण्ये By, संन्यासी, 
आचार्यो की अनेक स्वेच्छाचारी परपराएँ वर्षा में घरे पर कुकुरमुत्तों की भाँति फूट पड़ी । शंकर कों 
संन्यासी जहाँ अपने सुदृढ . वेदन्त-ज्ञान-सुत्र से हिन्दुत्व के कलेवर को बाँधे था, वहाँ ये . तथाकथित 
कुपरपराएँ उसको काटने में कठोर कुठार सिद्ध हुईं ! हिन्दुत्व को अंधविश्वास एव भक्ति की मधुसिक्ता-पुंडियां 
चटाकर उसकी गहरी संमूर्च्छा में इन्हीं कुपरंपराओं ने उसके सत्त्व को AAS नाग की तरह पीना प्रारंभ 
किया । आज हिन्दुत्व एव देश, जो बण, जाति, छत-अछूत, वामाचार (मत्स्य, मांस, मदिरा, मुद्रा, मैथुन) 
बाह्याचार, कर्मकाण्ड एव' अंधविश्वास के घोर पंक में निमरन है, वह इसी वेदान्त से cent अलग हुई 
ज्ञान-विहीन पौराणिकी वैयक्तिक अवतार-भक्ति एव' उसके पोषक साधु, संन्यासी, आचार्य, पंड-पुजारियों 
की अंधी कुपरंपराओं की कुकूपा का फल है । इस सदभं में प्रो. जे. जे. शुक्ल लिखते F— 
“ “मेरे मत में भारत एव' इसकी हिन्दू सामाजिक व्यवस्था को सब से अधिक भयंकर हानि यदि किसीने 
पहुँचाई है तो वह है सोलहवीं सदी का भक्ति-आंदोलन । भक्ति का रूप कुछ इस प्रकार रहा और वर्तमान 
में सी वंसा ही है कि हिन्दू सामाजिक व्यवस्था को इसने इस भाँति छिन्न-विच्छिन्न कर दिया है कि हिन्दू 
समाज आज अराजकता, अव्यवस्था की उस चरम-स्थिति तक पहुँच चुका है कि उसके अस्तित्व के आवश्यक 
सभी मुल्य समूल नष्ट हा चूके हैं ।”* 

सदियों से देश एवं हिन्हूधमं के सत्त्व के भेडिये की भाँति चूसने-चाटनेवाली इन अंधी भक्ति परंपराओं 
से मुक्ति तभी संभव है, जब यूरोप की भाँति यहाँ भी दार्शनिक क्रांति हा और शंकराचार्य जैसे अनेक 


वेदान्ती इसे पुनः अपने ज्ञान-प्रकाश से आपूण कर दें । या फिर वेद एवं परशुहस्त दयान द सरस्वती जैसा 
क्रांतिकारी सत्त्वशील आर्य-पौदष जन्म छे । क्योंकि लातों के भूत बातों से नहीं मानते । “भय विन होय 
न प्रीति! । 
१. रामकथा ऐतिहासिक नहीं, ss है । कृष्णायन-भूमका, द्वारकाप्रसाद मिश्र | (राम द्वारा ब्राहमण 
परशुराम एव ब्राह्मण रावण को पराभून करवाने की मुख्य घटनाओं हा 
वैदिक युगीय ब्राह्मणत्व को हीन एव' क्षत्रियत्व को श्रेष्ठ fig aia लिए ही ह चा लिखना ई गई : 5 
२. प्राणी जिस अधोमागं से जगत्‌ में जन्म लेते हैं, उसी प्रक्रिया से जन्मे मानव की पूजा-उपासना व्यक्तिपूजा | 
- पीना नाग वह नाग, जा साए हुए मनुष्य की छाती पर चढ़कर उसकी श्वास के पीकर, उसे निष्प्राण कर देता है | 
. In my humble opinion the greatest damage done to this country as 
well as Hindu social organisation is that by the sixteenth centur 
Bhakti movement. Bhakti Prectised in the manner in which it is Sone 


(तलाक) दिलवा दी । जिसके 


xXx w 


Gar kla, professor 
भी किसी उता र ujarai University, 
केस समय सगुण Mae करनेवाले अनेक देवताओं का अस्तित्व था । 


गैसे अपनी धरती से निर्मूल कर दिया । 


रोपीय दश झाः 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya क दश T, रामावतार र्मा 
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यहाँ अब हम संक्षेप में किन पुराणों में, किस रूप में कृष्ण-चरित वणित हुआ है, प्रकाश डालने का 
प्रयत्न करते हैं । यहाँ यह भी स्पष्ट कर देना उचित होगा कि पुराणों में वर्णित कृष्ण ब्रजविहारी, गायी- 
जनवल्लभ, लीलाविहारी एवं रसिक कृष्ण हैं । “महाभारत” के नरव्याघ्र एव धमं-रक्षक कृष्ण के वर्णन 
का इनमें अभाव है । इन वंष्णवपुराणों में श्रीकृष्ण-गापिकाओं के प्रेम के विविध रूपों में प्रस्तुत किया 
गया है। साथ ही उसे जन्मजन्मास्तर का घोषित किया गया है । गोपीभाव के पुराणों में महाभाव की संज्ञा 
दी गई है । राधा का उल्लेख श्रीमद्भागवत में नहीं मिलता, पर बाद में वह भी कष्णचरित का एक 
शाश्वत अंग वन गई है । वष्णव-भक्षित से संबद्ध सम्प्रदायों में श्रीकृष्ण के वन्दावन-बिहारी, रसिक-किशोर 
एव राधा को रसिकेश्वरी, स्वामिनी एव सवे श्वरी के रूप में निरूपित किया गया है । कृष्ण का चित्रण 
परात्पर परब्रह्म के रूप में हुआ हैँ ते war उनकी ह्रादिनी सविद्‌ है :- 


ह्वादिन्या संविदाइ्लिष्टः सच्चिदानन्द ईश्वरः । 
स्वाविद्या eget जीवः संक्लेशः निकराकरः ॥ ॥ सर्गज्ञसूक्ति, विष्णुस्वामी 


श्रीकृष्ण सच्चिदानंद स्वरूप हैं और वे ह्वादिनी संविद्‌ से आहिलष्ट हँ । यह ह्वादिनी संविद्‌ ही आगे 
चलकर राधा नाम से प्रसिद्ध हों गई । इन वेष्णवपुराणों में कृष्ण, राधा एवं गोपियों के प्रेम को चरमाः 
वस्था तक पहुँचाया गया है । ] 


ब्रह्मपुराण” में अध्याय १८० से २१२ तक कृष्ण-चरित वणित है । इसमें कृष्ण की बाल एव' रासक्रीडा 
आदि का वर्णन किया गया है । इसके अंतिम अध्याय में आभीरो के साथ अर्जुन का युद्ध, म्लेच्छो के दारा 
यादवस्त्रीहरण, परीक्षित को राज्य देकर युधिष्ठिर का वन-गमन इत्यादि वर्णन है । “पद्मपुराण” के 
प्रथम सृष्टिखंड के १३वें अध्याय में कृष्ण-चरित वर्णित है । 'विष्णुपुराण? छः अंशों में विभक्त है । 
पांचवें अंश के ३८ अध्यायों में विस्तारपूर्गक कृष्ण का चरित-वणित है। इसमें वासुदेव-देवको के विवाह से 
वर्णन प्रारंभ हाता है । इसमें अर्जुन का उल्लेख है पर “महाभारत” के युद्ध का कहीं संकेत मात्र भी नहीं 
मिलता है । इस पुराण में कुष्ण के देहत्याग तक का वर्णन है । 'वायुपुराण' के ९६वें अध्याय में कृष्ण 
को चरित वर्णित है । इसके ९७वें अध्याय में संकर्षण आदि वीरों का भी वर्णन किया गया है.। “अग्निपुराण 
के १२वें अध्याय में कृष्णावतार को कथा वणित है तथा दसी पुराण के अध्याय १३, १४, १५ में 
महाभारत? की कथा का वर्णन किया गया है । जिसमें कुष्ण-चरित का उल्लेख है अग्निपूराण” विषय 
की व्याप्ति की दृष्टि से भारतीय संस्कृति का विश्वकोश कहलाता है । कई इृष्टियों से यह अन्य पुराणों की 
अपेक्षा श्रेष्ठ है । इसमें अलंकारशात्न का मी निरूपण हुआ है | श्रीमद्भागवत? महापुराण १२ स्कः्घों में 
विभक्त है । दशमस्कंध सबसे वडा है । इसके ९० अध्यायों में विस्तारपुत्रंक वासुदेव देवकी के विवाह से 
लेकर यादवकुल के नष्ट होने तक का वर्णन किया गया है । इस पुराण में कृष्ण की बाल लीलाओं 
एब” रसिक लीलाओं का विस्तारपूर्गक वर्णन मिलता है । गोपिकाओं के साथ कृष्ण रासलीला करते हूँ । 
राधा का इसमें कहीं ताम नहीं है । इससे स्पष्ट होता है कि कृष्ण-चरित में राधा को इस पुराण के 
रचनाकाल तक नहीं जाडा गया था । राधा इस पुराण के रचनाकाल के वाद की कल्पना है । ऐसा कई मानते 
हैं कि'भागवत” के “अनयाराधिते।तूनम्‌, इस उल्लेख से राधा के नाम को भागवतकार ने सूचित किया है । 
रास के समय एक विशेष गोपी को लेकर कृष्ण अन्तर्ध्यांन हो गए | वह गोपी राधा ही थी ऐसा कई 
विद्वान्‌ अनुमान करते हैं पर यह मनगढन्त बात है । 'देवीभागवतपुराण' के चतुथं सर्ग के २० से २४ 
तक के पांच अध्यायों में कुण्ण-चरित वणित है । देवीभागवत' भी महापुराण है । “Menta? के 


अंतर्गत श्रीकष्ण-जन्मखंड है । जिसके दे विभाग हैं-पूरवाद्र और उत्तराद्धं | इस खंड में कृष्ण के चरितः 
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का विस्तारपूर्णक वर्णन किया गया है । इसमें कृष्ण के साथ-साथ राधा का भी उल्लेख मिलता है । 
कृष्ण की ही भाँति इसमें राधा के भी अवतार माना गया है । इसमें राधा-पूजापद्धति, राधाकवच इत्यादि 
का निर्देश है । इसमें राधाकृष्ण की सहक्रीडाओ का विस्तारपूर्णक वर्णन किया गया है । 'हरिव शपुराण' 
उपपुराण कहलाता है । इसके हरिवंश पर्व के ३३ से ३९ तक के ७ अध्यायों में कुष्ण-चरित वर्णित है । 
इसी पुराण के विष्णुपव* के ८१ अध्यायों में भी श्रीकृष्ण के चरित का सविशेष विस्तारपूवक वर्णन किया 


गया है । इसके भविष्यपव' में भी कुष्ण की कथाओं का वर्णन है। 


यह पहले स्पष्ट किया जा चूका है कि हरिवंशपुराण', महाभारत! का खिल पव. है, प्रक्षिप्त 
अंश है तथा इसकी गणना कई विद्वान्‌ एक स्वतंत्र उपपुराण के रूप में करते हैं । इस पुराण में विष्णु 
के चरित का कोतंन है पर विशेष खूप में कृष्णावतार की कथा भी वणित दै । जेन तीर्थकर अरिष्टनेमि 
यादव कुल के थे और कृष्ण के अतिबन्धु थे । इसका भी इस उपपुराण में उल्लेख मिलता है । ^ उपपुराण 
कुल २९ हैं तथा हरिवंश ३० वां उपपुराण माना जाता हैः । . महाभारत” की लक्षाधिक इलोक संख्या 
“हरिव शपुराण? को उसका अंश मान लेने पर ही पूरी होती हैं । 


जेन पुराणों A कृष्ण :-जंनियों का एक अलग हरिव'शपुराण ( अरिष्टनेमिभुराण ) है । जिसमें 
श्रीकृष्ण को तीर्थंकर अरिष्टनेमि का भाई बताया गया है । इसमें कृष्ण ने अनेक राजकन्याओं के साथ 
विवाह किया था, इसका भी वर्णन है । 5 


जेन पुराणों में जा कृष्ण-चरित मिलता है वह गैष्णव पुराणों से भिन्न है। “अरिष्टनेमिपुराण” के 
३५, ३७, ४१, ४४, ४५, ४६, ४७ तथा आगे के भी कई अब्यांगों में कृष्ण की कथा वणित है ! कुष्ण का 
जन्म देवकी के गर्भ से भाद्रपद शुक्ल द्वादशी के! शंख-चक्र आदि से. विभूषित रूप में हुआ । कृष्ण का मथुरा- 
गमन, कस वध, उग्रसेन को राज्यप्रदान, सत्यभामा के साथ कृष्ण का विवाह, द्वारका-निर्माण, कुष्ण का 
अनेक राजकन्याओं के साथ विवाह तथा कृष्ण के परिवार का भी इसमें विस्तारपूर्वक वर्णन किया गया 
हैं | इसमें कोरव-पांडवों का भी वर्णन है । इसमें कर्ण का जिन दीक्षा--प्रहण, जरासंघ-वघ इत्यादि अनेक 
कृष्ण-चरित से संबद्ध कथाएँ वणित हैं । £“ i 


५ वैष्णवपुराणों से भिन्न रूप में इस जैनपुराण में कृष्ण-चरित बाणित हे । पहले विद्वान्‌ यह मानते 

थे कि जेनियों ने वेष्णवपुराणों से ही कृष्ण-चरित लिया है । पर यह वात इस प्राण को पढने के बाद 
° प्र स्तुत ï go २ . 

` निमू'ल सिद्ध हुई है । ° प्रस्तुत पुराण में कृष्ण-चरित की समाप्ति तक का वर्णन है । maa मुनि के 


' के शाप से यदुवश का विनाश होता है । कृष्ण यादवों के विनाश से संतप्त होकर मथरा की ओर गमन 


करते हैं । मागे में विश्राम के लिए वे वक्ष के नीचे शयन करते हैं । वहाँ जराकुमारबाण से उनके 


* चरण को बेथ देसा है और कृष्ण देहत्याग करते हैं । बलराम कृष्ण के साय ही थे । वें विषाद करते हैं । 


कृष्ण का निधन सुनकर» पांडव आते हुँ । पांडव अंत में प्रश्नज्या ग्रहृण कर लेते हैं ओर बज़देव तपस्या रत 


हो जाते हैं । 


५, हिन्दुत्व, रामदास गौड़, पृष्ठ ४११ 


१. "हिन्दुत्व" रामदास गोड-यृष्ठ ४९, २. 'हिन्दुत्व'-रामदास गौड़, पृष्ठ ४९ 
३. हिन्दुत्व, रामदास गौड़, ४० ३,४१०, ४. हिन्दुत्व”, रामदास गोड, [ष्ठः ४० ९, ४१० 
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प्रस्तुत जैनपुराण एव' अन्य पुराणों में कृष्ण को वीर, विजगीशु, न्यायप्रिय, असुर-सहारक, लेकित्तर- 
महामानव एवं एक श्रेष्ठ क्षत्रिय राजा के रूप में माना है । जैनपुराणों में कृष्ण-चरित जो भिन्न रूप में 
मिलता है । इस संबंध में कुछ महत्त्वपूर्ण एव उल्लेखनीय तथ्य इस प्रकार हैं- 


(१) वेष्णवपुराणों में कृष्ण की जन्म तिथि भाद्रपद कृष्ण अष्टमी है, जबकि अरिष्टनेमि (हरिव श- 
पुराण ) तथा अन्य TAIT में कृष्ण कीं जन्म तिथि भाद्रपद शुक्ल द्वादशी बताई गई है । 

(२) जैनपूराणों में कृष्ण का महामानव के रूप में वर्णन है | 

(३) कृष्ण नरक में अपने कम भोगते हैं और वाद में तीथंकर वनकर मोक्ष प्राप्त करते हैं । 


(४) “महाभारत? जसे प्राचीन ऐतिहासिक ग्रंथों में कृष्ण की ब्रज की रसिक लीलाओं का अभाव है 
वैसे ही जेन पुराणों में भी राघाकृष्ण एव' गापियो की मधुर लीलाओ का अभाव है एवं साथ ही कृष्ण 
के गोप जीवन का भी वर्ण न नहीं मिलता है । 


(५) जेनपुराणों में कृष्ण की १६ हजार रानियों एवं आठ पटरानियों के नाम कहीं नहीं 
मिलते हैं l 


(६) कृष्ण बचपन में पुतना-वध, बकासुर, चागूर एवं कंस आदि का वध करते हैं। कुरुक्षेत्र के युद्ध 
में क्रुष्ण जरासंघ का वध करते हैं ।! 


जैनपुराणों के अतिरिक्त जैनागमो में भी कृष्ण-बलराम का बड़े सम्मान के साथ उल्लेख मिलता है। 


ज्ञातासूत्र” नामक जैनागम में कृष्ण बलराम के संदर्भ में इस प्रकारका सम्मान सूचक संस्तुवन मिलता है- 


“अपूयिवयणा खलु वासुदेवावलभहा चक्कवट्टो”* (अर्ध मागधी प्राकृत) 
(पूतिवचनाः खलु वासुदेवबलभद्रादयः चत्रवतितः) (संस्कृत छाया) 


वासुदेव कृष्ण, बलराम इत्यादि चक्रवर्ती राजा पवित्र वचन वाले हैं । 


जैनागमों में कुष्ण-कथा मिलती है । बलदेव और वासुदेव सदैव भाइयों के रूप में जन्म लेते रहे हैं। 
जन्म लेकर प्रति वासुदेवों के प्रतिस्पर्धी होते रहे हैं । कंस इनका प्रति वासुदेव था । उसे मारकर कष्ण ने 
पृथ्वी का उद्धार किया । अंधक वृष्णि के पुत्र agta के वासुदेव, ance, जराकुमार, अक्रूर आदि संताने हुईं । 
दशाहं राजाओं में समुद्र विजय प्रमुख था । समुद्र विजय के पुत्र का नाम अरिष्टनेमि था | ये अरिष्जनेमि 
वासुदेव कृष्ण के चचेरे भाई थे । अरिष्टनेमि यादों में लोकप्रिय थे । एक बार अरिष्उनेमि ने कुष्ण को 
आयुधशाला में शंख फूँका । कुष्ण हे मन में राज्यापहरण का भय जागा । कुष्ण को बलदेव ने समझःया कि 
अरिष्टनेमि तीर्थकार हैं, उनसे युद्ध करना उचित नहीं पर कृष्ण माने नहीं । दोनों में agga 
हुआ जिसमें कृष्ण हारे 15 अरिष्टनेमि से एक दिन कृष्ण ने पूछा-मैं भरकर कहां जन्म लूँगा? उत्तर में 
अरिष्टनेमि ने कहा, “द्विपायन ऋषि के शाप से द्वारका का नाश हेगा । कोशाग्र वन में न्यग्रोध वृक्ष के 
नीचे एक शिला पर जब तुम पीत वस्त्र ओढकर से! जाओगे तत्र जराकुमार के बाण से मरकर तीसरे 
नरक में जाओगे । फिर उत्सपिणी काल में पुण्ड जनपद में बारहवें तीर्थकर हाकर निर्वाण प्राप्त करोगे | 


1 सूत्र ३. उत्तर सत्र-पृष्ठ २७ 
१. (हिन्दुत्व नरामदास गौड, R. वतत vibe bee A BA (जक २३३ 


` 
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जैसी अरिष्टनेमि ने भविष्यवाणी को, Far ही हुआ । संव आदि कुमारों ने मदिरा में उन्मत्त होकर द्विपाय न 
ऋषि के साथ मार-पीट की 1 ऋषि ने Ha हेर कृष्ण वलदेव को छाडकर शेष सारी द्वारका भस्म कर दी | 
कृष्ण वासुदेव सौराष्ट्र हाते हुए हत्थिकप्प ( हाथव, भावनगर ) नगर के बाहर आए । उस समय कृष्ण को 
प्यास लगी । बलदेव जल लेने गए । कृष्ण पीत वस्त्र ओढकर वहीं सा गए । जराकुमार ने हिरन समझकर 
बाण मारा । कृष्ण के ममंस्थल पर बाण लगा। बलदेव. जल लेकर आए । जराकुमार ने अपराध के लिए 
क्षमा मांगी । बलदेव कृष्ण के शव के कंधे पर उठाकर बहुत दिनों तक फिरते रहे और अंत में वे तु गिया 
पत पर पहुंचकर तप में लीन हा गए । कृष्ण की मृत्यु के समाचार से पांडवों के भी काफी संताप 
हुआ, उन्होंने जराकुमार को राज्य सौ पकर श्रमण दीक्षा ग्रहण की । 7 


बौद्ध ग्रन्थों में कृष्ण sale जातकप्रंथ पाली प्राकृत में लिखित ग्रंथ हैं । “घटजातक' में कृष्ण 
के. चरित का वर्णन मिलता है । इसमें “महाभारत” को ही भांति कुष्ण का वीर एव उदार चरित वर्णित 
है । “महाभारत” में जसे. कृष्ण की रसिक लीलाओं का वर्णन नहीं मिलता है, बैसे ही इसमें भी कृष्ण की 
रसिक लीलाओं का वर्णन नहीं है । 'महाउमग्गजातक' में कृष्ण का एक विलासी व्यक्ति के रूप में 
वर्णन मिलता है । कामान्ध व्यक्ति विवेक-श्रष्ट हा जाता है । वह ऊंच-नीच का, जाति-कुजाति का विचार 
नहीं कर सकता । कुष्ण fafa की माता चण्डालिनी जम्बावती पर आसक्त हा गए और उसके अपनी 
महिषी बना लिया । “घटजातक में देवगम्भा और उपसागर के पुत्र वासुदेव कृष्ण का चरित वर्णित है । 
इसमें कृष्ण की रसिक लीलाओं का वर्णन नहीं है । इसमें जा कृष्ण की कथा मिलती है । वह “महाभारत” 
तथा वंष्णवपुराणों से मिलती-जुलती है | 


इस प्रकार हमने वेदिक युग से लेकर जंतागमो तथा बौद्ध-प्रन्थों तक कृष्ण के संबंध में जा चर्चा की, 
Saat सार यह है कि, “ऋगवेद”, “छान्दोग्योपनिषद्‌” 'जातक?, “महाभारत”, पुराण, इत्यादि में उल्लखित कृष्ण एक 
हौ कृष्ण नहीं हैं किन्तु विभिन्न परंपराओं के विभिन्न कृष्ण नामवाची व्यक्ति हैं जा विविध परंपराओं में 
विकसित होने पर वाद में एक देवता के रूप में पूजित और सम्मानित हुए । २ 


तात्पयं यह है कि वैदिक कृष्ण एक भिन्त व्यक्ति हँ । उनका 'महाभारत', वंष्णवपुराण, जैनागमों एवः 
जातकों के कृष्ण के साथ कोई सबंध नहीं है । 


“ऋग्वेद? के कृष्ण इन्द्र के पूजक थे । वे अश्विनीकुमारों की स्तुति करते हैं पर पुराणों में इन्द्र का अभिमान 
खंडित करवाकर उससे कृष्ण की पूजा करवाकर कृष्ण की महसा स्थापित की गई है। 'ऋरवेद' में अपत्य वाचक 
रूप में जा कृष्ण हैँ, उनके पुत्र का नाम विश्वक या विश्वकाय है और पौत्र का नाम विष्णापू है । पुराणों 
तथा “महाभारत में कृष्ण के पुत्र का नाम प्रद्युम्न है और पौत्र का नाम अनिरुद्ध है। "ऋग्वेद? में कुष्ण का 
आँगिरस कहा गया हे पर उनके गुरु का नाम नहीं दिया गया है । 'छान्दोंग्योपनिषद्‌' में आंगिरस कृष्ण के 
Te का नाम घोर आंगिरस दिया गया है । 'महाभारत' एव' वेष्णवपुराणो में कृष्ण के गुरु सांदीपती बताए 
गए हैं ओर ऐसा उत्लेखहै कि कृष्ण के कुल पुरोहित गर्ग थे । "छन्दोग्योपनिषद्‌? में कुष्ण के देवकी-पृत्र 
कृष्ण कहा गया है, जिससे स्पष्ट होता है कि वे मातृ सत्तात्मक परंपरा के व्यक्ति थे । “महाभारत तथा 
बैष्णवपुराणों, जैसे ग्रन्थों एप जातकों में जो कृष्ण है, वे पितृ सत्तात्मक परंपरा के प्रतीत होते हैं क्योंकि 


उन्हें पिता के नाम पर से वासुदेव कृष्ण कहा गया है । वासुदेव शब्द की व्युत्पत्ति हैं-वसुदेबस्य अपत्यं पुमान्‌ 
वासुदेवः :=अर्थात्‌ वसुदेव का पुत्र वासुदेव । 


` } उत्तराध्यायन सूत्र टीका पृष्ठ-२९, २. दिन्दी कृष्णकराव्य-नरंवरा का स्वह विकास पृष्5-२३ 
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०० ०००७ A 


o HA सिंह “दिनकर नें अपर्ने संस्कृति के चार अंध्यायर नामक अथ में द्रविड समाज का मांतृमूलक 
ढं T fag क संसे = fe cae = जि dé : 
यस्था be वर्तक मानां हैं । 1 gaa यह प्रतीत होता है कि देवकी पुत्र BOT मातुसंत्तात्मक पंरपरा कें 
उंपक्ति थें एवं वासुदेव कृष्ण पितृसत्तात्मक परंपरा कें व्यक्ति । 


ऐक वात और है। “छान्दोग्योपनिषद्‌? के कृष्ण देवकी पुत्र हैं एव” महाभारत? तथा वैष्णवपुराण के कष्ण 
भी देवकी पुत्र हैं पर अंतर यह है कि “महाभारत? और वेष्णवपुराणों के कृष्ण देवकी पुत्र से नहीं अपितु 
वासुदेव कृष्ण के नाम से प्रसिद्ध हैं । इस प्रकार “छान्देरयोपनिषद्‌” के देवकी पुत्र कृष्ण और “महाभारत? 
और वेष्णवप्राणों के देवकी पुत्र कृष्ण एक नहीं किन्तु भिन्न-भिन्न व्यक्ति हैं । जैनपुराणो में कृष्ण का वासुदेव 
और देवकी का पुत्र कहा गया हैं पर उनके! इन पुरागें। में कृष्ण नारायण अयता नवें नारायण के नाम 
से ही प्रतिष्ठित किया गया है । 
कई विद्वान्‌ यह भी मानते है कि 'घोर” ने देवकी पुत्र कृष्ण के जिस प्रकार का उपदेश दिया था 
उसी प्रकार का उपदेश वासुदेव कृष्ण ने गीता में अर्जुन के दिया है.1 इस तरह दोनों कुष्ण एक = 
पर लोकमान्य तिलक ने इस मत को स्वीकार नहीं किया है । उन्होंने 'छान्दोग्येपनिवद? के कष्ण और 
गीता के कृष्ण इन दोनों को दो भिन्न व्यक्ति माना है । 2 ; र 


कई विद्वान्‌ ऐसा भी मानते हैं कि पौराणिक कृष्ण Baz के कुष्णासुर का ही विकसित रूप है । 
ऐसे समीक्षकों का कथन है कि कृष्णासुर आहिसावादो था और इन्द्र युद्ध का देवता था । पर गहराई से 
विचार करें तो. “महाभारत एव' वेष्णवपुराणे में जा कृष्ण चरित उपलब्ध हाता है वह युद्धवीर एव 
T T s क सै क़ Por डो 7 थे 3 
नीतिकुशः कृष्ण का है । पौराणिक कृष्ण अहिंसावादी नहीं थे । वे ता उचित युद्ध के भी स्वर्ग का द्वार 
कहते हैं तथा क्षत्रिय के लिए युद्ध को घर्म मानते हैं। ° दूसरी वात यह भी है कि "ऋरवेद' के कृष्णासुर 
के पास विशाल सेता थी और जिसके पास विशाल सेना हा, वह कदापि अहिसावादी नहीं हो सकता । 


ऐसा भी कुछ विद्वान्‌ मानते हैं कि वैदिक कालीन सुसंस्कृत आयो जा कृषि करने लगे थे उन्हें कृष्ण 

कहा जाता था । कुष्ण नामयाची ये कूपक आयं सुक्तकार और सूत्रकार भी थे । ये आर्य योद्धा भी थे 

और गोपालक भी थे । “ऋग्वेद? के अष्टम मंडल के २५ वें सूक्त के ऋषि आंगिरस कृष्ण हुँ । वेदान्त के 

ब्रह्मसूत्रो के रचयिता हैपायन कृष्ण थे ।* वादेव कृष्ण क्षत्रिय याड़ा थे और गोपाल कृष्ण, गेपालक थे 1 इन | 
सभी के साथ “कृष्ण” शब्द जुड़ा हुआ है । ऐसा प्रतोत हाता है कि “कृष्ण” गोत्र या गण समाज का नाम था । 

क्षत्रिय लोग भी अपने उपाध्यायों का गोत्र स्वीकार करते थे 15 इस संबंध में डा. राय चौधरी का यह 

मत है कि कृष्ण का व्यक्तिवाचक नाम वासुदेर था और गोत्र वाचक नाम कुष्ण था [* “दिनकरजी' ने भी 


१, संस्कृति के चार अध्याय-रामधारीसिह दिनकर? पृष्ठ-२२, 

२. श्रीमद्भगवत गीता रहस्य, तिलक पृष्ठ-५४३ ३. गीता 

४. पहले कुछ विद्वान्‌ ऐसा भी मानते थे । i 

५. भागवत धर्म, श्री हरिभाऊ ऊपाध्याय पृष्ठ-२२३ 

६. Eearly History of Vaishnawas Sect. Page No.37, 
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कृष्ण का संबंध कृषि एवं गाय के साथ होना स्वीकार किया है । प्रो. सुशीलकुमार ड ४५ Sn 
की वो भिन्न-भिन्न कथा-धाराएँ मानी हैं । एक के अनुसार कृष्ण कवीलों के मुखिया थ । ईस a 
अनुसार कृष्ण दार्शनिक और घर्म उपदेष्टा थे ॥ उनका मानना है कि वासुदेव कृष्ण किसी स्थानीय कबील 
कौ मुखिया था । जिसका संत्रंत्र वाद में देवशुग पतन एकेश्वरवादी वृष्णिबःशी सात्त्वत कृष्ण के साथ जाड 

नके साथ 
दिया गया । पहले वासुदेव और FET का एकीकरण हुआ और इसके वाद कृष्ण को भी उ 


जाड दिया गया 1? 


आधुनिकतम समीक्षक इस तथ्य के ता स्त्रीकार करते ही हैं कि वैदिक gia a का “महाभारत” 
एवं पुराण कालीन कृष्ण के साथ कोई संबंध नहीं है । इस संबंध रय ऐसा भी अनुमान fea जा सकता 
है कि “महाभारत? के पहले कृष्ण का चरित किसी न किसी रूप में जनश्ुतियों मे रहा हा । कोई लिखित 
आख्यान इस संबंध में उन दिनों न रहा हो । डा. हजारी प्रसाद ह्विवेदी ने भी इस तथ्य को airs 
किया है कि कृष्ण का वर्तमान रूप नाना वैदिक, अवैदिक आये, अनार्य धाराओं के मिश्रण से वना है । 
हरिभाऊ उपाध्याय ने भी स्पष्ट लिखा है कि श्रीकृष्ण के पूर्णावतार की कल्पना वाद की है ।“ 


तात्पर्थे यह है कि बैदिक युगीय साहित्य में कृष्ण का जिस रूप में उल्लेख मिलता है महाभारत” और 
परांणों के अध्ययन से यह स्पष्ट हो जाता है कि वैदिक युग का कृष्ण एकदम भिन्न है । वौष्णवपुराण, 
जैनपराण एवं बौद्धजातकों में जिस वासूदेव कृष्ण की कथा का विकाम हुआ है, उस कथा के मूल-स्रोत 
किसी एक अथवा उससे मिलती-जुलती अन्य परंपरा से उद्भूत है । जिनके कारण उनके कथासूत्र में 


में समानता है । 5 


संस्कृत व्याकरण के सुप्रसिद्ध रचनाकार पाणिनि चौथी सदी ईसवी पूव हुए | उनका एक सूत्र है- 
'वासदेवाजु नाम्यांवुन्‌' 6 इसका तात्पयं है, वासुदेव में जिनकी भक्ति है, उसका बासुदेवक और अजुन में जिनकी 
भन्ति है, उनको अजुनक कहते हैं । पाणिनि के पश्चात्‌ भाष्यकार पतंजलि हुए । जिनका समय ई. पूर्व 
१५० के आसपास का है । पतंजलि ने भी वासुदेव को एक आपे जाति का व्यक्ति कहा है । इससे यह 
स्पष्ट प्रतीत हाता है कि किसी न किसी रूप में कृष्ण ऐतिह'सिक ger थे । 


प्राचीन भारतीय साहित्य में कृष्ण के साथ श्वंगार-लीलाएँ नहीं मिलती हैं। इस विषय में आचार्य 
हजारी प्रसाद द्विवेदी ने लिखा है कि श्रीकृष्णावतार” के दो मुख्य रूप हैं, एक में वे agga के श्रेष्ठ 
रत्न हैं, वीर हैं, राजा हैं, केसरी हैं । दूसरे में वे गोपाल हैं, गोपीजनवल्लभ हैं और राधाधरसुधापान- 
शाली वनमाली हैं । कृष्ण का पहला रूप प्राचीन है और दूसरा रूप नवीन । धीरे-धीरे दूसरा रूप मुख्य 
हो गया और प्रथम रूप गौण 17 


डा. विजयेन्द्र स्नातक ने भी यह स्पष्ट लिखा है कि विष्णु, नारायण, वासुदेव और कृष्ण यह कृष्ण के 
क्रमिक चरित-विकास को परंपरा है, जो विष्णु की यावित के व्यापक्र अंश के उद्घाटित करती हुई आगे 
बढ़ी है 18 और पुराणों ने इसे विकास के चरम विदु ब्रह्म तक पहुँचा दिया है । 
१. संस्कृति के चार अध्याय, रामधारीसिह “दिनवःर' 
२. Aspect of Sanskrit Literature-Page No. 31, ३. सूरसाहित्य, पृष्ठ- ११६ 
४. भागवतधर्म, SUS, पृष्ठ-३४१ ५. हिन्दी कृष्णकाव्य-परंपरा का स्वरूप विकास पृष्ठ-२५ 
६. अष्टाध्यायी, पाणिनि, ४-३-९८ ७. मध्यकालीन घर्मसाधना, पृष्ठ-१२६ 
` ८, राधावल्लभ सम्प्रदाय सिद्धांत और अध्ययन पृष्ठ-२२, २. साहित्यकोश मात्र पृष्ठ-९४ 
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वैदिक युग से पुराण युग तक को जाइनेवाली कृष्ण संबंधी साहित्यिक परंपरा आज उपलब्ध नहीं है । 
इसलिए यह ar निःसंकोच कहा जा सकता है कि वैदिक युग के कृष्ण का पुराण-काल और महाभारत के 
कृष्ण के साथ कोई dae नहीं है । “महाभारत” के लेखन से पहले जनश्रुति के रूप में कृष्ण-चरित किसी 
न किसी रूप में विद्यमान रहा होगा । क्योंकि पुरातत्त्व की खोज के अनुसार “महाभारत' से भी पहले की 
पाषाण मूर्तियां तथा गोपाल कृष्ण के चित्र इत्यादि मिले हैं |! डौ. भंडारकर की भी मान्यता है कि 
.औैदिक और औपनिपदिक कृष्ण , महाकाव्य और पुराणे मेः कृष्ण तथा कुष्ण वासुदेव के मिलानेवाली कडी 
आज उपलब्ध नहीं है । 2 विन्टर faza का अनुमान है कि दे या अधिक कुष्ण थे । जिन्हें वाद में एक 
देवता के रूप में मिला दिया गया है । 5 
asma वाङ्मय मे छृप्ण : संस्कृत वाङमय में गोपाल कुष्ण का उल्लेख महाकविं कालिदास ने भी 
“मेघदूत? में किया है । 'गापवेषस्य विष्णोः? पाणिनि, पतंजलि एवं कालिदास के अतिरिक्त भी संस्कृत में 
कई प्राचीन कवि एव” विद्वान्‌ हुए । जिन्होंने कृष्ण के संबंध में लिखा है । कवि एवं नाटककार भास का समय 
४०० से ५०० ई. पूवः का है । “महाभारतः की कथा फे आधार पर उनके 'दुतवावय' और 'बालचरित? 
नामक दो नाटक मिलते हैं । कृष्ण दूत बनकर कौरवों के पास जाते हैं । कौरवों के समक्ष वे संधि का 
प्रस्ताव रखते हैं । 'बालचरित' नाटक में कुष्ण वीर के रूप में चित्रित हुए हैं । वे कस का वध करते 
हैं । कवि अश्वघोप क समय ई, स. की प्रथम शताब्दी है । इसमें गोपाल कृष्ण की मधुर लीलाओं का 
संकेत मिलता है । * अश्वघोप ने जा कुष्ण की age लीलाओं का संकेत किया है, उससे यह स्पष्ट हो 
जाता है कि कृष्ण के गोपी प्रेम संबंधी प्रसंग जा इतने दिनों तक जनश्रुति में चले आ रहे थे। वे साहित्य 
में भी गृहीत हाने लगे थे । कवि हाल का समय प्रथम शताव्दी निश्चित है । उनके “गाहा सत्तसई' ग्रंथ 
में कृष्ण राधा एवं गोपियों की प्रेम संबंधी कथाएं हैं, जिनमें लौकिक श्यृगार प्रकट हुआ है । नाटककार 
भट्ट नारायण का 'वेगीसंहार' एक प्रसिद्ध नाटक है । इसमें कृष्ण चतुर राजनीतिज्ञ के रूप में वर्णित 
हैं । इस नाटक के मंगलाचरण में कुष्ण की प्रियतमा राधा का उल्लेख है । महाकवि माघ ने “शिशुपाल- 
वध? नामक महाकाव्य लिखा । इनका समय ई. स. ४५० के आसपास है । इसकी कथा भी 'महाभारत' 
से ली गई है । आचाय अभिनव गुप्त नवीं शताब्दी में हुए । इनके अलंकार-शास्त्र विषयक ग्रंथ “ध्वन्यालोकः 
में राधा-कृष्ण के मधुर प्रेम का उल्लेख है । कविं क्षेमेन्द्र ने “दशावतारचरित' काव्य लिखा । इनका 
समय ११ वीं शताब्दी है । इस काव्य में कृष्ण के भक्त-त्रत्सल एव पराक्रमी स्वरूप का वर्णन है । कवि 
“लीलाशुक' ने “कृष्णकर्णामृतस्तोच्र' ग्रंथ लिखा है । इसमें भक्ति के साथ-साथ माधु एव आत्म समपंण के _ 
भाव विद्यमान हैं । कवि जयदेव १२ वीं शताब्दी में हुए । “गीतगोविद' इनकी सुप्रसिद्ध रचना है । इसमें 
राधाकष्ण की aime लीलाओं का वर्णन है । इस ग्रंथ की अइलीलतम श्रंगार-लीलाओं का प्रभाव हिन्दी 
साहित्य के सूरदास आदि कवियों पर भी प्रत्यक्ष रूप में पड़ा है । इस ग्रंथ का मंगलाचरण ही कष्ण की 
इलील यौवन लीलाओं का सूचक है । नंद राधा-से कहते हैं--आकाश म काल मेघ छा रहे हैं । ales 
जंगल का मार्ग है । श्याम तमाल के वृक्षों के कारण मागे और भी भयंकर हा गया है । झंझावात का डर्‌ 
है । यह कृष्ण एकदम डरपोक है । राधा, तू दी इसके घर पहुंचा द इस प्रकार नद की आज्ञा पाकर साथ- 
साथ निकले और माग के प्रत्येक कुंज और यमुना के किनारे पर मधुर श््ंगार-कीड़ाएं करते हुए घर 


पहुँचने वाले राधा-माधव की जय हो — 


१. साहित्य कोश, भाग-१, पू-९४, २. कलक्टड्‌ वक स्‌ वाल्यूम, ४ पृष्ठ-१६ 
३, प्राचीन भारतीय साहित्य, द्वितीय खंड, विन्टर निट्स-डा. रामचद्र पांडे, पृष्5-१२२ ` 
४, संस्कृत साहित्य का इतिहास, वाचस्पति गराला पृष्ठ-५३२ 
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भेचैमेहुरमभ्बरं वनभुवः इयामस्तमालद्रुमेः | 
नक्‍तंभिरुरय त्वमेव तदिय राधे ग्रह प्रापय ॥ 
इत्थ नंदनिदेशतश्चलितयोः प्रत्यध्वकु AT । 


~ 


. राथामाधवयोजेयन्ति यसुनाकूळे रहः केलयः ॥ 


“गीतगोविद' का परवर्ती साहित्य पर पर्याप्त प्रभाव पडा है । हिन्दी भक्तिकालीन एव' रीतिकालीन 
साहित्य ही नहीं अपितु आयं एव आयेतर कृष्ण विषयक साहित्य पर इस ग्रंथ का जबरदस्त प्रभाव है । 
कृष्ण, राधा, गोपियाँ A रस के आलम्वन ही बत गए | वीरगाथा कालीन मैथिल कोकिल कवि विद्यापति 

के कृष्ण विषयक ae के पद सुप्रसिद्ध हैं । विद्यापति के पश्चात्‌ सूरदास आदि कवियों ने हिन्दी में जा 

साहित्य लिवा है, वही हमारे विश्लेषण का विपय है 1 1 


प्राकृत एव अपभ्रंश दोनों मध्यकालीन. भाषाओं में कुष्ण-विषयक ग्रंथ मिलते हैं । 


एक बात हम यहाँ और स्पष्ट कर देना चाहते हैँ कि श्रीकृष्णावतार लीलाओं में भक्तों ने मुख्यतः म्पुंगार रस 
का ही वर्णन किया है। इसी श्यृंगार को आचार्यो ने भक्ति के क्षेत्र में मधुर रस का नाम दिया है । जथ 
-आलम्बन लौकिक होता है तब वह श्वृंगांर रस कहलाता है और जब आलम्बन अलौकिक a जाता है तब वह 
मधुर रस कहलाता है । मानव के जितने भी मनोराग हैं वें सभी भगवान्‌ की ओर प्रेरित होकर अलौकिक 
बन जाते हैं । भक्‍त “कवियों ने मनुष्य के सभी रागों को ईश्वरोन्मुख करने का प्रयास किया है । 


श्रीकृष्ण के चरित के विषय में हमने विभिन्न विद्वानों के मत यहाँ प्रस्तुत किए हैं । हम यहाँ एक 
तथ्य भारपूर्वंक स्पष्ट करना चाहेंगे कि कुष्ण का महाभारत का वीर, दार्शनिक ऐवं धमे का नेतृत्व करने 
वाला स्वरूप ऐतिहासिक है एवं उनका ब्रज बिहारी, गोपी-राधा के साथ लीला करने वाला wards रूप 
कवियों एव साधुओं की मनगढन्त कथा है ।१ डो. धीरेन्द्र वर्मा, डॉ. बाब्रुराम सक्सेना जैसे हिन्दी साहित्य के 
मुधेन्य विद्वानों ने भी कृष्ण के चरित पर प्रकाश डालते हुए लिखा है- 


“आलोचनात्मक हृष्टि से विइलेपण करने पर करष्ण-चरित के हमें मुख्य तीन रूप दिखाई पड़ते हैं-( १) 
घर्मेसंस्थापक कृष्ण, कमंयागी कृष्ण । (२) गेपीजनवल्लभ और राधा के प्रिय कृष्ण । (३) वाल गोपाल । 


ऐतिहासिक दृष्टि से कृष्ण-चरित का प्रथम रूप सबसे अधिक प्राचीन एवं कम से कम काल्पनिक है । 

यह रूप हमें 'महाभारत' में सुरक्षित मिलता है | इस कृष्ण को हम आजकल के शब्दों में राजनीतिज्ञ एव 
दार्शनिक कह सकते हैं । किन्तु हमारा यह दुर्भाग्य है कि कृष्ण के इस ऐतिहासिक स्वरूप एवं उनके 
संदेश की ओर हमने दुर्लक्ष्य क्रिया और फलतः आसुरी-शक्ति को कुचलने और आये घम की रक्षा करने 

की शक्ति भारत ने खो दी । इस संबंध में 'दिनकरजी? भी लिखते हैं-'कृष्ण का संबंध फसल और गाय 

से था । प्राचीन ग्रंथों में उनके साथ जो प्रेम-कथाएँ नहीं मिलतीं, उससे यह भी प्रमाणित होता है कि वे 
कोरे प्रेमी और हल्के जीव नहीं बल्कि देश के एक बहुत बड़े नेता थे | अवश्य ही गोपाल-लीला, रास 

_ और चीरहरण को कथाएं तथा उनका रसिक रूप बाद के भ्रांत कवियों और आचारच्युत भक्तों 

` हैं, जिन्हें इन लोगों ने कृष्णचरित में जबरदस्ती a दिया है । wat के ह्वास-काल में FF as 
"का रूपांतर लिग में. हुआ, उसी प्रकार गुप्तों के अवनतिकाल मे वासुदेव का रूपांतर व्यभिचारी गोपाल में हुआ।5 


१. गीतगोबिंद, जयदेवे, २. भारतीय संस्कृति अने अहिसा-स्व, धर्मानंद 


३. संस्कृति के चार अध्याय, पृष्ठ-६२ 
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“महाभारत” के ऐतिहासिक वीर एवं कमठ कृष्ण को भूलाकर कवियों, दार्शनिक प'डितों, भक्तों और 
धर्मांचायों ने मनगढन्त व्यभिचारी गापीजन वल्लभ कृष्ण को विकसित किया है । आगे चलकर कृष्णः का - यह 
नवीन रसिक एवं व्यभिचारी रूप, कवियों के gaat में रसराज ware की अनुभूतियों का चित्रण कराने में सफल 
हुआ है । धर्माचार्यों ने गापी कृष्ण, राधा कृष्ण की भावना के लेकर एक नया दश न-शास्त्र'ही बना डाला। 
जा अनेक सम्प्रदायों में उपनिषदों के समान ही गभीर ओर रहस्यमय माना जाने लगा । पुष्टि -सम्प्रदाय,. 
चैतन्य सम्प्रदाय, राधावः्लभीय संप्रदाय, इत्यादि संप्रदायों में इसी कल्पित कृष्ण के विभिन्न व्यभिचारी 
रूप वर्णित हुँ 11 Ri 


कृष्ण ईसाइयत कीं देन :-यह ता सव विदित है कि ईसा के पूवं की प्रथम शताब्दी तक के किसी भी 
भागवत धम संबंधी प्रामाणिक ग्रंथ में ब्रज में लीला करनेवाले गोपाल कृष्ण का उल्लेख नहीं है । ईसा के 
बाद की शताब्दियों के ग्रंथों में गोपाल विषय अनेक कथाएँ मिलती हैं। डॉ. dada लिखते हैं कि ईसा की 
दुसरी शती में ईसाइयों का दल सीरिया से आकर मद्रास के दक्षिण हिस्से में बस गया । इन ईसाइयों की 
भक्ति का पूर्ण प्रभाव हिन्दुओं पर पडा । क्राइस्ट में से क्रिस्टो और फिर कुष्ण उनका उपास्य बन गया । वैष्णवो 
की दास्यभक्ति, प्रसाद, पूतना स्तनपान आदि को ग्रीयसन ईसाइयों की देन बताते हैं । ग्रौयसंन का कहना 
है कि पूतना वाईबिल की वर्जिन है । प्रसाद लयफीस्ट है । इस तरह ग्रीयसँन ने बालकृष्ण की कथाओं का 
जन्म ईसा के पश्चात्‌ ईसाइयत की देन सिद्ध किया है 1? पाश्चात्य विद्वान्‌ केनडी और बेवर* की भी डॉ 
ग्रीयस न के अनुसार यही मान्यता है क्रि बालकृष्ण की कथा ईसामसीह की कथा का भारतीय अनुकरणात्मक रूप है. | 


डॉ. भेंडारकर आदि विद्वानों की इस प्रकार की मान्यता है कि बालकृष्ण की कथा वास्तव में सीरिया से 
चलकर भारत में आई घुमवकड, म्लेच्छ आभीर जाति के बाल देवता की कथा हे । “हरिव शपुराण' में आभीरों के 
बाल देवता श्रीकृष्ण का प्राचीनतम उल्लेख मिलता है । इस ग्रथ में दीनार शब्द आया है । जिससे भंडारकर 
का मत है कि ईसा की तीसरी शताब्दी के पश्चात्‌ इस ग्रंथ का काल है । भंडारकर का यह मतं है कि 
आभीर लोग संभवतः बालदेवता की जन्म कथा और पूजा भारत में अपने साथ ले आए । कुछ कथाएँ 
उन्होंने भारत में आने के बाद और भी जोड दीं । भंडारकर यह भी लिखते हैं कि संभव है, वे अपने 
साथ क्राइस्ट नाम भी लाए हों और संभवतः यही नाम वासुदेव कुष्ण के साथ भारतवर्षे में बालदेवता के 
एकीकरण का कारण हुआ । “ तात्पर्यं यह्‌ है कि वासुदेव कृष्ण के साथ बालदेवता का जा एकीकरण हुआ 
उसमें क्राईस्ट कारण बने हैं । ei 


कृष्णः दक्षिण के तमिलवासी आयरों के देवता मायोन :- वृष्णिव श के .समाप्त हो जाने पर 
इस वश की स्त्रियों के अर्जुन द्वारिका से कुरुक्षेत्र ले जा रहे थे, तब आभीरों ने उन पर आक्रमण किया । 
आभीर लुटेरे एव' म्लेच्छ माने गए हुँ; जो उन दिनों पंचनद में रहते थे । ये आभीर पहले BHT और 
सौराष्ट्र में रहते थे । ये चरवाहे थे । बाद में ये पंजाब से मथुरा तक फेल गए । कुछ विद्वान्‌ . आभीरों 
के भारतवर्ष के ही मूल निवासी मानते हैं । ईसा के ga भी आभीर भारतवर्ष में थे । पर. गापाल कृष्ण j 
तथा बाँलकुष्ण की कथाओं का वासुदेव के साथ समावेश इन आभीरों के द्वारा ही हुआ है \ डो. मलिक 
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मोहम्मद का मंत भौ यहाँ उल्लेखनीयं है । उनका कहना है कि आभीर जाति वास्तव में तमिल प्रदेश की 
आयर जाति. है । आयर का अर्थ ग्वाला होता है! तमिल में आ' गाय को कहते हैं । पुराणा में इन्हीं को 
आभीर कहा गया है.। तमिल साहित्य के संघपूर्व कांल की रचना तोलकाप्पियम्‌ (ईशा. पूर्व पांचवी शताब्दी) 
तथा संघकाल (ईसा. की. दूसरी शताब्दी तक) की रचनाओं में तमिल प्रदेश के विभिन्न अधिदेवताओं एव 
भू-भागों का वर्णन किया गया है । मुल्ले-प्रदेश (बन-भूमि) में गोचारन का व्यवसाय करनेवाले आयर' 
कहे जानेवाले रवाल रहते थे । उनके देवता का नाम था “मायोन' था । ये “मायोन? आयरों के वाल देवता 
थे। ये आयर अपने वालदेवता की लीलावाली कथाओं का अभिनय भी करते थे । इस वालदेवता से संबंधित 
अनेक कथाएँ लोक प्रचलित थीं, जिनका वर्णन संघ-साहित्य में मिलता है । आयर लोग अपने वालदेवता 
मांयोत की बाल्यजीवन संबंधी कथाओं के आधार पर नृत्य भी करते थे । 


तमिल के मायोन का वैदिक विष्णु तथा महाभारत” के वासुदेव कृष्ण के साथ समन्वय : 
ईसा से कुछ शताब्दी पूर्व ही उत्तर भारत से आये प्राचीन तमिल प्रदेश में गए । उनके साथ “महाभारत' 
द्वारा प्रचलित भागवत-धर्म भी दक्षिण भारत में पहुंचा । इस प्रकार उत्तर से आनेवाली बैदिक संस्कृति 
और तमिल प्रदेश ,की द्राविड संस्कृति का समन्वय हुआ । उत्तर से दक्षिण में जानेवाले आर्यं अपने साथ 
वेद, उपनिषद्‌, ' रामायण, “महाभारत? और “गीता? के विचार ले गए थे । उनके साथ जो कृष्ण-कथा दक्षिण 
में पहुंची थी, वह “महाभारत” के वासुदेव कृष्ण की कथा थी, जिसमें बालकृष्ण का रूप नहीं था । जव दो 
संस्कृतियों का मिलन हुआ, तब तमिल प्रदेश के गैदिक परंपरा से भिन्न देवताओं एवं बैदिक देवताओं का 
एकीकरण हो गया । तमिल के मायोन, मुरुगन, Med, शिवत आदि देवताओं का ठौदिक देवताओं से 
मिलन हो गया । मुत्छे प्रदेश के बाल-देवता “मायोन' का वैदिक देवता विष्णु से साम्य होने के कारण 
एकीकरण हो गया । उत्तर से आनेवाले .लोगों के देवता, “महाभारत? और “गीता” के वासुदेव कृष्ण का भी- . 
जिसमें गोपान्न कृष्ण का अंश नहीं थथा-तमिल प्रदेश के मायेन नामक बालदेवता के साथ एकीकरण होगया | 
ताय यह कि तमिल प्रदेश के आयर' कहे जानेवाले ग्वाच लोगों के इष्ट देवता 'मायेन' का “महाभारत? के 
कृष्ण के साथ साम्य होने के कारण एकीकरण हो गया। इस तरह के एकीकरण के पश्चात्‌ 'मायेन? देवता की 
बाललीला संबंधी कथाएं “महाभारत? के कृष्ण के साथ जुड गईं | इस तरह उत्तर भारत ऑर दक्षिण भारत 
a y संस्कृतियों के बना के बाद ही वर्तमान कृष्ण के रूप की प्रस्थापना हुई है। ऐसा. 
Ns हुँ कि an कृष्ण के जीवन का उत्तराद्धे “महाभारत? का है, जो द्वारका एवं महाभारत के - 
$ Ta है-तथा “कृष्ण का बालजीवन-बहुत अंश में तमिल के देवता “'मायेन? का है । तमिल 
6 | ७ 
` ईसा हात्‌ कत शब्द मिलता. os भी कृष्ण का ही अपभ्रंश रूप है । कृष्ण का रंग श्याम है। 
तमिल का “मायान' शब्द काले अथवा नीले रंग को सूचित करता है । आर्य गौर वर्ण वाले 
र ane तह वाले हैं तथा वे 
मिला को काले रग वाला कहते हैं । अतः तमिल के देवता 'मायेन? के रंग को कृष्ण द्वारा अपनाना भी 
- कृष्ण मायान के एकीकरण को पुष्ट, करता है ।1 
_ इस तरह डॉ. मलिक 'आभीर . = 
न मुहम्मद आभीर जाति को दक्षिण भारत की आयर जाति मानते हैं तथा 
. e का कथाओं का संबंध तमिल प्रदेश के आयर जाति के बाल देवता से संबंधित मानते हैं । उनका 
o मत है चि कृष्ण की वालजीवन की लीलाओं की कथाओं का संबंध आयर जाति के बाल दे वता मायोन के साथ 
. है । कृष्ण के जीवन की उत्तराद्धे की कथा “महाभारत' की है। 'महाभारत' के कृष्ण दे 
नाल देवता मागात के SF ० ^ Mel महाभारत के कृष्ण का समन्वय तमिल प्रदेश 
कै बाल दवता मायान क साथ हुआ । आज जा gy का स्ते रे सामने छ ae कम से म 
महाभारत” के वासुदेव कृष्ण, तमिल प्रदेश के बालदेवता आय ८ क ` सामने दै, तह कम से कम 
a र $ बता: मायने दोनों का ते अवद्य समन्वित रूप है । 
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कृष्ण के साथ राधा की कहपना :-राधा का कृप्ण-चरित के साथ 'पार्वतोपरमेश्वरी' की भांति 
अभिन्न संबंध है । राधा का उल्लेख कृष्ण-कथा के साथ बहुत बाद की कल्पना है । “महाभारत” बौद्धजातक, 
जैनागम, “विष्णुपुराण, 'हरिवद्पुराण', “श्रोमद्मागवत' इनमें कहीं भी राधा का नाम नहीं मिलता है । 
महाभारत” जैसे प्राचीन ग्रंथ में कृष्ण के साथ जा राधा का नाम नहीं मिलता है। उसका कारण यह है कि 
इनमें कृष्ण एक वीर, कर्मयोगी एव धमं के नेता के रूप में आते हैं । ऐसे कृष्ण के साथ राधा के जुडने 
के साथ ही कृष्ण दूसरे ही रूप में हमारे समक्ष आए जा उनकी श्रृंगार की लीलाओं वाला रूप है । यह 
दूसरा इप ही महद्‌ अंश में हिन्दी साहित्य में निरूपित हुआ है | कृष्ण के चरित के साथ राधा कब 
संबद्ध हुईं, इस पर भी हम यहाँ संक्षेप में विचार कर लेना आवश्यक समझते हैं । 

कृष्ण के श्यृंगारिक रूप का विकास ई. सन्‌ के आरंभ के आसपास हुआ । 'गाहासत्तसई? प्राकृत की 
रचना है । राधा का उल्लेख सर्व प्रथम इसीमें मिलता है- | 


सुहवासपण तं कण्ह गारअ' राहि आए' व अहोन्ता । 

पताणं वळचीण अण्णनेपि गोरअ हरसि ॥ ! 

हे कृष्ण ! त्व मुखवासेन राधायाः वइनस्य गारज हरसि, 
एतासाँ अन्यासां वल्लभीनां अपि गोरव' हरसि 1 (संस्कृत छाया) 


[ह्‌ कृष्ण [ तू मुख वायु से राधा के मुख की रज का हरण कर रहा है, पर ऐसा करके तू दूसरी 
वल्लभियों के गौरव का भी हरण कर रहा है । | 

'गाहा सत्तसई” में राधा का जा कृष्ण के साथ प्रेम वणन मिलता है । उससे एक वात तो स्पष्ट 
हो जाती है कि पहले लोक जीवन एवं श्ृगार-परक काव्यों में कुष्ण के साथ राधा का चित्रण प्रारंभ 
हुआ । राधा-क्रूष्ण का यह लौकिक प्रेम ही परवर्ती साहित्य में अलौकिक प्रेम के रूप में परिवर्तित हा 
जाता है । कृष्ण फिर उस अलौकिक रूप में परब्रह्म हेते हैं और राधा उनरी स्वामिती एवः शक्ति । 

पुराणां मे राधा :- श्रीमद्भागवत” तथा "विष्णुपुराण? दाने में एक विशेष गोपी का उल्लेख मिलता 
है । “श्रीमद्भागवत” के दशमस्कंध के रास प्रसंग में कृष्ण एक गोपी को लेकर wee हो जाते हैं । उस 
गोपी को लेकर कहा गया है कि इसने निश्चय ही विशेष रूप से हरि की आराधना की है : 'अनयाराचितो 
नूनं भगवान्‌ हरिरोश्वरः' । 

भागवत के इस उल्लेख से कई समीक्षक वह गोपी राधा ही थी, ऐसा मानते हैं । “विष्णुपुराण. में 
एसा उल्लेख है कि एक गोपी को कुष्ण ने पुष्पां से अळंकृत किया था क्योंकि पिछले जन्म में उस गोपी 
ने विष्णु की पुजा की थी-- 


अत्रोपविइय सा तेन कापि पुप्पेरलक्ता | 
अन्यजन्मनि सर्वात्मा विष्णुरभ्यतितो यथा ॥ 


इसके पश्चात्‌ श्रह्मगीवत्तंपुराण’ में राधा का उल्लेख मिलता हैं। “हाल सतसई” में ऐसा स्पष्ट 
- उल्लेख मिलता है कि “विष्णुपुराण' और श्वीमद्भागवत' की विशेष गोपी राधा ही है । 


राधा कृष्ण कीं ही भांति आभीरों काँ कुल देवी : इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि ई. सन्‌ के 
आरंभ के आसपास कुष्ण की एक विशेष प्रिया के रूप में राधा को स्वीकार कर लिया गया था ।. कुळ 


— 
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विद्वान्‌ ऐसा भी मानते हैं कि जैसे आभीरों के गोपालकूड्ण कुन देवता थे AR हो राधा उनकी कुल देगी 
या प्रेम देगी के रूप में थी । 
कष्ण की निशेष प्रियतमा गोपी राधा ही हो सकती दै । इस प्रकार को धारणा ई. सन्‌ के आसपास 
ही निश्‍चित हो. चुकी थी पर ७गी ८गी शताब्दी के पूर्ण राधा के स्पष्ट चिल्ल नहीं मिलते हैं । ७गीं co 
शताब्दी की बंगाल से एक मूर्ति प्राप्त हुई है जिसमें कृष्ण के साथ एक स्त्री है, जो राधा ही हो सकती 
ऐसा अनुमान है | 
3 peat के तमिल साहित्य में कञ्चन-नप्पिन्नै (कृष्ण-राधा) की प्रेम लीलाओं आ उल्लेख मिलता 
है । नप्पिस्नै यह विशेष गोपी ही थी । जसे उत्तर भारत के कृष्ण साहित्य में कृष्ण के साथ राधा जुडी 
हुई है, वेसे ही आलवार संतों ने नप्यिन्नै को कृष्ण की प्रियतमा माना है । ! आठवीं शताब्दी से संस्कृत 
प्राकत तथा अन्य भाषाओं के साहित्य में राबा का स्पष्ट उल्लेख मिलता है । भट्ट नायक के 'वेणिसंहार? 
नाटक में नान्दी इलोक में राधा का उल्लेख है । आठवीं शती के वारपतिराज रचित प्राकृत महाकाव्य 
“गङ्डवहो? के मंगलाचरण में राधा का उल्लेख है । राधा ने कृष्ण के वक्षस्थल पर नखक्षत किए हैं, वे 
कौस्तुभ मणि की भाँति कुष्ण के वक्षस्थल पर सुशोभित ही रहे हैं । वे AAAI हमारे gia को दूर कर । 
इसके पश्चात्‌ १रवों से १४वीं शती तक के क्षेमेन्द्र, जयदेव, चण्डीदास और विद्यापति ने राधा-कृष्ण की 
“प्रेमलीलाओं? का विस्तार पुर्वक वर्णन किया है । इसके पश्चात्‌ चैतन्य' सम्प्रदाय, वल्लभ सम्प्रदाय, 
निम्बाकी सम्प्रदाय, राधा वल्लभी सम्प्रदाय, हरिदासी सम्प्रदाय इत्यादि सम्प्रदायो में राधा की उपासना प्रारंभ 
हुई । इनमें से कई ऐसे भी सम्प्रदाय हैं, जिनमें कृष्ण की अपेक्षा राधा को अधिक महत्त्व दिया गया है । 
निष्कर्ष यह कि वेदों-उपनिषदें में अनेक कृष्णां का वर्णन मिलता है, पर वें हमारे प्रतिपाद्य कृष्ण 
से सर्वथा feet हैं । हमारे कृष्ण पञ्च भूतात्मक शरीर की भाँति पांच विभिन्न कृष्णां के मिश्रित रूप g- 
(१) सीरिया” की घुमक्कड आभीर म्लेच्छ* जाति के कल्पित बालदेवता कृष्ण । 
(र) दक्षिण भारत के तमिलनाडु की आयर जाति के कल्पित बालदेवता कृष्ण । 
(३) ईसामसीह के जीवन के अनुकरण पर पौराणिक शैली में वर्णित कृष्ण । 
(४) वेदिक gia विष्णु के माहात्म्य से सम्पन्न कल्पित कृष्ण । 
(५) 'महाभारत के आंशिक ऐतिहासिक कृष्ण । 


~ 


. यह एक विचित्र संयोग है कि “भागवत? के एक छंद में घुणाक्षरन्याय४ से इन पांचा कृष्णों के नामों 
का अनायास ही उल्लेख हो गया है-- 


१. आलवार भक्तों का तमिल प्रबन्धम्‌ और हिन्दी कृष्णकाव्य, पृ.-१३ 

२. सीरिया आज भी म्लेच्छ (इस्लामी) देश है | मुहम्मद पैगंबर से पहले म्लेच्छ मूतिपूजक थे । 

३. आभीर का ही अपभ्रंश रूप अहीर एव आयर हैं । ब्रज के गोपालक अहीर कहलाते हैं । गुजरात के 
गापालक रबारी भी आभीर ही हैं । रवारी शब्द राह-ड्वारी = राहत्रर->रवारी इस प्रकार व्युत्पन्न है । 
रवारी शब्द के अथ से भी इस जाति का घुमक्कड होना सिद्ध हाता है । 

४ i काश के हे यह मुसलमानां एव ईसाइयें के लिए प्रयुक्त हाता रहा है । यवन शब्द भी 

च्छु का य हैं पंग'बर मुहम्मद से पहले न्द्भों 
ह्‌ पहले अरब के निवासी भी हिन्दुओं की तरह मूतिपूजक 
५, घुणाक्षरन्याय-लकड़ी को खानेवाले कीड़े (घुण) से लकड़ी खाते-खाते अपने आप ही किसी अक्षर की 


आकृति का बन जाता । विना किसी विचार, इच्छा एवं संकल के किसी बात का अपने आप ही बन 
जाना या ही जाना । 
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कृष्णाय वासुदेवाय देवकीनन्दनाय चं । 
नन्दगोपकुमाराय गोविन्दाय नमो नमः ॥ स्कं. १, अ-८ 

(१) कृष्ण : आयरों के कल्पित वालदेवता कृष्ण । (२) नस्दृगोपकमार : आभीरों के कल्पित 
बालदेवता इष्ण (३) वासुदेव एवं देवकीनन्दन : महाभारत के आंशिक ऐतिहासिक कृष्ण | (४) (५) 
गोविन्द ¦ ईसा मसीह के अनुकरण पर वर्णित कृष्ण एवं वैदिक युगीय विष्णु के माहात्म्य से सम्पन्न 
कल्पितँ go | 

सौरियो की आभीर म्लेच्छ जाति जव भारत में आई तब वह अपने वालदेवता कृष्ण की पू..ी1-उपासना 
की भी सांथ लेकर आई । यही अःभीर जाति उत्तर से दक्षिण भारत में पहुंचकर आयर कहलाई । इन्हीं 
आंभीरों एवं आयरों के वालदेवता कृष्ण का चरित ईसा मसीह के जीवन के अनुकरण पर पुराण की 
अप्रस्तुत गप्प झली में लिखा गया । यह काये दक्षिण भारत में सम्पन्न हुआ क्योंकि ईसाई सर्व प्रथम भारत 
के दक्षिण भू-भाग में ही आकर वसे थे । इसके पश्चात्‌ परब्रह्म के विरुद से विभूपित वेदिक युगीय विष्ण 
एवं “महाभारत' के आंशिक ऐतिहासिक कृष्ण का माहात्म्य दक्षिण भारत में पहुँचा और फिर दोनों का 
मिश्रण भी आभीर, आयर एव ईसा मसीह के त्रिरूपात्मक कृष्ण में कर दिया गया । यही हमारे वर्तमान 
कृष्ण की रामकहानी है । 

पर यही कृष्ण हमारे सगुण वैष्णव वेदान्तियों द्वारा प्रतिपाद्य निगमागमसम्मत सीलापुरुपोत्तम वह्‌ 
परब्रह्म हैं, ‘HMR भगवान्‌ स्वयम्‌ , स्वयं साक्षात्‌ भगवान्‌ हैं, जिनकी लीला ही समस्त चराचर है । यही 
वह हिरण्यगभ है, जिसने सकाम होकर बीज (विराट) उत्पन्न क्रिया और जो अनादिकाल से ही ब्रह्माण्ड, 
आकाश, पृथ्वी एवं अनंत-अनंत जीव-वनस्पति के रूप में निरंतर फैलता ही चला जा रहा है । यही 
कृष्ण परब्रह्म है, जिसके नाभि-कुहर से खिले ब्रह्माण्ड-कमल फे किजल्क हैं-नक्षत्र, पर्वत, नदियां, सागर, 
वनस्पति, प्राणी ।१ यही कृष्ण समस्त प्राणियों का हृदय-कमलस्थ दहर है, हृदय-गुहाविष्ट जीवात्मा-परमात्मा 
है,“ योगियों का ध्यानविदु है, निर्गुणवेदान्तियों” का अनुभवेकगम्य निराकार ब्रह्म है एव सगुणए वेदान्तियों 


९) 
द्वारा 'बालानां GSAT’ साधारण बाल-बुद्धिवाले साकार भक्तों के 'असत्ये वत्म'नि स्थित्वा ततः सत्य 


समीहते । असत्य के द्वारा सत्य प्रकट करने की पुराण-प्रसिद्ध गप्प-शेली में वणित पौराणिक कृष्ण है । 
और यही वह मदनमोहन वेषी वनमाली कृष्णं है, जो ब्रज के केलिकुंजो एवं यमुना तट पर अभिशरण शीला 
नितंबिनी गोपवघुंओं का रतिसूखसार है ।7 ब्रहम का यही सकाम रूप समस्त सृष्टि का बीज है । ब्रह्म 
का सृष्टिकमे एव उससे उत्पन्न, प्राणियों की शक्ति, स्वरूप, प्रकृति एवं उतका अगु-अणु काममय है 


और हमारा प्रतिपाद्य कृष्ण भी इसीका साक्षात्‌ श्रीविग्रह है-- 


१, हिरण्यगभं समवत्तताग्रे, भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌ । सदाधार पृथिवी द्यामुपेताम्‌ । ऋगवेद । 
२. न।भेरभूत्‌ स्वकणिकावटवन्महाब्जम्‌ । भागवत ७-९-२२ 

३. परिसरपद्धति हृदयमारुणयो दहरम्‌ । भागवत- 

दहर उत्तरेभ्यः ॥ वेदान्तसुत्र १-३-१४ गुहाप्रविष्टावात्मानौ तदशनात्‌ ॥ वेदान्तसूत्र १-२-१३ 
. बादरायण व्यास एवं आद्य शंकराचार्य । 

आचार्य रामानुज, आचार्ये तिम्ब!के, आचार्य मन्त्र, आचार्यं विष्णुस्वामी, आचार्यः गल्लभ, 

आचाय बलभद्र मिश्र । 


७. गीतगोविंद, जयदेव | र हि 
८, कुछ प'थ-संप्रदाय, साधु-संन्यासियों का काम रहित जीवन का ढोंग करके उसे ब्रह्मचर्य नाम 


उत्तम वताना वेदान्त के TEA, के विरुद Ma Vidyalaya Collection. 
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danei सृगशावकाक्षी tet च श्रृंगाररसो TAATA, । 
तच्चाइमावाच्छिरमजु नेन्द्र ! पुरासुभूत मधुसूदनेन ।।-विद्यापति 


C= . ar ae ~ क्‌ a a क गौ में = [ग | पहले म धुसूदन 
हे महाराज agar ! संसार में रत्न मृगल।चनाए है ए रसों में रत्न AMT है । पहल मधुसू 


ने इसे विविध अनुभावो द्वारा खूब छक कर भोगा है | 

कृष्णसार की मदगंध मात्र से जैसे मृगियां ऋतुमती हो उठती है, aa ही इस सक्राम ब्रहम 
गापीजनवल्लभ कृष्ण-कृष्णसार की महामदगंध से समस्त अग-जग क्रतुमान, वद्ध मान, गतिमान ua सकाम है i 
गोंपांगताए जैसे इसे हृदय-पर धारण करके सनाथ हुईं, वैसे ही कवि-कलाकार, चित्र-संगीतकार की कल्पनाएं, 
वर्ण-गंध एव' स्वर-लहरियाँ भी इसे पाकर कृतकाम हुए हैं । 

कृष्ण की ही भांति राधा भी आभीरों एव आयरों की कल्पित कुल देवी थीं । इसके चरित का 
विकास भी कृष्ण के ही समानान्तर दक्षिण भारत के आयरों एव आलवार संतों को भक्तिवाणी में हुआ 
है । आलवारों के कन्तन-तप्पिन्ने ही हमारे वर्तमान कृष्ण-रावा हैँ । 


कृष्ण के इस स्वरूप निश्चय से यह भी स्पष्ट हा जाता है कि दक्षिण भारत के आयरों की जन्मभूमि 
तमिलनाडु ही कृष्ण एव कृष्णभक्ति की ग'गोत्री है । यहीं के आलवार संतों की कृष्ण-भक्ति-धारा 'हरद्वार' 
की जाह्ववी है । यही धारा कर्णाटक, महाराष्ट्र एव गुजरात! में प्रवाहित हाती हुई कलकत्ता में जसे 
गंगा सागर हा गई है, वैसे ही ब्रज में पहुंचकर यह कृष्ण-भक्षित का अथाह;सागर बन गई हे । इस सागर 
में बंगभूमि की यमुनोत्री से निःसृत महाप्रभु चैतन्य की राधा-कृष्ण की मधुर भक्तिधारा संगम में गंगा से 
यमुना की भांति आ मिली है । कृष्णभक्ति को दक्षिण से उत्तर में प्रवाहित करनेवाले भगीरथ हैँ-आच!यः 
निम्बार्क, आचार्य मध्व, आचार्य वल्लभ एव संत रामानंद । रामानंद के लिए तो प्रसिद्धही g- “भक्ति 
द्राविड उपजी लाये रामानद । 

इसी लीलापुरुषोत्तम कृष्ण को लेकर रचित हिन्दी कृष्ण काव्य में से हमें भक्ति एबंईवेदान्त के रत्न ढूंढने हैं | 
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द्वितीय अध्याय 


कृष्ण-भक्ति 


विष्णु : एक साधारण वैदिक देवता एवं वैष्णव-धम । 
पांचरात्र-मत | 
नारायण और वासुदेव कृष्ण का वैदिक देवता विष्णु में समन्वय । 


पांचरात्र-मत में दशावतार की कल्पना, वैदिक-हिसात्मक यञो के विरोध में 
अहिसा-यज्ञों का प्रारंभ, विष्णु एवं नारायण का वासुदेव कृष्ण में समन्वय । 


वैष्णव-धर्म के एक मात्र इष्ट देव कृष्ण । नारायणीय धर्म, पांचरात्र-मत, 
सात्वत-धमे भागवत-धर्म, ये सभी नाम एक दूसरे के पर्याय तथा कृष्ण-भक्ति 
इन्हीं द्वारा सुविकसित परम मदगंधी, मनोहर, आह्णादक, भक्ति-पुष्प | 
भागवत--धर्म की प्राचीनता, उदयकाल लगभग ६०० ई. पुर्व के आस-पास 
अहिसात्मेक गैदिक-यज्ञों के विरोध में । 

भागवत-धर्म के प्रणेता क्षत्रिय, वाद में जैन एवं बौद्ध नास्तिक धर्मों से 
टक्कर लेने के संद में ब्राह्मणों द्वारा भी सम्माननीय । 

निर्गुण एव' सगुण वेदान्त सम्प्रदायो का उदय | 

प्रथम ठौष्णव सगुण वेदान्ताचार्यः रामानुज । 

निम्बार्काचायं । 

विष्णुस्वामी एवं आचार्यं वल्लभ | 

दौष्णव-भक्ति की व्याप्तिः दक्षिण से उत्तर भारत की ओर । 


.उत्तर भारत के जैष्णव सम्प्रदाय तथा स्वामी रामानंद । 


आचार्य वल्लभ, शुद्धादवत वेदान्त एव पुष्टि सम्प्रदाय | 
अष्टछाप की स्थापना । 
वृन्दावन के अत्य गैष्णव सम्प्रदाय | 
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॥ Š ब्रह्मेति वेदान्तिनः || . 


द्वितीय अध्याय ` 
कृष्ण-भक्ति 


भक्ति एव' वेदान्त दोनों अन्तः सलिला सरस्वती की भाँति सत्त्वशील व्यक्ति की अंतरंग सारस्वत यात्राएँ 
हैं । दोनों स्थितियों में वह अपने परम-सत्त्व अन्तरात्मा ब्रह्म की ओर अभिमुख होता है । दोनों में उसका 
लक्ष्य एक ही होता है, पर मार्ग भिन्न-भिन्न होते हैं। एक में भाव का प्राधान्य है ते दूसरी में बुद्धि का ।' 
वाणानुसंधान के समय जैसे लक्ष्य के प्रति एकनिष्ठ हुआ जाता है, वैसे ही भक्ति में भक्त अपने इष्ट 
के प्रति तादात्म्य प्राप्त कर लेता है । इष्ट के प्रति ऐसी परानुरक्ति के ही 'शाण्डिल्य-भक्तिसूत्र” में भक्ति 
कहा. है-'खा पराचुरक्तिदवरे भक्ति?! “शरवत्तन्मयो भवेत्‌' की इस वाणानुसंधान के समय-जेसी तन्मयावस्था 
में भक्त की समस्त ऐहिकता सर्पकंचुकिवत्‌ सहज में ही उससे विलग हे! जाती है । - इंस स्थिति में उसे 
प्रतीत हाता हैं कि मानों कोई वरवस उसे अपनी ओर खींच रहा है और वह विवश हकर उसके प्रति खिंचा 
जा -रंहा है । आकर्षण की इस मंधुरतम स्थिति में भक्त का अंतर पुकार उठता g- न 


खींच लिया मेरा प्राणवायु उस 'काले' ने । 
कृष्ण ! कृष्ण ! हाय तुम कितने कठोर हा ! : ' हु 
सब कछ छोडे बिना पाये नहीं जाते हो । विष्णुप्रिया, म॑ थिलीशरणं गुप्त, पृ. ४० | 


जीव को अपनी ओर खींचना ही 'काले' का उस पर परम अनुग्रह दै-“ पोषण तदचुअहः । नरसी मेहता 
भी ऐसे भगवदनुग्रह के लक्ष्य हा चुकें हैं । “शयाम? के प्रेम-दंश से ऐसे विह्वल हा उठते हैं कि उन्हं 
सारें. ब्रहमांड में श्याम ही इयाम व्याप्त दृष्टिगत होता है । उन्हें प्रतीत होता है कि श्याम उसे: पुकार रहा 
हैं-'तू मैं ही हो? तू मैं ही Fi फिर वे स्वयं को रोक नहीं पाते हैं। उस 'काले” के आकर्षण से वे 'उसमें 
विलीन होने के उत्कंठित हो उठते हैं क्योंकि उनकी तुलना में अब. उ यहाँ कोई वरेण्य, प्रतीत नहीं 


@ रहा है- 


निरखने गगन माँ कोण घूभी रह्यो, तेज हु तेज हु शब्द बोळे । 
` gamat चरणमा इच्छु छु मरण. रे, कोइ नथी अहिया कृष्ण तेल | 
` नरसिंह. महेता-कृत काव्य-संग्रह, पृ. ४८४,४८५ 


तत्त्वमस्ति-तत्त्वम॑सि” का ही तेजः हुं तेज. हु" अश्र रूप है! 

भक्ति के मंहाभाव में निमग्न 'मीरां भी उस “काले? के TATA आजन्म, आक्षण विह्वलः रही थीं। 
बह एकमेव उसे ही अपने समस्त प्राणों से पीतीं रहकर अपने .जन्मञजन्मान्तर के कौमार्ये कों अनाघांत 
: पुष्पवत्‌ उसको. समर्पित करके पूर्ण काम हता चाहती थीं- ... . 
` ` . <वरणसरण री दासी मीरां, ` जणम-जणम री rath .।-मीरां पदावली | 
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हिन्दी का समस्त कृष्ण-काव्य इसी भाँति कृष्ण-भक्ति के महाभाव में निमरन है । 

भक्ति वेदान्त का ही अंग है एव इसके प्रकार इत्यादि पर पर्याप्त लिखा जा चुका है । चेतन्य- 
संप्रदाय के भक्त आचार्य रूप गोस्वामी विरचित 'हरिभक्तिरसाभृतसिन्धु' भक्ति का अन्यतम श्रेष्ठ लक्षण ग्रंथ R | 
इसमें भक्ति की स्वतंत्र रस के खूप में स्थापना करके भवित-रस के मुख्य भाव दास्य, सस्र, वात्सल्य, 
माधुर्यं एवं गौण भक्ति=भावों पर सविश्तर विचार किया गया है 1 अतः हम यहाँ केवल अब कृष्णभक्ति 
के विकास पर ही यथामति अपने विचार व्यक्त कर रहे हैं । 

कृष्ण-भबित? परवर्ती नाम हैं । प्रारंभ में इसे वापुदेव-भक्ति, सात्वत-भ कित, नारायणीय-धर्म, 
पांचरात्र-मत इत्यादि कई नामों से अभिहित किया. जाता था । विष्णू हिंदुओं के प्राचीन देवत्रथी में से एक 
हैं । ये सृष्टि के पालक एव" रक्षक देवता के रूप में स्वीकृत हैं । ब्रहमा सर्जक हैं, महेश संहारक हैं एवं 
विष्णु पालक हैं । जब दुष्टों के अत्याचारों से दीन-हीन संत्रस्त दोते . हैं, तब वे भू भार हरण करने के 
लिए अवतार लेते हैं । उनके. अवतारों में से राम एवं कृष्ण ये दो अवतार प्रमुख हैं । राम त्रेता में हुए 
एवः कृष्ण उनके बाद द्वापर में, पर राम की अपेक्षा कृष्ण में देवत्व का आरोप एवं कृष्ण भक्ति का 
प्रारंभ राम को अपेक्षा अधिक पूर्ववर्ती है । कृष्ण-भक्ति की विकास याचा को समझने के लिए हमें भारत के 
अक्ति आंदोलन पर दृष्टिपात करना आवश्यक होगा । जैसे प्रारभ में गंगा जाह्ूवी के नाम से एक विरल, 
तरल धारा के रूप में प्रवाहित हाती है और फिर अनेक स्रोतों को आत्मसात कर लेने के बाद वह गंगा- 
सागर बन जाती है, वैसे ही कृष्ण-भक्ति भी प्रारंभ में एक स्वल्प धारा के रूप में दृष्टिगत होती है, 
फ़िर आगे चलकर अनेक भक्तिधाराओं के समन्वय से वह महाधारा का विराट्‌ रूप धारण कर लेती है | 
प्रारंभ में वासुदेव घम, भागवत, घम, पांचरात्र मत, सात्वत धर्म की जा परंपरा थी, वही आगे चलकर 
बेष्णव-भक्ति के नाम से प्रसिद्ध हुई और उसीका एक महत्वपूर्ण अंग है कृष्ण-भक्ति । 

वेषण ब-धर्म-'वंष्णव धर्म” शब्द में जा “विष्णु! शब्द हैं उसका “ऋग्वेद! में अनेक अर्थों में प्रयोग हुआ 
है । विष्णु कहीं एक साधारण देवता के रूप में, कहीं इन्द्र के सहायक देवता के रूप में और कहीं 
इन्द्र के सखा के रूप में निरूपित हुए हैं । “ऋग्वेद” के प्रथम मंडल में “विष्णु” के लिए “त्रिविक्रम? शब्द 
का प्रयोग हुआ है । 'विष्णु चुलोक, पृथ्वीलोक ओर अंतरिक्ष लोक तीनों लोकों को व्याप्त करने वाला 
देवत! है, इसलिए वह सूये का प्रतीक भी है । “ऋग्वेद” में सूर्यं के लिए भी “विष्णु” शब्द? का प्रयाग 
हुआ हे l “ऋरवेद' के fa नामक देवता में अन्य देवता की अपेक्षा मानवीय गुणों का आधिवय, 
अद्वितीय पराक्रम, व्यामत्व अर्थात्‌ अत्यंत्त व्यापकत्व, विश्वधारण-सामथ्यं, अमृत तत्त्व पोषण--सामरथ्ये, अबतार 
धारण करने की शक्ति आदि विशेषताएँ बताई गई हैं । इन्हीं विशिष्ट गुणों का धीरे-धीरे विष्ण में 
बिकास होता चला गया और वे आगे चलकर तीनों देवें में प्रमुख हो गए | फिर उनमें शील, शक्ति और 
सोंदय इन तीनों विभूतियों की . प्रतिष्ठा हो दी गई । “विष्णु! का प्रभाव ब्राह्मण-प्रंथों के रचनाकाल में 
भी बढ़ा । उन्हें हरि, केशव, वासुदेव, वृष्णिपति, कृष्ण, वैकुण्ठपति आदि नामों से भी समलंकृत क्रिया 
गया । ` 'विष्णू' को इन्द्र के समान ही महत्त्व प्रदान करते हुए उपेन्द्र भीं कहा गय। है । संस्कृत के 
महत्त्वपूर्ण “अमरकोष” नामक छन्दात्मक, शब्दकोश. के स्त्रगवर्ग में इस तथ्य का टा न जीनी Fi 
उपेन्द्रइन्द्रावरजः चक्रपाणिः aqua: । शतक है; 


` पांचरात्र-मत : “विष्णु को पहले उपेन्द्र अर्थात्‌ इन्द्र का छोटा भाई कहा गया है । ब्राह्मण ग्रंथों के 


ह हो गया । नारायण सृष्टि विकास के देवता 
शम तरह विष्णु की उपासना के लिए एक व्यापक 
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वैष्णव-यज्ञों में हिंसा को हेय समझा जाने लगा । आगे चलकर धीरे-धीरे वैष्णव-यज्ञों कौ 
सात्त्विकता में वृद्धि हाने लगी । “शंतपथब्राहमण” के अनुसार ऐश्वर्य एव सर्वस्व प्राप्ति के लिए पाँचरात्र- 
पद्धति प्रारंभ हुई | महाभारत” के “नारायणीय उपाख्यान” में पांचरात्र आचार को ही उपासना के रूप में 
स्वीकार किया गया है | वासुदेव ही परब्रह्म ya परमात्मा है । सृष्टि के कर्ता हैँ तथा पांचरात्र मत के 
. आराध्य देव हूँ | पांचरात्र ad को लेकर अनेक संहिताओं को रचनाएँ हुईं, जिनमें इस धर्म पर विस्तार 
पूर्वक विचार किया गया है । पांचरात्र-धर्मा में प्रपत्ति अर्थात्‌ शरणागति मानसिक एवं व्यावहारिक दोंनों 
रूपों में अनिवार्य मानी गई है । दक्षिण भारत में saya श्रीवँण्णव संप्रदाय ने सर्व प्रथम पांचरात्र-धर्म 
को अपनाया था । आगे चलकर पांचरात्र-धर्म एवं वेष्णव-धर्म इन दोनों के समन्वय के कारण भक्ति 
आंदोलन में एक नया ज्वार आ गया । 
तात्पर्य यह है कि वैदिक कालीन देवता विष्णु के नाम से जे वैष्णव-धम का मार्ग तैयार हुआ, 
आगे चलकर 'महाभारत' काल में इसी को, पांवरात्र के नाम से अभिहित किया गया । ऐसा भी मत है 
कि पांचरात्र-मत का मूलाधार 'श्रीमद्भगवद्गीत।! हे । आगे चलकर यह भी Ma: शनै: संव॑मान्य हो 
गया कि श्रींकृष्ण विष्णु के ही अवतार हैं और यह भी स्थिर हा गया कि पाँचरात्र-मत का आधार श्रीकृष्ण 
की भक्ति ही है । ; 
नारायण और वासुदेव इंष्ण का समन्वय- 
“महाभारत? के नारायणीय उपाख्यान से स्पष्ट हाता हैं कि "महाभारत? काल में भगवद्भक्ति करने 
वाले भागवत कहलाते थे । भागवत-धम में विष्णु और श्रोकृष्ण की परमेश्वर के रूपं 'में उपासना होती थी । 


पांचरात्र मत में नारायण ही प्रमुख देवता हैं। “महाभारत? का नारायणीय आख्यान इस मत का मूल आधार 
है । “महाभारत' के ज्ञांतिपवे के ३३४ से ३५१ तक इन १८ अध्यायों में पांचरात्र मेत के संबंध में विचार 
किया गया है । पांचरात्र मत में नारायण ही प्रमुख देवता हैं । नारायण से ही नर, नारायण, हरि, 
कृष्ण ये चार मूर्तियां उत्पन्न हुईं । नर-चारायण दोनों ऋषियों ने वदरिकाश्रम में तप किया । नारद ने 
वहां जाकर ऋषियों से प्रश्‍न किया ता उत्तर में ऋषियों ने नारद को पांचरात्र धर्म सुनाया । राजा उपरि- 
qag ने स्वं प्रथम पाँचरात्र विधि से नारायण की पुजा की । चित्रशिखंडी नामक सात ऋषियों ने 
पांचरात्र नामक शास्त्र तैयार किया । यह शास्त्र एक लाख इलेकों का है और आज अनुपलब्ध है। पांचरात्र- 
धर्म श्रीकृष्ण के जीवन काल में सात्वत लोगों में फैला हागा क्योंकि सात्यत श्रीकृष्ण के ही वंश के थे । 
इसी कारण पांचरात्र मत को सात्वत भी कहते हैं । नारायण शब्द की व्याख्या नारायणीय उपाख्यान में 
इस प्रकार की गई है-शरीर को “नारा? कहते हैं । प्राणियों का शरीर सदा मुझ (परमात्मा) का “अयन? 


है । इसलिए मुझ परमात्मा” को नारायण कहते हैं । इसी तरह अन्य नामों की व्याख्या भी वहाँ निम्नः 
लिखित रूप में की गई है- 


(१) वाखुदेव : सारे विश्व के मैं व्याप्त कर लेता हू और सारा विश्व मुझमें स्थित हैं । इसी से 
वासुदेव कहते हैं । 

(२) विष्णु : मैंने सारे विश्व को व्याप्त कर जिया है, अतः मुझे विष्णु कहते है । 

(a) दामोदर : पृथ्वी और स्वर्ग भी मैं हु, और अंतरिक्ष भी में हा इसीसे मुझे दामोदर कहते हैं । 
(४) केशव : सूयं, चन्द्र, अरिं की किरणें मेरे वाल हैं, इसीलिए मुझे केशव कहते हैं । 
(५) गोविंद : गो अर्थात्‌ पृथ्वी को मैं उपर ले आया हूं, इसीसे मुझे गोविद कहते हैं । 
(६) हरि, : यज्ञ के हविर्भाग का मैं हरण करता हु, इसीलिए मुझे हरि कहते हैँ । 
(७) araa : सत्त्वगुणी लोगों. में मेरी गणना हाती है, इसीसे मुझे सात्वत कहते हैं 1. | ; 


- 


(८) कृष्ण : लोहे का काले वर्ण का हल का फार हेरर मैं जमीन जोतता हूँ और मेरा अंग हा ह a 


a 


इसीसे मुझे कृष्ण कहते हँ dC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. | 
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प्राचीन उल्लेख यही है”! इसके पश्चात्‌ “महा 


` ही चुप ते हैं, जो पांचरात के नदृ में परिगणित हैं । प्रस्तुत पुराण के cag 
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पाँचरात्र मत में दशावतार मान्य हैं । वेदों को इस मत में महत्त्व दिया गया है पर यज्ञ का अर्थ 
है, अहिसा- युक्त वैष्णव-यज्ञ । इस मत में नारायण को ही वेदों का भंडार बताया गया है । नारायण, ही 
सांख्य, नारायण ही ब्रह्म, नारायण ही यज्ञ एवं तप हैं तथा फल. भी नारायण की प्राप्ति हैँ । पांचरात्र-मत 
में पुरुष, प्रकृति, स्वभाव, कर्म और देव इन पांच कारणों से सृष्टि की उत्पत्ति बताई गई है । इसी पांचरात्र-मत 
को सात्वत-धमे कहा गया है तथा यह निष्काम भक्ति का पंथ है । इसीसे इसको ऐकान्तिक भक्ति भी कहते हैं । 
इस संबंध में ऐसा भी मत है कि श्रीकृष्ण ने स्वयं वेदिक हिंसात्मक यज्ञों की प्रतिक्रिया में धामिक क्रांति 
की थी । उन्होंने पुरातन नारायणीय-धर्म को ही परिष्कृत करके पुनः प्रतिष्ठित किया । श्रीकृष्ण के द्वारा 
परिष्कृत इस नवीन धर्म के नाम में अंतर हो गया । प्राचीन नारायणीय धर्म के उपास्यदेव नारायण थे, 
किन्तु इस नवीन परिष्कृत धमं के उपास्यदेव वासुदेव हुए । इसी तरह धर्म का नाम भी नारायणीय-बमे 
के स्थान पर “सात्वत? अथवा पांचरात्र' अथवा “भागवत-धमं' प्रसिद्ध हुआ । 


|. तात्पर्य यह है.कि प्राचीन नारायणीय धम ही सुसंस्कृत एव परिष्कृत रूप में सात्वत, पांचरात्र एव 
भागवत घमं के नाम से. प्रसिद्ध हुआ | इस्‌ प्रकार ये तीनों नाम एक gat के पर्याय हैं । “पांचरात्र? के 
अनुसार नारायण एक ही देवता हैं । उन्हीं के तीन भिन्न-भिन्न स्वरूप हैं । एक वासुदेव जा विभू एव 
सवेव्यापि हैं, दूसरे परमात्मा, जो सभी आत्माओं में महान्‌ हैं और तीसरे भगवान्‌, जो स्पष्टा हैं । 
नारायण एक ही ,देवता हैं जो समय-समय पर इन तीनों रूपों में 'लीलाएँ करते हैं। वासुदेव इस स्वरूपत्रयी 
में श्रेष्ठ हैं । इस तरह श्रीकृष्ण ने जिस घम की प्रतिष्ठा की, उसंमें नारायण की उपासना वासुदेव 
उपासना के रूप में प्रचलित हुई और इस धर्म का केन्द्र सव प्रथम श्रीकृष्ण का लीलाधाम शूरसेन प्रदेश 
(मथुरा के आसपास) रहा । 


C शुरसेने प्राचीन काल में एक ` महत्त्वपूर्ण जनपद था । इस जनपद में यादव क्षत्रियों के सात्वत नाम 


` की शाखा में श्रीकृष्ण द्वारा प्रचलित इस सात्वत-धर्म का प्रचार हुआ । सत्‌ शाखा के यादव श्रीकृष्ण के 


सजातीय थे । इसलिए अपने ही कुल के अद्वितीय महापुरुष के प्रति उनकी श्रद्धा स्वाभाविक थी । इस 
तरह सात्वतों द्वारा स्वीकृत इस धमं को ही सात्वत घर्म कहा गया | “महाभारत” में भी एतद्‌ विषयक | 
उल्लेख मिलता है । वहाँ स्पष्ट faar है कि संकर्षण ने वासुदेव की पुजा कलियुग के आरंभ में ` सात्वत 
पद्धति से ही की थी । 1 महाभारत” में तत्कालीन प्रचलित पांच धार्मिक मतों का उल्लेख है । इसमें 
पांचरात्र भौ एक धर्म है-साख्य योगः पाञ्चरात्रे चेदाः पाशुपतस्तथा |’) पांचरात्र के नामकरण.के संबंध 
में भी कई मत हैं । “रात्र? शब्द का अर्थ ज्ञान होता है । इस मत में पांच प्रकार का ज्ञान कथित 2 


_ इसलिए इसको वरात कहते हैं। “रात्रं च शानवचन ज्ञान पञ्चविचस्ख॒तम्‌ |? परमतत्त्व मुक्ति; भुक्ति, 
. योग, एव विषय (संसार) इन पांच प्रकार के विषयों का निरूपण इस मत में है । दूसरा मत यह भी हैं 


कि टा ने अपने = e को एक-एक करके पांच रात्रियों तक पांच प्रकार का उपदेश दिया । 

वह उपदेश इस प्रकार हे-(१) ज्ञानकाण्ड (२) साधना-पद्धति विग्रह 

Se | ) Eat (3) विग्रह-विवेचन, (४) अर्चा-विधान, (५) 
6 1 में A ~ : 
शतपथब्राह्मण' मे एक विशेष प्रकार के यज्ञ का नाम पांचरात्र है । पांचरात्र का. सबसे प्रथम एव 

2 aes में ; ) 

दाभारत' के शांतिपव' में नारायणीय उपाख्यान में इसका उल्लेख 

चतुमू ति शब्द मिलता है । वासुदेव, संकषण, प्रद्युम्न तथा अनिरुद्ध 

इस .मत का उल्लेख 


नौर्गरी”प्रचारिणी पत्रिका, वर्ष ७० अंक ४ 


मिलता है । इसके पश्चात्‌ 'हरिवशपुराणः में 


„ महाभारत” विष्गुपर्वो-वृष् Q ०७०११० ारव-+पांच Ayalaa 
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क्रमशः 'ब्रह्म-पुराण' .(१९२) “विष्णू-पुराण' (५-१८-५८) 'कूम-पुराण' (४१-९५) और “भागवत-पुराण? 
(१ oii १०-२ १) में क्रमशः चतुव्यूह्‌ एव पांचरात्र का उल्लेख मिलता है.! चारों वेद एव' सांख्य-योग 
इन पांचों का समावेश होने के कारण यह मत पांचरात्र कहलाया 1! 


उपयुक्त विवेचन से इतना स्पष्ट हो जाता है कि पांचरात्र मत काफी प्राचीन एव” सात्वत-मत 
भागवत-धर्म, ऐकान्तिक-धमः, वेष्णव-धर्ग एवः वैष्णव-संप्रदाय ये सभी एक दूसरे के पर्याय हैं । इस मत 
के उपास्यदेव वासुदेव जो ज्ञान, शक्ति, बल, वीय, tao और तेज इन छः गुणा से संपन्न हैं । इनको 
पड़ Qara" भी कहते हैं । वासुदेव og ऐश्वर्य से संपन्न होने के कारण भगवान्‌ कहलाते हैं या भगवत 
कहलाते हैं । इस तरह भगवत्‌ के उपासक भागवत कहलांए । पांचरात्र की भाँति भागवत-धम नाम 
भी पुराना है । 3 


भागचत-धमे की प्राचीनता 


भागवत्‌-धमं का इतिहास अति प्राचीन है । लगभग ई. पूर्व ३०० के आसपास' ब्राहमण ग्रंथों के 
हिंसा प्रधान यज्ञों की प्रतिक्रिया में एक तरफ वौद्ध और जैन: घम के GI के आंदोलन चल रहे थे 
तो. दुसरी ओर उपासना प्रधान एव अहिसा प्रधान यह भागवत-धम' विकसित हो रहा. था 1! अपने 
- प्रारंभ काल में यह धमं वृष्णिवश के क्षत्रियों की सात्वत नामक जाति में ही प्रचलित रहा । इसी कारण 
इंसको सात्वत नाम भी दिया.गया । ३:३६ ; 


जैन एवं बौद्ध धर्म नास्तिक थे एव' वैदिक परंपरा का खंडन करने वाले थे । जवकि सात्वत-धमं 
वैदिक परंपरा को मानने वालो था । केवल इतना ही कि हिसा प्रधान वौदिक यज्ञों का इस मत में निषेध 
था । वौद्ध और जेन धर्मों की प्रवृत्ति खंडनात्मक होने से इनका प्रचार और परिचय कम समय में ही 
अधिक लोगों तक व्याप्त हों गया । इसके विपरीत शांतमाव-से स्वयं कों वेद विहित घोषित करता हुआ 
यह सात्वत घमे कच्छप की गति से शनैः शते: निरंतर भारतीय लोक जीवन में गतिमान. रहा । इस घमं के 
प्रचार के प्राचीन प्रमाण के रूप में हम पाणिनि की अष्टाध्यायी के वासुदेवार्जुनाम्यांवू सूत्र को प्रस्तुत 
कर सकते हैं । प्रथम अध्याय में हम पहले कृष्ण-चरित के विकास के संदर्भ में भी इस सूत्र का उल्लेख 
कर चुके हैं । जिसका तात्पय है वासुदेव के उपासक वासुदेवक और अर्जुन के उपासक AIR कहलाते हैं । 


पाणिनि का काल चौथी शताब्दी ई. पूर्व निश्चित है । उपयुक्त सुत्र से यह सिद्ध हो जाता है कि 
पाणिनि के काल तक भागवत-धम अच्छी तरह प्रतिष्ठा प्राप्त कर चुका था 11 कृष्ण-चरित के विकास के 
संदर्भ में जैनागमो एवं बौद्ध साहित्य के ग्रंथों में वासुदेव का उल्लेख मिलता है । ये सभी ग्रंथ तोसरी- 
चौथी ई. शती पूर्व के हैं । इससे भी यह ज्ञात होता है कि इस समय तक वासुदेव की ' पूजा-उपासना 
भली भाँति प्रतिष्ठित हा चुकी थी 12 २०० ई.पू. वैक्ट्रीया के राजदुत हेलियाडोरस ने वासुदेव की प्रतिष्ठा 
में गरुडस्तम्भ बनवाया था और बड़े गौरव के साथ उसने स्वयं को भागवत कहा था । इसी प्रकार मेवाड 
की प्राचीन राजधानी चित्तौड के पास के घोसूँडी गांव ( घोसुंडा) के शिलालेख से भी कृष्ण पूजा 
की प्राचीनता प्रमाणित हुई है । यह शिलालेख ई. पू. पहली शती का है। मथुरा में ई. पूर्व प्रथम शताब्दी 
के समय में महाक्षत्रप षोडश के समय का शिलालेख मिलता है । इसके अनुसार वसु नामक एक व्यक्ति ने 
मथुरा में भगवान्‌ वासुदेव का मंदिर बनवाया था । ई. सम्‌ तीसरी चौथी शताब्दी में मेगस्थनीज नामक यूनानी 


g, वेष्णवधम नो संक्षिप्त इतिहास-दू. के. शास्त्री, २. वैष्णवधमँनो संक्षिप्त इतिहास-दु. के, शास्त्री - 
३. gari नो संक्षिप्त इतिहास-ढु. के. शास्त्री, ४, गैष्णवधमने। संक्षिप्त इतिहास, दु. के. शास्त्री 
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tage चन्द्रगुप्त ate की राज्यसभा में उपस्थित हुआ था । उसने लिखा है i SR (यमुना) के 
किनारे 'सोरसेनाई' (शौरसेनी) जाति के लोग रहते थे । 'मेंथारा? (मथुरा) एव 3 TE इस 
प्रदेश के मुख्य नगर थे । इस प्रदेश के लोग हेराक्लीज (कृष्ण) के विशेष Sl में उपासक थे । इससे भी 
सिद्ध हाता है कि मौर्या काल में भागवत-धर्म एवं कृष्ण पुजा प्रचलित थी । | 2 
उपयुक्त प्रमाणों से यह स्पष्ट हो जाता है कि WEE RI काफी प्राचीन aq था एवं इस घम का 
प्राचीन नाम वासुदेव धर्म या वासुदेवोपासना है । इस धम का भागवंत-धम नाम ई, पू, दूसरी तीसरी 
शताब्दी में प्रचलित हो चूका था । सवं प्रथम यहे धमं शूरसेन निवासी सात्वत जाति तक हो सीमित था। 
ई. . सन पुर्व दुसरी-तीसरी गताब्दियों में जब सात्वत जाति ने स्थानान्तरण किया तब यह धम पश्चिमी 
भू-भाग की ओर भी फैला और बूनान के लोग भी इसे अपनाने लगे । अपनी इसी स्थानान्तरण की प्रक्रिया में 
सात्वत धर्मी लोग दक्षिण भारत में कोंकण तथा फिर शनैः शनेः पूरे दक्षिण भारत में फैल गए | 
दक्षिण के प्राचीन तमिल साहित्य में वासुदेव एवं कृष्ण के अनेक संदर्भ मिलते हैं । उनसे यह्‌ स्पष्ट 
होता है कि सात्वत लोग वहां भी पहुंच चुके थे और उन्हीं के प्रभाव के कारण वहां वासुदेव पूजा प्रारंभ हुई । 
भागवत-घमः क्षत्रियों द्वारा प्रचलित- 
भागवत-धर्म' ` ब्राह्मणों के द्वारा नहीं, अपितु ब्राह्मणेतर क्षत्रियों के द्वारा प्रचलित धम है । प्रारंभ 
में इसे उपेक्षा की दृष्ठि से देखा गया था, पर जब बौद्ध एव जैन धर्मों का प्राब्रल्य हुआ तथा ब्राटमणों ने 
भी इसे अपना लिया और फिर उन्हाने ही इसे विधिवत्‌ वेष्णव-धम के रूप में संगठित किया । “महाभारत? 
के नारायणीय उपाख्यान में इस धम क्रो वैष्णव-यज्ञ भी कहा गया है । ईस गैष्णव-यज्ञ में पशुवध का 
निषेध है एवः इसके विपरीत दम, तप, सत्य, अहिंसा एव इन्द्रिय निग्रह का विधान है । “महाभारत! में 
वैदिक देवता विष्णु से वासुदेव को अभिन्न कहा गया है तथा कृष्ण को भी उन्हीं का अवतार द्वितीय 
वासुदेव कहा गया है । 
यह पहले स्पष्ट किया जा चुका है कि वेदों में “त्रिविक्रम? तीन पादों से तीनों लोकों को आवृत्त करनेवाले 
एक भव्य देवता विष्णु हैं । यज्ञ-प्रधान ब्राहमणकाल में विष्णु को यज्ञ की संज्ञा दी गई थी । वे अग्नि से 
भी श्रेष्ठ माने जाने लगे । पहले वेदों में विष्णु को उपेन्द्र (इन्द्र का छोटा भाई) कहा गया पर ब्राहमण- 
काल में इन्द्र की अपेक्षा विष्णु की महत्ता बढ़ने लगी । इस प्रकार विष्णु पशुयज्ञ विरोधी नवीन धर्म के 
उपास्य बनने के लिए वैदिक देवताओं में सबसे उपयोगी सिद्ध हुए । इसी कारण “महाभारत” में विष्णु 
को वासुदेव से अभिन्न कहा गया है तया वासुदेव उपासक सात्वत-धम को वं ष्णव-धर्म नाम दिया गया है | 
धीता? में 'वृष्णित्ता वासुदेवोऽस्मि” “मैं वृष्णम्रों में वासुदेव हू? इस प्रकार के उल्लेख से यह सूचित 
होता है कि कृष्ण से पहले एक और भी वासुदेव (कृष्ण) हो चुके थे । “महाभारत” के नारायणीय उपाख्यान के 
उप्रास्य चारायण हैं पर उन्हें विष्णुरूप बताया गया है तथा ऐसा कहा गया है कि नारायण ही वासुदेव 
हैं, वे कंस का वध करने के लिए जन्म लेंगे । महाभारत” के इस प्रकार के उल्लेखों से स्पष्ट होता 
हैं कि “महाभारत? काल तक अध्यात्म तत्त्व के देवता नारायण, ऐतिहासिक पूज्य पुरुष वासुदेव, वैदिक देवता 
sadam विष्णू, ये तीने एक होकर “महाभारत' युद्ध के कृष्ण में समन्वित होने लगे थे और इस प्रकार के 
समन्वय के प्रयत्न अनेक रूपों में हो रहे थे । उस समय इस प्रकार का भी प्रयत्न हो रहा था कि कृष्ण 
कः ही नारायण, वासुदेव, हरि, भगवान्‌ और विष्ण, के अवतार हैं । “महाभारत? में तथा “श्रीमद्भागवत 
आदिपुराणो में कृष्ण को “सात्वतर्षभः” एव “सात्वतांपतिः' कहा गया है, इससे .भी स्पष्ट होता है कि कृष्ण 
वृष्णिव श के सात्वत थे तथा सात्वतों के कुल धमं कों अर्थात्‌ भागवत-धम को “महाभारत? और पुराणों के 
माध्यम से एक व्यापक लोकधर्मं का रूपः देने का प्रयत्न हो रहा था । 


१, बेष्णवधमंनो १, बंष्णवधर्मनों संक्षिप संक्षिप्त इतिहास- दु, के 
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भागवत-घर्म का विकास : पथम काल-- 

गुप्त सम्नाटों के समय में भागवत धर्म पर्याप्त विस्तार पा चुका था । गुप्त सम्राट स्वयं को परं- 
भागवत कहते थे । गुप्तव'द् का यह समय चौथी-पांचवीं शताञ्दी का था । यों गुप्तकाल में वेदिक ब्राहमण- 
धर्म स्मातं-मत के नाम से प्रचलित था । इस मत में पांच देवताओं की उपासना की जाती है । वे हैं- 
विष्णु, शिव, दुर्गा, सूयः और गणेश । भागवत-धम" के उत्थान का यह प्रथम काल है । जिसमें ५०० ई. 
पूर्व से लेकर ५०० ई. सन्‌ तक की सुदीघ कालीन भागवत-धर्मं की धीर मन्दगति से विकसित परंपरा 
चली | इसी काल में भागवत-घम के पोषण के लिए अनेक पुराणों की रचनाएँ हुईं तथा “रामायण” एव 
“महाभारत? की रचनाएँ हुईं । 
द्वितीय काल : निगु'ण एवं सगुण वेदान्त-सम्प्रदायों का उद्य काल-- 

भागवत-धर्म का दुसरा काल ई. सन्‌ की aA शताब्दी से १४वीं शताब्दी तक का माना जाता है। 
इस काल में इस धम की पर्याप्त उन्नति हुई । बौद्ध-धर्मः व्याप्त हो रहा था और वैदिक धम, स्मातं 
वेदिक-धर्म उसकी शक्ति को तोड़ने में लगा हुआ था । शंकराचाय ने भी बौद्ध घमं को क्षीण करने में 
अपनी पूरी शक्ति लगाई । इस काल में दक्षिण भारत में भी भागवत-वम उन्नति की दिशा की ओर 
गति कर रहा था । दक्षिण में आलवार स'त हुए, जिनकी संख्या १२ मानी गईं है । आलवारों की भक्ति में 
प्रपत्ति अर्थात्‌ शरणागति एव' राम तथा कृष्ण के प्रति अनन्य भक्ति भाव प्रकट हुआ है । आलवारों ने कृष्ण 
एवं गोपियों की प्रेम क्रीडाओ का भावपूर्वक वर्णन किया है 1 आलवारें की भक्ति में aga एव वात्सल्य 
के भाव प्रकट हुए हैं । दक्षिण भारत में लगभग शबरीं १०वीं शताब्दी में आलवारो के भक्ति आंदोलन को वैदिक 
एव' शास्त्रीय रूप प्रदान करने वाले अनेक आचार्य हुए । निगुण वेदान्ती शंकर मायावादी विचारधारा 
के दार्शनिक थे। उनके सिद्धांत में भक्ति को जोड़ना कठिन था । फन्नतः विशिष्टाद्वैतत्राद अस्तित्व में आया। 

विशिष्टाहेत से सम्बद्ध सव प्रथम आचार्य रगनाथ मुनि हुए । इनका समय ९वीं शताब्दी है । इन्होंने 
“योगरहस्य? एवं “न्यायतत्त्त नामक दो ग्रंथों में विशिष्टाद्वैत-मत का उल्लेख व ष्णव-वर्म के विकास के 
संदर्भ में किया हैं । इसका विशेष परिचय आगे तृतीय अध्याय में दिया गया है । नाथ मुनि के पश्चात्‌ 
यामुनाचाय' हुए । इन्होने मायावाद का संडन करके fafaga सिद्धांत का मंडन किया है एवं विष्णु 
एक श्रेष्ठ देवता हैं, इस प्रकार को स्थापना करके पांचरात्र सिद्धांत को वैदिक प्रामाणिकता स्थापित की है। 
प्रथम वैष्णव आचार्य रामानुज-- 

दक्षिण के वैष्णव आचार्यो में रामानुज का स्थान श्रेष्ठ है । ये ११वीं शताब्दी में हुए । “ब्रह्मसूत्र? 
पर इन्होंने “श्रीभाष्य' लिखा । इन्होंने विधिवत्‌ विशिष्दाद्वतवाद की स्थापना की तथा प्रपत्तिपुर्ण वेष्णव- 
भवित धम" की स्थापना की । ऐसा विश्वास है कि स्वय' श्री एव लक्ष्मी के द्वारा यह धर्म प्रतिपादित 
हुआ है इसलिए वैष्णव धर्म को भी थ्री देष्गतर धर्म, कहते हैं तया लक्ष्मोतारायण इसके उपास्य हैं। रामानुज 
के पश्चात दक्षिण में मध्वाचाय' हुए । ये द्वतवादी थे । इन्होंने मायावाद का खंडन करके भक्तिपथ प्रशस्त 
किवा । महाराष्ट्र में इगका प्रचार विशेष रहा । बंगाल का गॉड़ीय वष्णत्र संप्रदाय भी मध्वाचाय के 


daaa की शाखा है । 


निस्त्राकाचार्य-- 
दक्षिण में १२वीं शताब्दी में निम्बर्काचार्य हुए । निम्वार्काचाय के संप्रदाय का प्रधान केन्द्र दक्षिण भारत 


न होकर व॒दावन था । इन्होंने 'ब्रहमसूत्र' की व्याख्या की है और goaa सिद्धान्त का अतिपादन | 
किया है । इन्होंने सनकादि संप्रदाय की स्थापना की हूँ जो इनका भक्तिपक्ष है । इसीको हुंस-संप्रदाय, 
सनातन-पंप्रदाय एवः देर्वापन्सुप्रदाय भी कहते हैं । ie 
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बिष्णस्वामी एवं आचाय वल्लभ-- 

वैष्णव आचार्यो में विष्णुस्वामी का भी उल्लेख मिलता है । ये बालकृष्ण के उपासक थे एव इन्होंने 
रुद्र-संप्रदाय की स्थापना की थी । गुद्वाद्वैत वेदान्त सिद्धांत के प्रथम संस्थापक ये ही माने जाते हैं । इन्हीं 
के gena से सम्बद्ध सिद्धांतों को आगे चल कर आचार्य वल्लभ ने विशेष रूप में पल्लवित किया । 


चैष्णव-भक्ति की व्याप्ति दक्षिण भारत से उत्तर भारत की ओर-- 


मध्यक्तालीन भारतीय भक्ति आंदोलन का महाज्वार दक्षिण भारत से ही उत्तर भारत की ओर आया 
है । कृष्ण-भक्ति के ब्रजव्‌,दावत के महाकेन्द्र आचार्यं वल्लभ भी दक्षिण के ही थे । भक्ति, ढाविडू ऊपजी 
जाये रामानंद? यह सुप्रसिद्ध कथन भी इसी का सूचक है । श्रीमद्भागवत-माहात्म्य में भी इस संबंध में 
उल्लेख मिलता है । ब्रज में अपने ज्ञान एव व॑ राग्य नामक दोनों मुमुषु पुत्रों के पास बैठी हुई युवती भक्ति 
नारद जी से अपनी आपबीती कह रही है-मैं द्रविड देश में उत्पन्न हुई, कर्णाटक ` में मैं पुष्ट | हुई, 
यत्किंचित पुष्टि मैंने महाराष्ट्र में प्राप्त की, गुजरात में मैं क्षीण एवं बूढी हो गई । वहाँ घोरं कलिकालं के 
कारण पाखण्ड पंथ चल रहे थे । उन्हीं के कारेण मेरी गत बिगड़ी । अब मैं पुनः qaaa में आ गई हू । 
मुझे यहाँ नया यौवन एव नया स्वरूप प्राप्त हुआ है- 


उत्पन्ना द्रविडे साह वृद्धि कर्णाटके गता | 
कवचित्क्वचिन्महाराष्ट्रे गुजरे जीर्ण ताँ गता vel! 

तत्र घोर कलेयेगात्‌ Wess: खण्डिताङ्गका | 

दुबळा चिरं याता पुत्राभ्यां सह मन्दताम्‌ ॥४९। 
वृन्दावन पुनः प्राप्य नवीनेव सुरूपिणी | 

जाताह युवती सस्यक प्रेष्ठे रूपा तु साम्प्रतम्‌ ॥५०॥ 


द्रविड देश का अर्थ जैसा कि सभी आज तक मानते चले आ रहे हैं, दक्षिण भारत होता है, किन्तु 
डौ. सत्येन्द्र द्रविड देश का अर्थ मोहन जोदाड़ो और हडप्पा से लगाते हैं । “भक्ति द्राविड़ उपजी लाये 
रामान द' इस संदर्भ में डा. सत्येन्द्र लिखते हैं--नई प्राग्‌ ऐतिहासिक शोधों से यह सिद्ध होता है कि 
भक्ति का मूल afasi में है और दक्षिण के afasi में नहीं । उनके महान्‌ पूर्वज मोहनं-जो-दा-डो और 
हडप्पा के द्रविड़ों में है 1! लगता है कि यह प्रश्‍न विशेष संशोधन की अपेक्षा रखता है, क्योंकि आज तक 
के भक्ति परंपरा के सभी अध्येता दक्षिण भारत के तमिल आदि प्रदेशों को ही द्रविड़ प्रदेश मानते चले आ 
रहे हैं । दक्षिण से उत्तर भारत की ओर आकर जिन आचार्यो ने भागवत-धर्म (बेष्णव=धर्म) का पुनरुत्थान 
क्रिया, उनके सम्प्र दाय निम्नानुसार हैँ 


J (3) श्रीरामानुजाचाय विशिष्ताद्वैतवाद श्री-संप्रदाय 
गु (२) श्रीविष्णुस्वामी शुद्धाइतवाद रुद्र-सं प्रदाय 
] (३) श्रीनिम्बाकाचायं देताद्वेतवाद निभ्वाक संप्रदाय 


पै ce a 
(४) श्रीमव्वाचाय zaan भाध्व-संप्रदाय 


सूर की झाँकी- डा. सत्येन्द्र पृष्ठ २१ 
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इन सप्रदायो से प्रभावित एवं प्रेरित होकर ई 
८ दाकर इ. सन्‌ की १४वीं से १६वीं शती तक के दो jj 
में जो सगुण-वेदान्त-भक्ति संप्रदाय अस्तित्व में आए, वे इस प्रकार हैं-- bu 


(१) श्रीसंप्रदाय, रामानंदी संप्रदाय (विशिष्टाद्वैत वेदान्त) 
(२) चैतन्य-संप्रदाय, (अचिन्त्य-भेदाभेद-बेदाम्त) 
(३) श्रीवल्लभाचायं, पृष्टिमार्गं (garda वेदान्त) 
(४) थीराधावल्लभीय संप्रदाय, गो. हित हरितं में बे 
2 गो. हित हरिबंश (भक्ति में वेदान्त को अनपेक्षित मानने j 
Me क्षत माननेवाला संप्रदाय) 


९ ° ~ ७३७ पि = ड x + 
उपडु कत सप्रदाया न प्रथम श्री-संग्रदाय' को छोड़कर शेप सभी कृष्ण-भक्ति से सम्बद्ध संप्रदाय हैं । 
७ a 


fe ण भम ~ भ ` `a श A 
5 a 7 रत म क्ति को एक तो शास्त्रीय रूप मिला, दूसरा उसका आध्यात्मिक पक्षं प्रबल हुआ । 
हद क्षण में जो भक्ति पुष्ट हुई थी, वह वडे वेग से उत्तर भारत की तरफ महाराष्ट्र, गजरात 
पंजाब, मध्य प्रदेश, उड़ीसा, आसाम, बंगाल आदि प्रदेशों में फैली l a 


A 
उतर भारत के वेष्णव सम्प्रदाय : स्वामी रामानद- 


2 स्वामी रामानंद उत्तर भारत के एक ऐसे संत थे, जिनके नाम से रामानंदीसंप्रदाय प्रसिद्ध है 
इन्होंने आध्यात्मिक दृष्टि से रामानुज के वियिष्टाइत-मत्र को माना एव भक्ति के लिए एक अलग सं = 
स्थापित किया । जो सभी के लिए सुलभ हुआ । सीताराम इनके उपास्य थे । रामानंद के शिष्य pe 
प्रकार के हैं । उच्चवर्ग के भी तथा निम्न जाति के भी ! निम्न जाति के कवीर र लि के ही शिष्य थे 


और उच्चवर्ण के तुलसीदास भी इन्हीं की वैष्णव परंपरा में हुए 1 


= ९ = 4 À रर ० 2 oe: eee 
आचाय Test : Jaza aia एव पुष्टि सम्रदाय : १५ वा aait म आचाय वल्लभ ने 


¢ षि ९3 < fc गर 25 ङ्न पयस पर = ४ fi 
पुष्टिमाग ” की स्थापना की । पुण्टिमाग्रे शुद्धाईेत वेदांत 3 सिद्ध [त पर आधारित है । हमारा प्रतिपाद्य विषय 
कृष्ण-काव्य मुख्यतः आचाय वल्लभ द्वारा संस्यापित gera वेदांत से हो सम्बद्ध है । gien की भक्ति 
का केन्द्र ब्रज रहा | गोवर्द्धन पवत पर आचार्य दल्लभ ने गोवद्धननायजी के स्वरूप की स्थापना की | 
° के दी दि > गो अष्ट छाप =faai में धान हैं fi . 
सूरदास आचाय वल्लभ 3 ही दिप्य थे । जो अप्टद्धाप के कवियों में प्रधान हुँ । पुष्टि-संप्रदाय में 
भगवान्‌ के अनुग्रह की प्राप्ति ही मुख्य है । गोपीभाव को अक्ति ही इसमें श्रेष्ठ है, जिसको प्रेम लक्षणाभक्ति 
नाम से भी अभिहित किया गया है | आचाय वल्लभ ने वालभाव से वालकृष्ण को सेवा प्रारंभ की | उन्होंने 
garg एव' पुष्टिभक्ति को लेकर १६ ग्रंथ लिखे । जो पोड्यम्रंथ के नाम से प्रसिद्ध हैं । उन्होंने लिखा 
है कि श्रीकृष्ण ही परब्रह्म हैँ । उनको किसी भो भाव से war जा सकता है । प्रम, सख्य, वात्सल्य 
यहाँ तक कि गत्रुभाव से भजने वालों को भी श्रीकृष्ण का अनुग्रह प्राप्त हुआ है । योपियों ने कान्त-भाव 


से, गोपों ने सख्यभाव सें, नंद-यशोदा ने वात्सल्यभाव से, कंस-सिशुपाल ने झत्रुभाव से श्रीकृष्ण को प्राप्त 
किया दै। ये लिखते हैं कि सर्वदा सर्वभावेन भजनीयो अजाधिपः” | वल्लभाचाय के पुत्र गोसाई 
विट्टलनाथजी ने गोवद्ध ननाथजी (dimes) की पूजा का संडान ख्या am, ऋतन इत्यादि सेवाओं की 
व्यवस्था की । दिन की ate झाँकियों के लिए अलग-अलग आठ कोरतनकार नियुक्त किए, जो aaga 
नाम से प्रसिद्ध हुए । ये आठों अष्टछाप के कवि gor कवियों में सिरमौर हैं बर आठौं में सूर सुमेरु 
। विट्टलनाथजी ने चार कीत नकार सिष्य अपने पिता वल्लभाचाय के लिए और चार अपने । मुरदास, 


दास, परमानंददास और कृष्णदास ये चार कोत नकार वल्लभाचाय के शिय्य थे एव” नंददार 
कुम्मतदास, रसातल CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. ma a नददास, 


r 
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ती के । (हिन्दी कृष्णकाव्य में भक्ति एव 
i q और गोविद स्वामी ये चार विटुलनाथर्ज aud 
Sa ay आठ कवि प्रमुख हैं, जिनके वेदांत निरूपण के संबंध में आगे विचार किया जाएगा | 
दांत 


` क अतिरिक्त वदावन में और भी कृष्णभक्ति से संबढ़ संप्रदाय विकसित हुए ॥ उनमें हे 

E गौडीय बेष्णव-सं प्रदाय मुख्य हैं । इन सभी सं प्रदायों ने “श्रीमद्भागवत को केन्द्र 

TES eal यह कहें कि “श्रीमद्भागवत? ही कृष्णभक्ति का मेरुदण्ड है तो भी अतिशयोक्ति नहीं । 
co aS ने < “श्रीमद्भागवत' को प्रस्थान चतुष्ट्य कहकर इसे सविशेष महत्त्व दिया है । 


भाँति वेदों में जो भक्ति-क्रल्पवल्लि अंकुरित हुई, वही आगे चलकर विष्णु, नारायण, वासुदेव, 
इस : क आई क 
कृष्ण जैसे विविध देवकल्पद्रमों का आश्रय पाकर सात्त्रवधम, AMANTA, पांचरात्र मत, ऐकान्तिक डा 
बैष्णव-भक्ति, पुष्टि-संप्रदाय, चैतन्य-संप्रदाय, राधावल्लभीय-संप्रदाय, हरिदासी-संप्रदाय जैसी भक्तिधाराअ 

व ee 3 


अभिसिचित होकर रामेश्वरम्‌ से हिमालय एवं कच्छ से असम तक खूब फली-फूलीं | 
इसी परम वरीयसा एवं परम पावनी भक्ति-कल्पवल्लि का वाह्य कलेवर सगुणोपासना है ता वेदान्त 
इसका आम्यन्तर । विगत दो सहस से भी अधिक काल से भारत ही नहीं, अपितु विश्व के अनेक देशों के 


जन-मानस को कृष्ण-भक्ति की इन अमिय धाराओं ने संतृप्त एवं परिपुष्टकर उसे परम्‌ आह्वादकारिणी 
एव' उत्तरोत्तर अभिवृद्धिमती जिजीविषा के मधुर ज्वार से कृतकाम कर रखा है । 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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॥ ॐ ब्रह्मति वेदान्तिनः ।' 


तृतीय अध्याय 


दशन एवं वेदान्त 


७22 


# षड्‌ नास्तिक दशन : लोकायत (चार्वाक) जैन, माध्यमिक, योगाचार, सौत्रान्तिक 
एवं वेभाषिक । 
षड आस्तिक दरशन : वैशेषिक, न्याय, सांख्य, (निरीश्वरवादी-दर्शान), योग, 
पूर्वमीमांसा (निरीश्वरवादी), उत्तरमीमांसा (वेदान्त) । 
उत्तरमीमांसा दशन : (वेदान्त) ब्रह्मसूत्र, अह्वत वेदान्त, विशिष्टाद्वैत वेदान्त, 
हेत वेदान्त, Aad वेदान्त, शुद्धाद्वंत वेदान्त, अचिन्त्य- 
भेदाभेद वेदान्त तथा शेव इत्यादि वेदान्त । 
भारतीय दशन का एक, छोर लोकायत दर्शन है ता दूसरा वेदान्त । दोनों 
के समन्वय से जीवन-चक्र पूर्ण हाता है । एक जीवन के स्थूल के तो 
दुसरा चिरंतन सूक्ष्म को सम्पुष्ट करता है । दोनों ही मूलतः वदिक हैं । 
लोकायत को ईर्ष्यावश कठ-मुल्लों ने नास्तिक नाम दिया है ते वेदान्त को 
इन्हीं को परंपरा ने जटिल बना रखा है । वेदान्त का सीधा-सा अर्थ है- 
ब्रह्म-ज्ञान | जड-चेतन समग्र जो है वही ब्रह्म है । उसका ज्ञान ब्रहम-ज्ञान 
है । नमक की ett जल में घुल जाती है । जड-चेतन में वैसी ही घुलन की 
सहज अनुभूति ही ब्रहम-भाव है । 'जागीने जोऊं तो जगत्‌ दीसे नही” 
तरसी महेता की इस पंक्ति में 'जागना' ब्रह्म-ज्ञान है ता “जगत्‌ का नहीं 
दीखना' लुप्त हो जाना, ब्रह्म-भाव है । 
४ व्याकरण में शब्द की भाँति वेदान्त भी दो प्रकार का है-अविकारी एवं 
विकारी | शंकर का निर्गुण वेदान्त अविकारी है ते बाद के सभी आचायों 
के सगुण वेदान्त विकारी, परिवतंनशील, क्षणिक एवं नाशवान हैं । 
इन विकारी वेदान्तों का परिणमन ही पौराणिकी पाखण्ड-भक्ति है । 


वेदान्त-भक्ति ब्रहमभाव है ता पौराणिकी भक्ति अंधविश्वास । वेदान्त-भक्ति 
का आधार ज्ञान है ते पौराणिकी भक्ति का अज्ञान । 


१४ 


* 


* 
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u ॐ ब्रह्मेति वेदान्तिनः ॥ 


तृतीय अध्याय 


दशन एवं वेदान्त 


गतं अध्याय में हम कृष्णे-भक्ति पर विचार कर चुके हैं । प्रस्तुत अध्याय में हम भारतीय दर्शन एवं 
वेदान्त पर विचार करेंगे | 


Cop = हर : e ï i र में 
दशन” शब्द की व्युत्पत्ति एव परिभाषा : दर्शन! शब्द y att धातु में करण अर्थ में 
ल्युट्‌ प्रत्यय. लगने से बना है ।' “हृञ्यते अनेन असिप्रन्‌ वा इति दश नमः .अथवा “इच्यते तदू (ब्रह्म) 
पतद्‌ (विश्वम्‌) अने च्रिकालदशिमिः आत्मज्ञः ऋषिभिः सुनिभिः इति दशनम्‌ 12 
द्‌ (विश्वम्‌) अनेन ज्ञानचक्षुषा त्रिकाळर्दाझमिः आत्मज्ञः ऋषिभिः सुनिभिः इति दशनम्‌ | 
अर्थात्‌ त्रिकाल द्रष्टा आत्मज्ञानी, ऋषि-मुतियों के द्वारा ज्ञात-चक्षुओं से जो ब्रहम एवं यह विश्व , देखा 
जाए वह “दर्शन? है । | 


देखने के स्थूल साधन नेत्र हैं । इनके द्वारा वस्तुओं का जो ज्ञान होता है, उसको चक्षुष्‌ प्रत्यक्ष 
कहते हैं । इस तरह चाश्षुष्‌ प्रत्यक्ष ज्ञान ही दशेन का वास्तविक अर्थ है, ऐसा मत चार्वाक जैसे स्थूल 
भौतिकवादी दर्शनों का है 12 इनके विपरीत जो सूक्ष्म दशनशास्त्र हैं, उनका मत है कि कुछ वस्तुएँ ऐसी 
भी हैं जिनका चाक्षुप्‌ प्रत्यक्ष संभव नहीं । वे आंखों से नहीं किन्तु तात्त्विक बुद्धि अर्थात्‌ ज्ञान-दष्टि से 
देखी जा सकतीं हैं । इस तात्त्विक बुद्धि अथवा ज्ञान-दृष्टि के आधार पर “दर्शन! का अर्थ इस प्रकार 
किया जा सकता है--'जिसके द्वारा ब्रहम, जीव, जगत्‌ इत्यादि विषयक ज्ञान प्राप्त हो सके, वह 'दर्शन? ZI 


दृश न क्रा प्रयोजन : दर्शन का प्रयोजन है, जीवन का वैज्ञानिक अध्ययन प्रस्तुत करना । दर्शन- 
शास्त्र की. उत्पत्ति का प्रयोजन है, दुःख सामान्य (संपूर्ण दुःख) का निवारण तथा सुख सामान्य (उत्तम सुख) 
की उपलब्धि । इसी प्रयोजन से दर्शनशास्त्र का जन्म हुआ है । डो. भगवानदास अपने (देशेन का प्रयोजन! 
नामक ग्रंथ में लिखते हैं--'सांसारिक एवं पारमाथिक (इलाही कहानी) दोनों सुखों को साधने का मागे, जा 
दरसावे, वही सच्चा दर्शन है । जो अभ्युदय एवं निःश्रेयस का मागे दिखाए वह दशन है- 

यदाभ्युदयिक' चैव तेः श्रेयसिकमेव च । सुख साघयितु' मार्ग aerate तद्धि दर्श नम्‌ ॥- 

इस अपरिमेय ब्रह्माण्ड, जगत्‌-जीवन इनका सर्जक कौन है ? चेतन (जीवन) क्या है * जिसके अभाव 
में प्राणी मृत हा जाता है ? मृत हो जाने के पइचात्‌ चेतन कहाँ चला जाता है ? कमे, कर्मफलं क्या हैं ! 
पाप-पुण्य बया हैं ! आचरणीय एवं अनाचरणीय कर्म कोन-कौन से हैं ? पदाथ गया है ? ईश्वर है या नहीं 
है ? है ता वह साकार है अथवा निराकार या फिर साकार-निराकार दोनों है £ ऐसे कई प्रश्‍न मानव के 
मन में सहज रूप में उद्भूत होते रहने हैं । दशन इन्हीं जैसे अनेक प्रश्‍नों के उत्तर देता है । दशन का 


१. करणाधिकरणयोश्च ११३-३-११७, अष्टाध्यायी, पाणिनि २, भारतीय दर्शन, वाचस्पति गैरोला, पृष्ठ-९ 
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न 7 
उद्देश्य है, जीवन की समग्रता को रूपायित करनेवाले सूक्ष्म 0 सूत्रों-जीव | x ve ha gael 
विचारना-पर विचार करना है “दर्शन! ला की जिज्ञासाओं को रे जम्मा हैं 
करना ही दशन का एकमेव प्रयोजन है । 3 i 
l वैज्ञानिक जिस प्रकार सत्यान्वेषी हाता है, ठीक उसी eal य reer 

i जिज्ञान है, एक शास्त्र है । पुराणों का अधि काश ग SS 
1 E दशन = समग्र आधार सप्रमाण सत्य एव तत्त्वचितन है । इस तरह दशनशास्त्र के 
अन्तगंत प्रमाणशास्त्र, तत्त्वदर्शन इत्यादि का भी समावेश हो जाता है । 

इस प्रकार दर्शन का तात्पर्य है सम्य या तत्त्वनिर्णय । भारत प्रारंभ से ही आत्मानुसधात, अ 
एव" सत्यान्वेषण की ओर अभिमुख रहा है | वेद, उपनिषद्‌ एल दर्शन इमके प्रमाण हैं । ह 1 में 
मानव के जन्म से जीवन की अंतिम श्वास तक की गतिविधि के प्रति बढो तीब्र हाता रही di साँसा z 
ua पारलौकिक जोवन पर भारत के ऋषि-मुनियों ने आज से age aq पुर्व एक सुदीय काल त 
निरंतर अनुसंधान क्रिया है और उसी का परिणाम है भारतीय दशनशास्त्र । 


ada’ विचारशास्त्र है तो धर्म' आचारशास्त्र । एक जीवन से लेकर ब्रह्माण्ड तक का मानवीय 
विचार-यात्रा है ता दुसरी. मानवीय मूल्यों की शाश्वत आचार-संहिता । हमारे यहाँ दशन एव धम का 
सहज एव सुभग समन्वय हुआ हैं ॥ इसी हेतु दर्शन का प्रयोजन त्रिविध ताप निव.त्ति माना गया है- 
ुःखत्रयाभिघाताउिजिश्ञासा तद्भिघातकै देतो ५ (ांश्पकारिका-१) 


हमारे यहाँ की ऋषि परंपरा भोग एव त्याग दोनों प्रकार की tat है । जा स काण्ड के प्रवतक 
ऐहिक एवं पारलौकिक भोग-सुख (स्वगे आदि) से सम्बद्ध मंत्रों के द्रष्टा या रचयिता ऋषि हैं, वे प्रवृत्तिघर्मा- 
नुयायी हैं एव' जा मोक्ष-विपयक्र मंत्रों के द्रष्टा, ज्ञान का प्रतिपादन करनेवाले हैं, वे ऋषि निवृत्तिधर्मानुयायी 
हैं। ये निवृत्तिधर्मानुयायी ऋषि ही दार्शनिक थे ।' भारत सदा गुण पूजक रहा है । वाह्याचार नहीं, किन्तु 
आन्तरिक प्रोज्ज्वलता का यह सदा उपासक रहा है । भारत में देव एव असुर दोनां जाति के तत्त्वचिन्तक 
हुए हैं और दोनों का भारत ने समास भाव से आदर किया है । यहाँ वेदनिदक तथागत बुद्ध, . लोकायत 
दर्शन के आदि ऋषि द्रष्टा वृहस्पति, चार्वाक आदि को भी मंहषि कहकर समाहृत किया गया है | 


. भारत में निवृत्तिधर्मानुयायी ऋषियों के भी दो संप्रदाय हैं-आर्ष एव अनाष । जिन्हें हम क्रमशः वैदिक 
ua’ अवैदिक अथवा आस्तिक एवं नास्तिक भी कह सकते हैं! वेदों को प्रमाण माननेवाले दर्शन आस्तिक 
तथा वेदों का प्रमाण नहीं माननेवाले दशन नास्तिक कहे जाते है । कई विवेचक आस्तिक का अथ ईश्वर 
वादी तथा नास्तिक का निरीश्वरवादी भी करते हैं, पर ऐसा करना सत्य से हटना हूँ । क्योंकि आस्तिक 
कहे जाने वाले पड्दशंनों में सांख्य एवं पूर्वमीमांसा ये दो दर्शन ऐसे हैं जा ईश्वर को नहीं मानते हैं । इस 
प्रकार के अर्थ को लेकर पडवैदिक दक्षतों को आश्ष्तिक दशंन कहेंगे ता अव्याप्ति दोप होगा । अतः नास्तिक- 
आस्तिक, शब्दों का उपर्युक्त प्रथम अर्थ अवैदिक एब' वैदिक ही ठीए है । यो मूल रूप में वैदिक एव 
अव दिक दोनों प्रकार के दशनां का चरमोहेद्य एक ही है और वह हूँ-परम पद की उपलब्धि । नास्तिक 
एवं आस्तिक दोनों दर्शन सैद्धान्तिक इष्टि से मूलतः विरोश्री हैं और इनके विरोध के फलस्वरूप ही भारतीय 
दश नों ने विविध रूपों में विकास किया है । 


Q 


१. संस्कृत साहित्य का इतिहास, वाचस्पति गैरोला, पू. ४४५ 


२. संस्कृत साहित्य का इतिहास, वाचस्पति गौराला-४४७, . 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. " 


Digitized by Arya Samaj १४१" Chennai and eGangotri 


आस्तिक एव' नास्तिक तत्त्वचिन्तन को लेकर उपतिषदों में देवराज इन्द्र और दैत्यराज विरोचन की 
कथा है ।' दोनों तत्त्वज्ञान प्राप्त करने के लिए एक बार लोकपितामह ब्रह्मा के पास गए । ब्रह्मा ने 
देनों को स्वाध्याय तथा मनन का अवसर देने के हेतु से कहा-'जो जलों में, दपंणा में, नेत्रों में दिखाई 
देता है, वही आत्मा है !? ब्रह्मा ने जो कहां था, उसका बडा सरल आशय है । जैसे गरीर का जल में, 
दर्पण में, प्रतिबिंब दिखलांई पडता है, वासे ही शरीर भी प्रतिबिंब है। इस शरीर का जो मूल बिम्ब ब्रहम 
है, वही आत्मा है । 


असुरराज विरोचन स्थूल बुद्धिवाले थे । उन्होंने अनेक स्थानों पर अपने ही प्रतिबिब को देखकर 
समझ लिया कि शरीर ही आतमा है । देवराज इन्द्र सूक्ष्म बुंद्धिवाले थे । उन्होंने ब्रह्मा सें कई बार शंकाएं 
कीं और अन्त में उन्हें तत्त्वज्ञान प्राप्त हुआ । इस प्रकार देवराज इन्द्र एव असुंरराज विरोचनं दोनों 
क्रमशः आस्तिक तथा नास्तिक तत्त्वचिन्तन के अनुसरता हैं | 


असुरराज विरोचन ने शरीर को ही आत्मा मानकर अंमुरों में स्थूल देहात्मवादी अर्थात्‌ प्रत्यक्ष 
भौतिकवादी तत्त्वज्ञान का प्रचार किया । इसके फलस्वरूप आसुरी विचारधारांवाले कामे-भोग के ही परम 
पुरुषार्थ मानते रहे हैं । अर्थात्‌ शरीरसुख को ही प्रमुखता देते रहे हैं। यही आसुरी नास्तिक विचारधारा 
युरोप में फैली । मरने पर भी शरीर को सुरक्षित रखने की प्रवति के मूल में यही विचारधारा है । 
भारत में चार्वाक, सौत्रान्तिक बौद्ध दर्शन की वञ्चयान शाखां, सैवं, शाक्त, वैष्णवों में स्थूल भोगांस्मंके मास, 
मदिरा,” मैथुन एवं अधरामृत, TAIT जैसी धम के नाम पर बीभत्सं एंव व्यभिचारी क्रियाएं इत्यादि में इसी 
आसुरी विचारंधारां को हम फैलती-फूलती देखते हैं । भारत के शैव, शाक्त एव' वैष्णव संप्रदायों में इसी भोगपरक 
वामांचारी, व्यभिचारी प्रवृत्ति को देखकर बंड खेद के संथ वीर-भूमि मेवाड के “वीरविनोद' में इतिहासकार 
कविराज इयामलदास लिखते g- 


अन्ते WGA: बहिः AAT सभामध्ये चे वेष्णवाः | नाना रूपधरा कोलाः विचरन्ति मह्दीतले ॥ 


अर्थात्‌ शाक्त भीतर गुप्त रूप में, शैव बाहर समी के सामने एवं वैष्णव खुल्लम-लुल्ला सभाओं में वामाचार 
(व्यभिचार इत्यादि) अर्थात्‌ मद्य-मांस मैथुनादि में saat हैं। इस प्रकार पृथ्वी (भारत) पर धमं के नाम पर 
नाना रूपों में वामाचारी ही विचरण कर रहे हैं । धर्म के नाम पर शवे में गांजा, भंग, जैसे मादक aad 
का सेवन, शाक्तो में माँस-मदिरा सेवन एव' वौष्णवें। में 'समपंण” तथा 'अधरामृत' एव बौद्धों की वज्ञयानी 
परंपरा तथा कौलाचार में agi, माँस, मत्स्यं, मुद्रा और मैथुन इन पंच मकारों को ही प्रॉणस्वरूप 
माना गयो है-- 
अष्टैइवयं' परं मोक्ष मद्यपानेन शैलजे । मांसभक्षणमात्रेण साक्षान्नरायणी भवेत्‌ ॥ 
मत्स्यैमक्षणमोत्रेण कालीप्रत्यक्षेतामियात्‌। मुद्रासेवेनमात्रेण सूरो विष्णुस्पजुक्‌ ॥ 
भैथुनेन महायोगी मम तुल्यो ने संशयः ॥ 


- हे पार्वती | मदूयपांन aia से आठौँ सिद्धियां एव परेमोक्ष, मांस भक्षण मात्र से साक्षात्‌ नारायणत्व _ 


प्राप्त होता है । मत्स्य WAN कैरते समय हौ कालिका के दशन होते हैं ।*मदिरा के सेवन मात्र से ही विष्णुरूप 


१, हिन्दू संस्कृति अंक, कल्याण १९५०, पृ. २७७,३७८ २; महानिर्वाण तन्त्र, पंच मकारफल, तंव- ११ 


i 
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४. मागवत--दशमत्कत्य, अध्याय-३३, EI, ५. सरसपर. 
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प्राप्त होता है । मैथुन द्वारा महायोगी R (शिव के) तुल्य होता है । इसमें संशय नहीं है 11 हम शैव, 
शाक्त, वेष्णवो में आज-कल क्या इसी तरह के आचार नहीं देख रहे हैं ? ; 


l बौद्धधम के विकृत रूप वामाचारी award और सहजयान ने भारत के पूर्वी भागों में आठवीं शती में 
चौरासी feat at परंपरा के जन्म दिया । मैथुन-मदिरापरक इस वीमत्स, धर्म-परंपरा के तेरहवीं शती 
में तुकों की तलवार ने समुल नष्ट कर दिया, पर उसका जो प्रभाव भारत पर रह गया उसीक्रे फल स्वरूप 
भारत के शेव, शाक्त एव गैष्णव संप्रदायों में अद्यावधि मांस, मदिरा, मैथुन, मुद्रा इत्यादि वामाचारी , 
व्यभिचारी पाखंड प्रथा धमं के नाम पर किसी न किसी रूप में विद्यमान है 1? धमंस्थान में व्यभिचार के 
लिए इस्लाम में तो कमर तक खड्डे में गाड कर पत्थरों से देहान्त दंड का विधान g3 पर दुर्भाग्य से हिन्दू- 


' धर्म की उदारता में ऐसा कुछ भी नहीं हैं । गैष्णव तो. 'सभामव्ये च गैष्णवा:' सैकडों वर्षों से खलेआम 


यह सब कुछ कर रहे हैं और कहते हैं कि हम कृष्ण हैं । र 


शको के ह्लास काल में महादेव का रूपान्तर लिंग में होने का उल्लेख हम प्रथम अंध्याय में कर चुके हैं, 
क्या वह पंच मकार में से अंतिम 'मंथुन' का परिणाम नहीं है £ साथ ही कृष्ण के व्यभिचारी एवं रसिक रूप 
की कल्पना जो भ्रान्त कवियों एव आचारच्युत भक्तों ने की है, क्या वह वामाचार के व्यभिचारी कर्मों का 
फल नहीं है £ आज भी वेष्णवे में सुनते हैं 'समर्पण' एवं” अधरामृत” प्रथाएं हैं । क्या ये कौलाचार -के ही 
रूप नहीं हैं ? Sango’ का संबंध अंतिम 'म! मैथुन के साथ माना जाता है । मुल तांत्रिकों ने पंच मकार 
के आध्यात्मिक पक्ष को लिया था, पर स्थूल भोगवादी धम के आचार्यो ने अपने स्वभोगविलास के लिए 
इसके भोग रूप को. ही अपने स्वाथ के हित घमं में ग्रहण कर लिया है। भारतीय हिन्दू धम सदा से उदार 
रहा है, पर इतना alert भी किस कामका जो हम अपने प्राणस्वरूप धर्म एवं परमात्मा की पूजा को भी शुद्ध 
न रख सक | हमें विश्व के दूसरे धर्मो को उत्तर देना है। वे हमें पूछते हैं । | हम किस मु'ह से उन्हे उत्तर 
दे £ विदेशी भी इन सबके लेकर जिज्ञासा करते हैं । भागवत” की व्यभिचार॒परक लीलाओं में एक उर पर 


“एक गोपी पर प्रसन्न होकंर अपना गाल उसके गाल के साथ सटाकर के Mts Zes: 
i कृष्ण अपने मुख का 
चवित पान उसके मुख में देते हैं-- मुख का लारसे भरा हुआ 


ज्र कर्यांश्रिन्नाट्रयविक्षिप्तकुण्डलत्विषमण्डितम्‌ | 
TSS सन्द्घत्या अदात्तास्बूळ चबितम्‌ ॥£ 


एक गोपी ने रास के समय अपना कोमल कपोल कृष्ण के कपोल से मिलाया, तब भगवान्‌ कृष्ण ने 


. उसके मुख में अपना चबाया हुआ पान दे दिया । कैसी है यह शमंजनक प्रक्रिया | ब्रह्म ऐसा करेगा ? और 
फिर मुख कथाभट्ट इसका आध्यात्मिक अर्थ, भी लगाते हैं । यही soma; में aaa १. १ और 


€ ९" 9 ड ` 
व्यमिचारमुलक- समपंण” का स्रोत “भागवत? की (दानलीला' है । कृष्ण ने खुलकर गोपियो से 


| “योवन-दान? माँगा है। भागवत? के इसी प्रसंग को सूर ने काफी पल्लवित किया है 


छागी काम-नुपति की सांटी, जोबल-ल्प हि. 
म पत की खांदी, जोवन, हि आनि a । 
त्रासित भई तरुनी अनंग डर, सकुचि रूप-जोबन हि दियो i 


; कुराने शरीक, सुरे अर, बारा-१८ | 
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गोपिकाओं ने काम संत्रस्त हाकर कृष्ण. के अपना शरीर-योवन समपित कर दिया । यही वैष्णवों में 
“समपंण? है । .घर्मस्थानो में. कृष्ण-लीला के अनुकरण पर सुनते हैं, बड़े बढ़िया वास्तविक नाटक होते हैं । 


साधारण जीवन में, घर-गृहस्थी में भी जो आचार अत्यन्त निद्य, हेय माने गये हैं, वे परमात्मा 
के नाम. पर निरूपित होते हैं | वेद, ` उपनिषद्‌,' वेदान्त, संन्यासी एवं परम अद्वंतवादी शंकर की 
इस पवित्र भारत-भूमि में धर्म के नाम पर ऐसे कौलाचार किस बुद्धिजीवी at चिन्तामरन नहीं कर देगे ? 
हिन्दुत्व के पास ऐसों के लिए काई दण्ड है ? 


नास्तिक एवं आस्तिक दोनों प्रकार के भारतीय aati की जाह्नवी वेद हैं । वेदों का निन्नानवे 
प्रतिशत अंश कर्मकाण्ड एव" उपासना से सम्बद्ध है, पर सौवां अंश ज्ञान का है और वही हमारी नास्तिक- 
आस्तिक भारतीय दशनां की गोमुखी है । इस संबंध में वाचस्पति गैरोला लिखते हैं-नास्तिक एवं आस्तिक 
दश नों के मूल सिद्धांत वेदों में निहित हैं । देव और असुर दोनों ही आस्तिक ऐव' नास्तिक विचारधाराओं 
का प्रतिनिधित्व करते हैं । एक ओर वेदों में आस्तिक दशनां से सम्बद्ध विचार मिलते हैं ता दूसरी ओर 
ऐसे मत भी मिलते हैं, जिनमें. वेंदनिदकों, नास्तिको एवा अमुरों का उल्लेख है 1! 


बेदिककालीन ब्राह्मण ग्रंथों के पुरोहित आचायों ने यज्ञ-यागादि में हिसा एव स्थूल कमंवाद का 
प्रचार किया, उसका तीव्र विरोध उपनिषद्‌ काल के ऋषियों के साथ-साथ महावीर एव बुद्ध ने भी किया । 
बौद्धो, जेनों ने तथा इनके परवर्ती अनुयायियों ने जिन दार्शनिक सिद्धान्तों की स्थापना: कीं, उनका संबंध 
किसी न किसी रूप में उपनिषदों में वणित मानवता के परमोच्च आदर्शो के साथ अवश्य रहा है । नास्तिक 
कहे जाने वाले इन विचारको ने प्रत्यक्ष में खुले आम वाहू याचार एव हिसात्मक यज्ञ-याग बहुल वेदिकधमः 


>» 


के प्रति समाज के समक्ष अविश्वास घोषित किया | रे 


चावाक, जेन (आहेत). माध्यमिक, योगाचार, सौत्रान्तिक, ऐव' वैभाषिक ये षड्दर्शन नास्तिक (अनाषं) 
। इनमें से चार्वाक एव' जैन (arga) दोनों दर्शन cada है. एव शेष चारःदशेन वौद्धदशन के अन्तर्गत 
आते हैं । बैशेषिक, न्यांय, सांख्य, याग, पूव मीमांसा एव' उत्तरमीमांसा (वेदान्त) ये षड्दर्शन आस्तिक हैं। 
इनमें से भी वेशेषिक, न्याय, सांख्य, एवं थोग ये चार दर्शन वेदों में विश्वास रखनेवाले हैं, फिर भी किसी 
अंश में ये स्वतंत्र लौकक एव तार्किक विचारों से भी प्रभावित हैं 12- पुव मीमांसा एव उत्तरमीमांसा ये 


दोनों दर्शन पूर्णत: गैदिक विचारों पर आधारित हैं । 


Ak 


से 
ट्‌ 


उपयुक्त नास्तिक-आस्तिक saver दर्शनों को विकासक्रम की इष्टि से हम अभ्युदयकाल, भाष्यकाल 
एवः वृत्तिकाल इन तीन भागों में विभक्त कर सकते हैं । A 1020 


प्रथमकाल दशनां का अभ्युदयकाल है । इस काल में द्वादश में से प्रत्येक दर्शन पर स्वतंत्र रूप में 
सूत्र ग्रथ लिखे गए हैं। सूत्रकाल की परवर्ती कालावधि ईसा की द्वितीय-तृतीय शती तक पहुंचती है 1१ इस ` 
काल तक लगभग सभी seat के Gave निमित हो चुके थे । EE 

सूत्रकाल के पश्चात्‌... द्वितीय युग आष्यकाल आता है । इस काल में द्वादश-दर्शनां के सूत्रःग्रंथां पर 
भाष्यं का निर्माण हुआ L वादरायण .व्यास के ,'ब्रह्मसूत्र वेदान्त ग्रंथ पर आचाय. शकर (aga वेदान्त); 


आचार्य रामानुज (विशिष्टाद्वैत वेदान्त), आचाय निम्बाक (देताहेत वेदान्त), आचायो वल्लभ (Gara वेदान्त), : | 


इत्यादि ने अपनी-अपनी दृष्टि से भाष्य लिखकंर वेदान्त एवं भक्ति di की स्थापना को । दर्शन के | 


०102 


१. संस्कृत साहित्य का -इतिहास, वाचस्पति गैरोला, पृ. ४४८ २. -वहो- पृ ४४९ 
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सूत्रग्रंथो पर पन्द्रहवी शताब्दी तक भाष्य लिखे गए पर इस कालावधि में भी अपवाद के अनुसार ब्रह्मसूत्र' पर 
अठार्‌हवीं शताब्दी में भी भाष्य लिखा गया है । इसलिए किसी भी कालावधि को शतप्रतिशत ठीक से 
नहीं निश्चित किया जा सकता | 

भाष्यकाल के पश्चात्‌ कुछ शताब्दियों तक साष्यग्रंथां पर बत्तियाँ एव टीकाएं लिखी गई । इसी क्रो 
हम तृतीय युग वृत्तिकाल कहते हैं । 

भारतीय दर्शनों का स्वर्णकाल भाष्ययुग है । इस युग में आचार्यो' ने अपने-अपने संप्रदाय की स्थापना 
के लिए जा ‘AMAA पर भाष्य लिखे, वे भारतीय मेधा के परमोज्ज्वल प्रकाश हैं । इनमें ऐहिक 
जीवन की अपेक्षा पारलौकिक जीवन को, स्थूल की अपेक्षा सूक्ष्म को एव बाहर की अपेक्षा अन्तःक्ररणो- 
faga होने को श्रेष्ठ कहा गया है, जा भारतीय आध्यात्मिक चिन्तन की पराकाष्ठा है । 


us आस्तिक दर्शनों के अतिरिक्त एक और भी श्रोभरद्वाजकृत “कर्ममीमांसा? दर्शन के नाम से सप्तम 
आस्तिक दर्शन के! भारत-धमं महामण्डल के द्वारा मान्यता प्राप्त हुई है । यह सातवां आस्तिक दर्शन 
meta जैमिनिकृत पूवं मीमांसा दर्शन से भिन्न है । “कर्मेमीमांसाः दर्शन के ग्रंथ का विद्वानों ने परम 
उपयोगी कहा है ।! 
अब यहां हम उपर्युक्त पडू नास्तिक एवं आस्तिक दर्शनों पर विचार करेंगे-- 


नास्तिक दरशन : हमने ऊपर यह लिखा है किं वेदों में नास्तिकों, वेदनिदक्तें एव असुरों का 
उल्लेख है । इससे वेदमंत्र द्रष्टा ऋषियों के मन के औदार्य का पता चलता है । वेदों में नास्तिकों का 
उल्लेख है, इससे नास्तिक दर्शनों के वैदिक या आस्तिक नहीं कहा जा सकता । नास्तिक दर्शन मूलतः 
वेदनिदक हैं एव' वेदों को प्रमाण नहीं मानते हैं । इस संबंध में निम्नलिखित प्रमाण द्रष्टव्य हैं-- 


arta RRA ळोक इति येषां मतिः स्थिरा । 
नास्तिकास्ते, तथास्तीति मतिये षान्त आस्तिकाः l 
अवोंदकप्रमाणानां सिद्धान्तानां प्रदर्शकाः । 

चार्वाकादूया षड्बिघास्ते ख्याता लोकेषु नास्तिक्राः ॥* 


अर्थात्‌ वेद उपनिवद्‌ आदि में कथित तिद्धांत प्रामाणिक्र नहीं हैं, ऐसी मतिवाले नास्तिक हैं । 
चार्वाक आदि नास्तिक हैं । ये नास्तिक वेदों से भिन्न तथ्यों को ही प्रमाण मानते हैं । 


`~ 


(१) चार्वाक दर्शन : इस प्राचीनतम दशन के आदि आचाय बृहस्पति हैं । ये वास्तविकतावादी 
थे । चार्वाक नामक ऋषि इनके शिष्य थे । चार्वाक ऋषि ने इनके सिद्धान्तों को प्रमाण मानकर एक 
नवीन दर्शन को स्थापना को, जा उन्हीं के नाम से अर्थात्‌ चार्वाक नाम से प्रसिद्ध हुआ | आचार्य 
बृहस्पति का समय महाभारत (ई. सन्‌ का प्रारंभकाल) से भी पूर्व का होना निश्चित है ।* उपनिषद्‌- 
काल के पश्चात्‌ एक ऐसा समय आया, जिसमें सामान्य जनता का विश्वास आध्यात्मिकता से उठ गया | 
ऐसे समय वेद*विरुद्ध॒ चार्वाक दर्शन का प्रादुर्भाव हुआ । इस दर्शन का प्राचीन नाम “लोकायत? था | 

जिसका अर्थ है-नोक-प्र वलित मत, अर्थात्‌ जर साधारण का मत | इत मत का मूल आधार है-'प्रत्यक्षमेव 


SO 

. १६ हिन्द्र संस्कृति अंक (कल्याण) वर्ष २४, संख्या-१, २. जनवरी, १९५० 
, प्राच्यदर्शन, महामहोपाध्याय राधाप्रसाद शास्त्री 

३ संस्कृत साहित्य का इतिहास, वाचस्पति गैरोला, पृ. ४४९ 
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प्रमाणम्‌'- प्रत्यक्ष ही प्रमाण है । इस भौतिक जगत्‌ का ज्ञात प्रत्यक्ष-प्रमाणें! द्वारा ही होता है । इस 
दश'न के अनुसार पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु ये चार ही तत्त्व हैं । आकाश का यह मत भौतिक कप 
की विरलता मात्र ही मानता है | अतः इंस मत में केवल चार पदार्थ ही जगत्‌ के मूल कारण माते गए 
हैं । चार्वाक मत के अनुसार यह जगत्‌ इन्हीं चार भौतिक पदार्थो का आकस्मिक संघात है किन्तु ये तत्त्व 
अचेतन हैं । अचेतन से चेतन कैसे संभव हा सका ? इसके उत्तर में चार्वाक कहते हैं-- जिस तरह लाल 
रंग न ते पान में ही है और न सुपारी और चूने में ही, लेकिन इन तीनों के एक साथ चर्वण से लाल 
रंग उत्पन्न हो जाता है । उसी प्रकार इन चारों तत्त्वों के मिश्रण से विशेष प्रक्रिया द्वारा समन्वय होने 
पर चैतन्य जीव की उत्पत्ति हाती है । चार्वाक वस्तुवादी थे । उन्हाने पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु इन 
चार तत्त्वों के मिश्रण से ही जगत्‌ एव जीवन का विकास सिद्ध किया है, वैसे ही पश्चिम के दार्शनिक 
ल्वायड मार्ग ने अपने ग्रंथ ‘Emergent-Evolution’, तथा अलक्जेंडर ने ‘Space, Time and 
Deity’-(fea, काल और ईश्वर) नामक ग्रंथ में जगत्‌ के विकास की व्याख्या की है ।! इनकी वस्तु- 
बादी विचारधारा को ‘Theory of Emergent Evclution’ (आविर्भावात्मक विकासवाद) से भी 
पर्याप्त सहायता मिली है । ये देनें दार्शनिक मानते हैं कि जगत्‌ विकास का परिणाम है । जड वस्तुओं 
का विकास होते-हाते एक ऐसी अवस्था आती है, जब जीवत का प्रादुर्भाव हा जाता है । जीवन विकसित 
हाते-हाते एक ऐसी स्थिति आती है, जब चेतन्य स्फुरित हो जाता है । इसी तरह कालकम से विचार 
या चिन्तन का आविर्भाव होता है । इस तरह जड़ (Matter), जीवन (Life), चैतन्य (consciou- 
81698), और विचार (Thought) ये सब विकास-पथ में क्रमशः मील के पत्थर हैं । इसी प्रकार 
विकास का क्रम आगे बढ्ता जाता है और नये-नये गुणे का sga होता जाता है । चेतन्य से युक्त 
स्थल शरीर ही पुरुष अथवा आत्मा है । इस मत में आत्मा की कोई अलग सत्ता नहीं है । यह निरीश्वर- 
बादी दर्शन है । यह मोक्ष में विश्वास नहीं रखता। इस जीवन में सुख से जीना ही मोक्ष है । 1 E 
को धर्तों का प्रलाप समझते हैं । पर वेद से यहां यज्ञादि कम, पशु-हिंसा, पूर्व -जन्म, कमंफल atat फा 
भाग "समझना चाहिए तथा वेदिक सं हिताओं के अतिरिक्त जिन agi] में इनकी व्याख्या है, उन्हं ही 
समझना चाहिए । चार्वाक आत्मा और शरीर को एक्र मानत हँ अर्थात्‌ अभिन्त मानते हैं । इसमें 
एक अन्य संप्रदाय भी है--सुशिक्षित चार्वाक संप्रदाय । इस संप्रदाय में शरीर से आत्मा को भिन्न 
माता गया है |? चार्वाक दर्शत के मतानुसार शरीर का नाश होने पर आत्मा का भी नाश हो जाताहै । 
मृत्यु ही इस मत में मोक्ष है । यह मत पुनर्जन्म को नहीं मानता है । अर्थात्‌ यह परलोकवादी नहीं है । 
यह दर्शन प्रत्यक्ष वस्तुवाद एवं स्वभाववादी है । यह कमं के नियम का भी निषध करता है | यह सूक्ष्म 

शत भावों को मानने के पक्ष में नहीं है । पप और पुण्य में इसका विस्वास नहीं है। अतः उसके 
9: से विश्वास नहीं है । पुण्य करने से स्वर्ग और पाप करने से नरक मिलता है। इसके मत में 
5 2 Te एवं व्यर्थं बातें हैं । अतः मोक्ष प्राप्ति भी एक भ्रम अथवा भोले-भाले लागों को वहलाने की 


e 


क्रिया है । चार्वाक दर्शन में सुल को ही परम पुरुषार्थ माना है । इसका मूल मंत्र इस प्रकार है-- 
प्र 
यावज्जीवेत्‌ सुख जीवेत ऋण erat घत पिबेत्‌ । 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमन कुतः ॥ 
१ ला त दर्शन, स्वर्गीय महामहे।पाष्याय रामावतार शर्मा, भूमिका, हरिमोहन झा पृ. ९, 
२६ हिन्दुत्व, पृ ६ | 
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इन्द्रियों के सुख की तुलना में बौद्धिक (मानसिक, काल्पनिक) सुखों का चार्वाक दर्शन में: कोई स्थान 

* नहीं है । इन्हें काम अर्थात्‌ कमे ही प्यारा है । घमं, अर्थ, मोक्ष व्यर्थ की कल्पनाएँ हैं । अतः+ यह दर्शन 
नास्तिक दर्शन की श्रेणी में रखा गया है ' इस मत में ईश्वर का कोई अस्तित्व नहीं है । ईश्वर केवल मन 

की कल्पना है, जिसका जीवन के साथ कोई:संबंध नहीं है । इस मत में पाखण्ड नाम मात्र को भी नहीं 

है । काई संन्यासी, आचाय मोक्ष, गोलोक के नाम पर किसीका भी ठग नहीं सकता । ' हमारी दृष्टि: से 

इश्वर की प्रत्यक्ष में बातें करनेवाले भी यथार्थ जीवन तो चार्वाक के अनुसार ही जी. रहे हैं ।: लगभग 

) शत-प्रतिशत लोग जीवन-यापन कर रहे हैं चार्वाक के अनुसार ही । फिर भले ही, वे ढोंग परम आस्तिक होने 
oar क्यो न करें चार्वाक मत से संबद्ध निम्नलिखित प्रमाण लोक-प्रसिद्ध हैं- ' F क 


, अस्निरुष्णो जल afta शीतस्पर्शस्तथानिलः । 
“Bag चित्रित' तस्मात्‌ स्वभावात्तदृब्यवस्थितः 1 
न स्वर्गो नापवर्गो वा. नेंवात्मापारलौ किं: । 
नेववर्णाश्रमादीनां 'क्रियाश्चफळद्‌।यिक्षा 1१॥ 
अस्निहोत्रं च्योवेदाखिद्ण्ड' भस्मगुण्केनम्‌ | 
प्रज्ञा पौरुषह्दीनानां जीवीकेति बहस्पतिः ।।२॥ 
पशुइचेन्तिहतः स्वर्ग ज्योतिष्टोमे गमिष्यति i 
स्वपिता यजमानेन तत्र कस्मान्न हन्यते ।।३।। ` 
Dara जन्तूनां श्राद्धं चेत प्तिकारणम्‌ । 
. गच्छतामिह जन्तूनां . व्यथा पाथेयकल्पना 11४1 
. यदि गच्छेत्‌ पर छोक' देहादेष विनिर्गतः ! 
कस्मादू भूयो न चायाति बन्घुस्नेह संमाकुछ ।।५॥ 
ततश्च जीवनोपायो ब्राह्मणेविहितस्त्विह । 
सूतानां प्रेतकार्याणि न त्वन्यदूविद्यते क्वचित्‌ -।।६। संस्क्कतवाङमयपरिचय; 
र í 7 * पं, मधुसूदतप्रसाद मिश्र, पृ. ४४ 


अग्नि उष्ण है, जल शीतल है, वायु शीत e वाला है । इस प्रकार किसने | इन तत्त्वे का विचित्र : 

बनाया हुँ किसी ने नहीं । इन्‌ तत्तें। का ऐसा ही विचित्र स्वभाव है । परलोक में, होनेवाला न स्वर्ग 

है, न मोक है, न परलोक में जानेत्राला आत्मा ही है । वर्णाश्रम आदि की क्रिया अर्थात ब्राहमण, क्षत्रिय 
> शुद्र इन. वर्णो का अपना-अपना AA और ब्रह्मचयः, गाहस्थ्य, वानप्रस्थ एवः संन्यास इन आश्रमों 

के अपने-अपने कर्म भी.यहां या . जन्मान्तर में फल नहीं देते हैं । यज्ञ, तीनों वेद, त्रिदण्ड और भस्म 

र; लगाना यह सब दंभ है एव बुद्धिहीन तथा कायर लोगों की जीविका के लिए हुँ । यज्ञ में मारा टर हुआ 
eS, यदि स्वर्ग को जाएगा तो यजमान अपचे पिता को ही उस” यज्ञ में क्यों नहीं मारता । मरे हुए 
ké arferai का भी तृप्ति का साधन यदि श्राद्ध होता है ते।. विदेश जानेकाले के.लिए-पाथेय लेना व्यर्थ है । a 
a किसी ब्राह्मण कै भोजन करा दे' ते जहां रास्ते में आवश्यक होगा, वहीं gh आहार मिल जाएगा | 
, आत्मा परलोक में जाती है ता स्वजनों के प्रेम से व्याकुल होकर वह पूनः परलेक से लौटकर क्यों नहीं यहां 
` आती । बात यहे है क्रि ब्राह्मणा ने अपनी जीविका का लिए यह पाखंड रचा है ! सृत जीवी क : तः में 
_. किसी और उद्देश्य से नहीं किया जाता .। हक 
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ह (२) Sa-a ! (आहत दर्श न) मंहावीर स्वामी से ga २३ तीर्यकर हा चके थे । अतः महावीर 
स्वामी २४वें जैन तीथ कर हैं । जैन-दक्षत में तीन वस्तुओं Br प्रमाण माना है-प्रत्यक्ष, अनुमान और शाब्द। 
ee: दश भ में प्रत्यक्ष का ही प्रमाण मांना गया है, इसके बिरोध में जैन-दर्शन अस्तित्व में आया । जैन- 
दांश निको कां "मंते है कि आध्यात्मिक विषयों का यथार्थ ज्ञान तीर्थकरों के उपदेश (शब्द) से ही होता 
है । प्रत्यक्ष अथवा अमुभाने से नहीं । जैन-दंश न में मनुष्य, पशु-पक्षियों के अतिरिक्त पेड़, पौधों और मूल 


` कणों के भी चेतनं माना गयां है । सँभी जीव एक ही प्रकार से चेतन नहीं हैं । उनमें कुछ एकेन्द्रिय हैं । 


इससे उन्हे केवल स्पश *वोध हाता है । कुछ दो इन्द्रिय वाले, कुछ.तीन और चार इन्द्रिय वाले भी जीव होते 
हैं । उच्च वर्ग के मनुष्ये तथा पशु पांच इन्द्रिय वाले प्राणी हैं । 


i शरीर वधन में aa होने कै कारण प॑चैन्द्रिय हाते हुए भी मनुष्य का ज्ञान सीमित हाता है, और 
उन्ह नाना प्रकार के कष्ट भोगने पड़ते हैं | कर्ने-तंधत के कारण ही प्राणी को अपने स्वरूप =i ज्ञान 
नहीं होता ।. इस बंधन से प्राणी छुटकारा पाकर और अपने स्वाभाविक गुणे से प्रकाशित होकर मुक्त हा 
जाता है | मुक्त जीव के ही ईश्वर कहते हैं । अतः इनके मत से मोक्ष प्राप्ति के लिए सम्यक दशन 
सम्यक्‌ ज्ञान तथा सम्यक्‌ चरित आवश्यक हैं । | Bae. 


जीव, अजीव, आश्रव, वंध, सम्बर, निर्जर, मोक्ष इन साते! पदार्थों का उचित ज्ञान ही सम्यक ज्ञान 
कहलाता है । सम्यक्‌ 3 चरित्र की सिद्धि के लिए अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रहःब्रत का पालन 
आवश्यक हो जाता हैं । कर्मो' के बन्धन से छुटकारा पाने के लिए वासनाएं. शांत हानी चाहिएँ । अतः 
सम्यक्‌ दर्शन , सम्यक्‌ ज्ञान, सम्यक्‌ चरित्र से वासनाएं शांत होती हैं और कर्मो का क्षय हा जाता 
है । जीव को पुद्गल वद्ध किए रहता है । अनंत चतुष्टय, अनंत दर्शन, अनंत ज्ञान और अनत शक्ति 
तथा अनंत आनंद की प्राप्ति हना ही जीव की मोक्षावस्था है । यह दर्शन भी निरीश्वरवादी दर्शन है । 
जैन-दर्शन में ईश्वर के स्थान पर तीर्थकरों को माना गया है । जिन्हें ईश्वर की भाँति ही ada और 
सव -शक्तिमान समझा गया है । जैन-दर्शन भौतिकवादी तथा बहुलतावादी दर्शन है | जैन दशन का 
साहित्य अतीव समृद्ध. है । उमा स्वाति विरचित 'तत्त्वाथसुत्र', कुन्द कुन्दाचायं विरचित “प्रपंचसार', समन्त 
भद्र विरचित ¦आप्तमीमांसा' ग्रंथ जैन-दशन के प्राचीनतम एव' प्रारंभिक प्रमुख ग्रंथ हैं ।.इन ग्रंथों का 
रचनाकाल तृतीय शताब्दी से भी पुव का माना गया है । इनके पश्चात्‌ मध्ययुग में सिद्धसेन, हरिभद्र, 
विद्यानंद एवं गुजरात (सिंद्धपुर-पाटण) के कलिकाल सर्वज्ञ आचायः हेमचन्द्र (११ वीं शताब्दी). हुए 1 


` ` ' बौद्ध-दश न : ब्राह्मणवाद के विचार-शुन्य हिसा-प्रधान, यज्ञ-याग, कर्मकाण्ड, इत्यादि की प्रतिक्रिया 
में बौद्ध दर्शन ने जन्म लिया । बौद्ध-दर्श न के संस्थापक महात्मा बुद्ध थे । महात्मा बुद्ध के उपदेशों से 
बौद्ध घम तथा बौद्ध-द नां की उत्पत्ति हुई । बौद्ध-दर्शान के मुल में गौतम बुद्ध का “प्रती त्य-समुत्पादवाद्‌? 
का सिद्धांत है ॥ इस सिद्धांत. का तात्पर्यं यह कि विश्व काय कारण की शृंखला का परिणाम है । प्रत्येक 
घटना gaat went का परिणाम होतो है । बुद्ध .ने जीप का “निदान? समझाया कि दुःख है और दुःखः 
का मूल कारण अविद्या हैँ! अविदूया से संस्कार, विज्ञान आदि उत्पन्न, होते हैँ-। बुद्ध. का “निदान? 


इस प्रकार है ” . ` `, 
Cama के विविध दुःखों का कारण अविद्या है । मानव के विविध get से बुद्ध दुःखी होकर जिज्ञासु 


बने । अनेक वर्षो तक घोर साधना at । अंते में ज्ञानी हे।कर उन्होंने चार आयः सत्यों के रूप में दुख ` | 


` 
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के मूल कारणो को खोज निकाला । ये चार आर्य सत्य हैं-ढुःख हैं, उल का बा ` l a 
है और दुःख-निवारण का उपाय है । इनके अनुसार दुःख ससार के सभी प्राणियों न $ a 
किसी अवस्था में दुःख से छुटकारा नहीं पा सकता है । हमारे जरा-मरण Ia जा 
कारण भी है, जन्म ग्रहण करना । उसका कारण हमारी सांसारिक तृष्णा है और स als a 
यंदि के द्वारा यह समझ लें कि सांसारिक विषय क्षणिक और दुखल्प हैं ता gat का अंत 

२१. aa कारण नष्ट हा जाने से दुःख का अंत हो जाता है । यही तीसरा आय 
सत्य है | दुःख के निवारण करने का उपाय अष्टमा का अवलंबन है । अष्ठमार्ग ये है--(१) Er 
दृष्टि, (२) सम्यक्‌ संकल्प, (3) सम्यक्‌ वाह, (४) सम्यक्‌ कर्मान्त, (५) pe oe 
व्यायाम, (७) सम्यक्‌ स्मृति और (८) सम्यक समाधि । ये वे साधन हैं, जा ee 
करते हैं, बुद्ध निर्मल हाती है और मानव निर्वाण प्रप्त कर सकेता है । इसके बाद 

नहीं होता है । ee 

छ बुद्ध = को नहीं मानते । आत्मा को मन और देह का समुदाय मात्र समझते हैं । wel 23 के 
पंचस्कंध योगं माना है | ये स्कंध हैं-रूप, वेदता, विज्ञान, संस्कार और संज्ञा । इन पचस्कर्षा के योग 
से आत्मा बनी । अर्थात्‌ रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा, सस्कार इतका स षात ही आत्मा है। आत्मा इन्हीं 
तत्त्वा का प्रतीक मात्र है । 


बुद्ध ने 'प्रतीत्यसमुत्पादवाद' को इसी लिए घर्म कहा, क्योंकि इसके ढारा आत्मा-सस्मात्या को न मानते 
हुए भी जगत्‌ को समझाया जा सकता है । जैसे दीपक की प्रत्येक ज्योति क्षणस्थायी होकर भी दूसरी 
ज्योति की उत्पत्ति का कारण है । उसी प्रकार प्रत्येक उत्पत्ति का कारण अवश्य है । यही कारण-कार्य 
शंखला जगत्‌ की सच्ची व्याख्या है । जगत्‌ क्षणस्थायी वस्तुओं का अनवरत प्रवाह है । प्रतीत्यसमुत्पादवाद 
में हम “जिस प्रकार की दशाएँ उपस्थित कर देंगे, उसी प्रकार की उत्पत्ति का प्रवाह चल पड़ेगा । अतः 


बौद्ध-दर्शन में मानव के प्रयत्न, कमे का महत्त्व बहुत अधिक है । 


बुद्ध के प्रतीत्यसमुत्पादवाद की तुलना में फ्रेंच दार्शनिक हेनरी वर्गों के विचार के दृष्टव्य हैं । हेनरी वगेसां 
के अनुसार भी जगत्‌ निरंतर प्रवाह रूप है । सृष्टि का मूलभूत तत्त्व है-जीवनी शक्ति (Blanvital), 
जो धारा की तरह निरंतर भिन्न-भिन्न दिशाओं में बहती रहती है । वही वनस्पति, पेशु-पक्षी, मनुष्य 
आदि के रूप में व्यक्त होती रहती है । यह अनवरत प्रवाह ही सत्यं है । यही वेदान्तं के ब्रह्म का चेतन 
रूप है | के।ई वस्तु स्थायी या एकरूप नहीं रहती । सपण विश्व नदी को धारा के समान सतत परिवर्तनमय 
है । ये विचार वौद्धो के प्रतीत्यसमुत्पादवाद अथवा क्षणभंगवाद से भिन्न नहीं हँ । जो विचार भारतीय मेधा 
में विद्युत्‌ की भाँति चमक रहा है, वही सुदुर यूरोप के दार्शनिक की प्रतिभा द्वारा भो प्रकाशित हो रहा है । ण 


जिस प्रकार दीपक में से बत्ता या तैल को हटा देने से ज्योति की उत्पत्ति रुक जाती है, उसी प्रकार 
इस जन्म के संस्कारों का नाश भी वुद्ध के बताएं गए प्रयत्नों से संभव है और निर्वाण की प्राप्ति 
भी संभव है । जीवन का ध्येय भी यही है कि दुःब्रमयं संभार से छुटकारा मिले । बौध्ध दर्शन ईश्वर की 
सत्ता में विश्वास नहीं रखता है । जगत्‌ को स्वयंभू मानता है, जो निश्सत्य, निरात्म है । इसे वह अनादि 


ee मानता है 1 बुद्ध का विचार है कि सब कुछ ahta है । सृजन होता है, संहार होता है । जीव दुःख मय 
ee “ही; , दुःख कां कारण तृष तृष्णा हैं और तृष्णा का कारण अविद्या है । 
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बुद्ध के उपदेशों का उद्देश्य इस लोक में ही दुःखों की आत्यन्तिक निवृत्ति तथा निर्वाण प्राप्त हैं । 
इनके निर्वाण का तात्पर्य है--सभी मनोविकारों का उपशमन । वुद्ध ने मध्यम-मार्ग का उपदेश दिया था । 
बौद्ध-दशन असत्कार्यवाद को मानता है । अर्थात्‌ कारण के नष्ट होते ही कार्य की उत्पत्ति भी नहीं होती । 


भगवान्‌ बुद्ध ने कठोर तप के अनंतर 'युक्ताहार-विहार' का मध्यम-मार्ग अपनाया और फिर उसी को 
सर्वश्रेष्ठ बताया । वेदों एवं शास्त्रों के नाम पर जो उन दिनों हिंसात्मक राजस्‌-तमस्‌ यज्ञों की बोलबाला 
थी, उसका ही मुख्यतः बुद्ध ने विरोध किया । वैदिक एवं शास्त्रीय तथ्यों को प्रसारित करने के बदले बुद्ध 
ने अपने अनुभूत सत्य कों अपने ही ढंग से प्रसारित किया | इतिहासकारों का कहना है कि बुद्ध ने जिस 
वर्मे का प्रचार किया, उसे वे स्वयं शुद्ध सनातन धर्म ही मानकर जीवनभर प्रचार करते रहे 17 


भगवान्‌ बुद्ध द्वारा प्रतिपादित चार आय सत्यां wa उनके मत का परवर्ती वौद्ध धर्मानुयायियों ने 
भाष्य किया । इसके फलस्वरूप वोद्ध-धर्म तीन प्रधान भागों में विभक्त हो गया-हीनयान, महायान, और 
aaa । “हीनयान? मत वुद्ध को एक महापुरुष मानता है। जिन्होंने साधना द्वारा निर्वाण प्राप्त किया | 
यह निवृत्तिप्रधान मत है । इसका लक्ष्य एव' आराध्य ‘aga’ हैं । "महायान? भक्ति-प्रधात मागः है । 
हीनयान के भावुक भक्तों ने ही इसका प्रसार किया । हीनयान के ग्रंथ पाली भाषा में हैं एव महायान के 
संस्कृत में । महायान के आराध्य “बोधिसत्त्व? हैं । भगवान्‌ बुद्ध सामान्य महापुरुष नहीं, किन्तु इस मत 
में अवतार माने गए हैं । बौद्धधर्म में आगे जा वामाचारी एवं व्यभिचार-मूलक तांत्रिक साधनाएं प्रचलित 
हुई । उनके अपनाकर साधना करनेवाली शाखा वज्ञयान कहलाई | 

बौद्ध-दशेन चार हैं--(१) माध्यमिक, (२) योगाचार, (३) सौत्रान्तिक एव (४) वैभाषिक | इन 
चारों दश'नां पर हम यहां क्रमशः विचार कर रहे हैं । 


(१) माध्यसिक : माध्यमिक दर्शन का पहल! सिद्धांत है, जितनी वस्तु-सत्ता है, जितना भाव है, 
सत्र क्षणिक है । जैसे बादल में विजली को हम आकाश में प्रत्यक्ष देखते हैं पर क्षण मात्र में ही वह 
विलीन हो जाती है, उसी तरह सत्‌ पदार्थ क्षणिक हैं । सत्‌ का लक्षण है- अथ क्रियाकारित्वम्‌ सत्त्वम्‌ 
किसी वस्तु कां क्रिया करने का स्वभाव ही सत्ता है । माध्यमिक दशन का यही सिद्धांत क्षणिकवाद है । 
जड़-चेतन सभी वस्तुएँ क्षण-क्षण में बदल रही हैं। एक क्षण पहले जा जैसी थी, दूसरे क्षण वह वैसी 
नहीं रही । गंगा बह रही है । जा जल एक क्षण में एक स्थान में हैं, दूसरे क्षण में और दूसरे स्थान | 
में बह भिन्न हो गया है । अतः गंगा के वहने की किया, जा उसमें गंगापन पैदा करती है, क्षणिक है। अत: 
गंगा की सत्ता भी क्षणिक है । इस प्रकार से सभी पदार्थों में यह मत क्षणिकता का दशन करता है । 


इस दर्शन का दूसरा सिद्धांत dar दुःखमय है, इसका सदा चिन्तन करते रहना चाहिए । 
संसार क्षणिक है, अतः दुःखरूप है । यदि इसका व्यक्ति चिन्तन नहीं करेगा तो उससे निवृत्ति के लिए 
वह उपाय कँसे करेंगा । संसार के व्यक्ति दुःखरूप मानेगा तभी उससे व्यक्ति हटने के उपाय करेगा । अतः 
सब दुःख-दुःख है, यह भावना करनी चाहिए ! 

इस दर्शन का तीसरा सिद्धांत है-संसार स्वलक्षण है--स्ववक्षण हैं । अर्थात्‌ जो वस्तु जैसी है, वह | 
वैसी ही है । इससे भिन्न समान सत्ता के अभाव में इसका दूसरा लक्षण असंभव है । स्वलक्षण है, .. 
अपने में अपना ही लक्षण है | सभी क्षणिक होनें से किसी वस्तु के समान किसी दुसरी वस्तु का नहीं. 


४- 2 


ee कन सत 
१. हिन्दु-संस्कृति अंक, पृ. २७९ 
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कह सकते । क्योंकि जिस समय हंग कहेंगे-'यह वस्तु इसके सहश है, उस समय वह वस्तु नहीं है, क्योंकि 
क्षण के बदलते ही वह वस्तु बदल चुकी होती है और इस तरह उसका समान लक्षण भी नहीं है । 
अतः यह संसार स्वलक्षण है-स्वलक्षण है, ऐसा मानना चाहिए । 


इस दशन का चौथा सिद्धांत है-सब शून्य हैं-सब शून्य है ।' संसार की जितनी वस्तुएं हैं, वे न 
सत्‌ हैं, न असत्‌ हैं और न सत्‌-असत्‌ उभयरूप हैं । संसार शून्य रूप है । घटादि पदार्थं सत्‌ हैं ता उसे 
बनाने के प्रयत्न की कोई आवश्यकता नहीं हानी चाहिए । ये पहले से ही विद्यमान हैं ते कुम्हार, चाक, 
डण्डा, मिट्टी, धागा इन कारणे की वया आवशकता है ? यदि इनका असत्‌ स्वभाव है ता कुम्हार, मिट्टी 
इत्यादि कारणे का कोई प्रयोजन नहीं है । जो बस्तु असत्‌ है, हजारों कारणों के ऐकत्र करने पर भी 
उसका निर्माण संभव नहीं । जैसे वंध्यापुत्र, आकाशपुष्प एवं खरगोश के सींग । यदि कहें कि सत्‌-असत्‌ 
उभय रूप है ता यह भी कहना उचित नहीं, क्योंकि जो सत्‌ है, वह असत्‌ नहीं हो सकता और जो असत्‌ 
है, वह सत्‌ नहीं हो सकता । 


सभी क्षणिक हैं-क्षणिक हैं, दुःख है-दुःख है, स्वलक्षण है-स्वलक्षण है, शून्य है-शून्य है। इस प्रकार 


कीं चार प्रकार की भावना से परम पुरुषार्थ करने पर मुक्ति मिलती हैं, पर यह मुक्ति यों 
निर्वाण शून्य है । शून्य में सभी वस्तुओं का लय हो जाना ही मुक्ति है । माध्यमिक मत शून्यवादी है । 
इस दर्शन का नाम माध्यमिक इसलिए पड़ा कि भगवान्‌ वुद्ध के उपदेश के अनुसार इस मत ने आधी 
बात मान ली और आधी छोड़ दी । यह मध्य में रहा, इसलिए माध्यमिक कह लाया- 


“शिष्यैस्तावद्यागछ्चाचारञ्चेति दय करणीयम्‌ | 
तत्र प्राप्तार्थस्य प्राप्तये यः पर्य्यवुयोगः संयोगः ॥ गुरक्तस्याङ्गीकरणमाचारः । 


अर्थात शिष्य को चाहिए कि वह याग एव' आचार दोंनों का अनुष्ठान करे । अप्राप्त वस्तु (न समझ 
में आनेवाली बात) को प्राप्त (ज्ञान) के लिए पर्य्यनुयोग या शंका करना “योग” है । गुरु के कथन को 
अंगीकार करना आचार' है । माध्यमिक दर्शन ने गुरु (बुद्ध) के कथन को ता स्वीकार कर लिया, पर 
पय्य नुयोग नहीं किया, इसी कारण यह माध्यमिक कहलाया । i 


(२) योागाचार : बुद्ध के कई शिष्यों ने पय नुयाग (शंकाएं) भी किया और साथ ही बुद्ध के सभी 
बचने का अंगीकार भी किया । इस कारण यह दर्शन योगाचार कहलाया । सब क्षणिक हैं-सब क्षणिक हैं, 
' दुःख है-दुःख है, स्वलक्षण है-स्वलक्षण है, शून्य है-शून्य है । योगाचारी बुद्ध के इन चारी उपदेशों को 

मानते हैं । इन्होंने वाह्य अर्थ के शून्यत्व का ता स्वीकार किया है, पर अन्तर (बुद्धि) में जो अर्थ हैं, उनके 
शुन्य किस प्रकार कह सकते हैं £ इस प्रकार के पय्य“नुयाग भी किए हैं, शंकाएँ भी उठाई हैं । स्वयं संवेदन 
(बुद्धि तत्त्व, ज्ञानरूप वस्तु) के ते मानना ही चाहिए । इसे न मानने पर ता जगत में अंधकार ही 
अंधकार फल जाएंगा | इससे यह सिद्ध होता है कि ज्ञान से अलग कोई भी वस्तु नहीं है । जिस प्रकार 
प्रकाश अपने स्वरूप के स्वय ही प्रकाशित करता है, वैसे ही हर वस्तु की स्वरूप बुद्धि स्वयं ही अपने 
` स्वरूप का प्रकाशित करती है । वुद्धि से अनुभाव अर्थात्‌ अनुभव का विषय अन्य काई पदाथ नहीं है । बुद्धि 
का अनुभव दुसरा काई नहीं है । जो ग्रहण किया जाए और जो ग्रहण करने का साधन है, ईन दोनां का ही 


अभाव है, इसलिएँ बुद्धि स्वयमेव ` प्रकाश को प्राप्त हाती ३-- 
rrr स्पानासुमवोत्परवं अहरत, स्वय सेव प्रकाशते U 
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ईस प्रकार बुद्धि का न काई प्रकाश करनेवाला है, और न वुद्धि सें कोई वस्तु प्रकाशित ही है | 
सव कुछ ज्ञानही ज्ञान है । ग्राह्म-विषय, ग्राहक-बुद्धि इन दोनों का अभेद अनुमान से ही सिद्ध 
होता है । जो वस्तु जिससे जानी जाती है, वह उससे अलग नहीं होती । ज्ञान से चक्ष आदि इन्द्रियां 
जानी जाती हैं ते ये ज्ञान से भिन्न नहीं हैं । उन ज्ञानरूपी इन्द्रियों से नीलें, पीले आदि जाने जाते हैं, 
तो ये भी ज्ञान से भिन्न नहीं हैं । योगाचार मत का कहना है कि यदि इनमें भेद मानेंगे ते। ज्ञान के साथ 
अर्थ का संबंध नहीं वेठ सकेगा, क्योंकि इनके मत में संबंध के नियम .का कारण जो तादात्म्य है, वह भेद 
में नहीं बन सकता । ग्राह्य, ग्राहक, ग्रहण अर्थात्‌ ज्ञेय, ज्ञापक, एवं ज्ञान में जा भेद दृष्टिगत होता है, वह 
अम है । वास्तव में एक ही ज्ञान रूप का तीन रूप से समझना है । जैसे हम नेत्र को दबाकर किसी 
वस्तु के देखें ता वह दो दिखाई देंगी, तो जैसे वस्तु का दो दिखाई देना भ्रम है, वैसे ही ज्ञेय, ज्ञापक एवं 
ज्ञान का भेद भी भ्रमजन्य है । इस प्रकार योगाचार के अनुसार यह सिद्धान्त स्थिर हुआ कि “बाहर के 
पदार्थ शुन्य हें पर आन्तर पदाथ जा हमारे में ज्ञान भासता है, शून्य नहीं है aa क्षणिक-क्षणिक है, 
दुःख है-दुःल है, स्वलक्षण है-स्वलक्षण है, शून्य है-शुन्य है । इन चार प्रकार की भावनाओं से शरेः-शनेः 
मोक्ष के प्रतिबन्धक अनेक प्रकार के विषयों का स्वरूप नष्ट हागा और फलस्वरूप विशुद्ध विज्ञान का उदय 
होगा । विशुद्ध विज्ञान का अर्थ है केवल ज्ञान, ज्ञान ही ज्ञान । इसीका मोक्ष कहते हैं। यह शुद्ध ज्ञान भी 
नित्य नहीं है । दीपक की लौ की तरह धाराओं के रूप में बना रहता हैं । 


माध्यमिक दक्षन शून्य को प्राप्ति को मुक्ति मानता है, जवकि योगाचार शुद्ध विज्ञान के उदय को 
मुक्ति मानता है | योगाचार दर्शन बुद्ध के उपदेश की चार भावनाएं मानता है तथा उनके शून्यवाद को 
it मानता है, परन्तु पर्य्यनुयोग (शंका उठाना) के द्वारा यह आन्तर पदाथ को शून्य नहीं मानता । 


(३) सरौत्रान्तिक दर्शन : माध्यमिकों ने आचार को, बुद्ध के उपदेश की चारे भावनाओं के यथावत्‌ 
अंगीकार कर सिया, किन्तु वे पर्य्यनुयोग (शंका) से दूर रहे । यागाचार ने बुद्ध के आचार के यथावत्‌ अंगीकार 
करने के साथ-साथ शंकाएं (पर्यनुयोग) भी कीं, जिसके फलस्वरूप उन्होंने बाह्य अर्थ के गुन्यत्व को ता 
स्वीकार कर लिया पर अन्तर (बुद्धि) में जा अर्थ हैं, उन्हें शून्य-रूप में स्वीकार नहीं किया । बुद्ध के 
तीसरे सौत्रान्तिक शिष्य ने यागाचार के इस कथन का असंगत माना कि बाहर की सभी वस्तुएँ शून्य हैं, 
असंगत हैं । उन्होंने पदार्थों का बुद्धिस्थित रूप (भाव जगत्‌, अहम्‌-मैं) को तथा वाहर स्थित रूप (इदम 
ag नील, घट, पट आदि) दे।नों को शुन्य नहीं, पर सत्य माना । इस प्रकार आगे चलकर शाक्त-दर्शन 
के प्रभाव के कारण यह दर्शन मुक्ति एव भुक्ति दोनों का साधक बन गया-- 


श्रींसुन्द्रीसाधकतत्पराणां भोगश्च मोक्षश्च करस्थ एव । 
श्रीविद्या के उपासक के लिए भाग एव मोक्ष करस्थ ही हैं । एक हाथ में मोक्ष है तो दूसरे में भोग । 


सौत्रान्तिक दर्शन बिना प्रत्यक्ष के ही, अनुमिति से ही बाह्यवस्तु की सत्ता को स्वीकार करता है 1 
बाह्मवस्तु के अनुमान कर लेने के कारण ही इस मत को बाह्यानुभेयवाद भी कहते हैं । तत्त्वज्ञान से ही 
मुक्ति प्राप्त हाती है । सब कुछ क्षणिक है-क्षणिक है, दुःख है--दुःख हैं, शून्य-शूत्य-है, इत्यादि में दृढ 
भावना ही तत्त्वज्ञान हैं “सौत्रान्तिकाः प्रत्यक्ष विना अनुसित्येव बाह्यवस्तुसत्तामङ्गीकुर्वन्ति [ 


MOS SE त 5 Se 
१. श्री बिद्या की उपासना शाक्त-उपासको के लिए अतीव महत्त्वपूर्ण है । इसी को पंचदशाक्षरी, षोडशाक्षरी | 
(षोडशी) भी कहते हैं । विशेष जानकारी के लिए देखिए-उपासना अंक-'कल्याण' अथवा (दुर्गासप्तशती, 
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उत्तमतरवशञानान्सुक्तिभवति । सर्व क्षणिक “क्षणिक, दुख:-दुख ० स्वलक्षण -स्वळक्षण , 
शुत्य -शून्य मिति भावनाचतुष्टये दाहय प्राप्त्या तत्त्वज्ञान जायते ! बौद्धसूत्राणामन्तस्य (सिद्धोन्तस्य ) 
तञ्छिष्यैरेव परिश्ातत्त्वेनास्य दश'नस्य सौत्रान्तिकेति नाम |” 
सौत्रान्तिक मानते हें कि ज्ञान-सन्तान ही आत्मा है । यह क्षणिक है । यह वृक्ष की भाँति आरोह, परिणाह, 
ऊपर, नीचे, समविस्तारवाला है । इसके पाँच स्कन्ध (अंग) हैं-रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा और संस्कार 1 
जा निरूपित हो अथवा निरूपण किया जा सके, वही रूप है । शाब्द, स्पश, रूप, रस, गन्ध, य पाँचौं 
निरूपित हैं । श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, रसना, घ्राण, इनसे निरूपण किया जाता है । इस तरह रूप-स्कन्ध मे पाँचों 
ज्ञानेद्रियां तथा पांचों विषय आ गए | आलय विज्ञान (अहम्‌ ज्ञान) तथा प्रवृत्ति विज्ञान (विषयों में ज्ञान) 
दोनों मिलाकर विज्ञान स्कन्ध हुआ । रूप स्कन्ध एवं विज्ञान स्कन्ध के संबंध से उत्पन्न ga-ga आदि के 
प्रवाह के वेदना स्कन्ध कहते हैं । वेदना स्कन्ध एवं रूप स्कन्ध से उत्पन्न राग, द्वेष, काम, क्रोध इत्यादि 
, उपक्लेश तया घर्म एवं अघम संस्फार-स्कन्ध कहलाते हैं । नाम का प्रपंच संज्ञा स्कन्ध कहलाता है । बाहर 
तथा भीतर फैली हुई इन शाखाओं और स्कन्धों सें सुशोभित ज्ञान-रूप वृक्ष आत्मा है । यही हमारे संपूण दुःख, 
दुःख का स्थान एवं दुःख का साधन है । ऐसी भावना करके उसके निरोध का उपाय करना चाहिए । यह . 
उपाय तत्त्वज्ञान से ही संभव है । तत्त्वज्ञान के चार उपाय हैं--(१) दुःख, (२) आयतन, (३) समुदाय 
एवं (४) मार्ग । उपयुक्त पाँचों स्कन्ध दुःख हैं। पाँचों विषय, मन और बुद्धि ये बारह आयतन हैं। ये ही 
दुःख के स्थान हैं । राग, द्वेष, मद, मान और दंभ आदि का समूह जो मनुष्य के हृदय में पदा होता है, 
यही समुदाय है । यह समुदाय ही दुःख का साधन है । सत्र कुछ क्षणिक है, ऐसी स्थिर भावना ही मागं 
हैं । इस प्रकार से उतम ज्ञान द्वारा मोक्ष प्राप्त हाता है । यह्‌ तत्वज्ञान भी सवं क्षणिक है-क्षणिक है, 
दुःख है-दुःख है, स्व-लक्षण है-स्व-लक्षण है, शून्य है-शून्य है, इस प्रकार की चारों भावनाओं के सुदृढ़ 
करने पर ही संभव है । सूत्र का अथे है, संक्षिप्त कथन एवं. अन्त का अथं है रहस्य । सूत्र एवं अन्त, इन 
दोनों शब्दों में तद्धित ‘aa? प्रत्यय लगने से सौत्रान्तिक शब्द निष्पन्न हुआ है। बुद्ध के सुत्र (संक्षिप्त>कथन) 
के अन्त (रहस्य) को ठीक से जान लेने के कारण इस दर्शन क! नाम सौत्रान्तिक पड़ा | 
diet की वामाचारी वज्ञयान शाखा का तांत्रिक मार्ग इसी दर्शन को मानता है । 


(e) वैभाषिक-द्शान : सौत्रान्तिक ने वौद्ध एवं बाह्म दोनों प्रकार के पदार्थों को सत्य माना । 
सौत्रान्तिक ने बौद्ध पदार्थों को प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध किया एव बाह्य पदाथों को अनुमान से सिद्ध किया | 
बौभाषिक ने बाह्य पदार्थों को प्रत्यक्ष सिद्ध माना । इस प्रकार बैभाषिक दर्शन बाह्य प्रत्यक्षवादी दश न 
है । प्रत्यक्ष शब्द का अथ है-- आँखों देली बात | यह दर्शन चार्वाक के जडवाद को ही उत्तम एव 
बौद्धिक रूप में स्वीकार करता है । यह स्वाभाविक है कि शास्त्र को छोड़कर केवल प्रत्यक्ष को ही आधार 
मान लेने पर मानव की विकारी प्रकृति उसको तक के सहारे भोगां के ही सत्य मानने की ओर प्रेरित 
करती है । इस दर्शन का मत है कि पाँच ज्ञानेन्द्रियों, पांचों ज्ञानेन्द्रियां के विषय, मन एव बाह्योन्द्रियो से 
ang विषय, ये द्वादश आयतन हैं । इनसे भिन्न अन्य किसी भी सत्ता वेश यह दर्शन स्वीकार नहीं करता 
है । द्वाद आयतन में आत्मा के न होते से इसमें आत्मा की सत्ता मान्य नहीं है । जगत्‌ की स्वतंत्र 
सत्ता प्रत्यक्षगम्म है । मूर्त (बाह्य) एव चित (आंतर) के रूप में जगत्‌ दो प्रकार का है । दोनों की स्वतंत्र 
सत्ता है तथा दोनों परस्पर निरपेक्ष हैं । यह ददन जगत्‌ के बाह्य तथा आंतर सभी पदार्थों" का सत्य 
मानता है । इसी कारण इसे सर्वास्तिवाद भी कहते हैं-वैभाषिकद्श नमते जगतो बाह्याभ्यन्तर- 


ओ- समस्तपदार्थाः सत्यभूताः । सत्यतापरिश्ञानहच प्रत्यक्षेणेव भवति 1? . 


iA आका रिचय CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
१. सस्कृतवाळूु मयपरिचवः पृ. ४५ $ as 
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५३ 


बुद्ध ने अपने शिष्यां की मन:स्थिति को समझकर उनको अलग-अलग रूप में समझाया, जिसके कारण 
बुद्ध के कथन (भाषा) विरुद्ध अर्थात्‌ वदतोव्याघात के रूप में लगे । इस “विरुद्ध-भाषा? तत्त्व को जान 
लेने के कारण ही इस दर्शन का नाम “बैभाषिक पड, । वंभाषिकों का यह निश्चित मत है कि भगवान्‌ 
बुद्ध के कथन का वास्तविक अर्थ उन्होंने ही समझा है । बुद्ध के कथन का यथार्थं रूप यह है कि बाहर 
तथा बुद्धि में संपूण: पदार्थ हैं । पर इन पदार्थों में ही शिष्य कहीं आसक्त न हा जाएं, इस कारण प्रत्येक 
शिष्य की मनोवृत्ति को ब्यान में रखकर उसके लिए जैसा उपदेश उचित लगा, वैसा ही. बुद्ध ने दिया । बुद्ध ने 
अपने प्रथम शिष्य माध्यमिक को यह देखकर कि कहीं यह पदार्थों में ही आसक्त न हा जाए, उसे उपदेश 
दिया-- “सब शून्य है ।' दूसरा शिष्य यागाचार विज्ञान ही विज्ञान है, इसके प्रति आग्रही देखकर, उसे विज्ञान 
सत्‌ एव' शून्य है, ऐसा उपदेश दिया | तीसरे शिष्य सौत्रान्तिक को देखा कि वह बाहर और बुद्धि के 
भीतर दोनों पदार्थों के सत्‌ मानता है। बुद्धि के पदार्थों को प्रत्यक्ष और वाहर के पदार्थों के अनुमेय मानता 
है, ते उसे दोनों सत्‌ हैं, ऐसा उपदेश दिया | ईस 1 कार अधिकारी भेद के अनुसार (प्रसंग, परिस्थिति, 
रुचि आदि के अनुसार) उपदेशों में भो भेद हो गया । इस भेद के, अर्थात्‌ विरुद्ध कथन के रहस्य का 
वैभाषिको ने ही जाना । 


“विवेकविलास? में चारों प्रकार का बौद्धदश न संक्षेप में इस प्रकार संगृहीत है-- 


बौद्धानां खुगतो देवो विश्वञ्च क्षणभंशुरम्‌ | 
आर्य्य-सत्बाख्यया तत्व चतुष्टयमिद क्रमात्‌ | 
दुःखमायतन' चैव ततः समुद्यो मतः | 
मार्गश्चेत्यस्य चू व्याख्या क्रमेण श्रयतामियम्‌ l 
दुःख संसारिणः स्कन्थास्ते च पञ्च प्रकीर्तिताः | 
विज्ञान awm संस्कारो ल्पमेब ख ॥ 
पञ्चेन्द्रियाणि शब्दाद्या विषयाः पञ्च मानसम्‌ | 
घर्मायतनमेतानि द्वादशायतनानिहि ॥ 
रागादीनां गणा याऽसौ समुदेति aot हृदि । 
आत्मात्मीय स्वभावारव्यः सस्यात्ससुदयः पुनः ॥ 
क्षणिकास्सर्वसंस्कारा इति या वासना स्थिरा | 
gant इति विज्ञेयः स च मोक्षोऽभिधीयते ॥ 
प्रत्यक्षमचुमानळ्च प्रमाणद्वितय मतमू। ` 
` X A 

खतुः प्रस्थानिका बाद्धाः ख्याता वेभ्राषिकाद्यः ॥ 

v अर्थो ज्ञानान्विता बैभाषिकैण बहुमन्यते । 

`` सौत्रान्तिकेन प्रत्यक्ष ग्राह्मोऽ्थोने वहिमतः ॥ 
आचारसंहिता घुद्धियोगाचारेण खुसस्मता | 
फेवलां सविद स्वस्थां मन्यते मध्यमा पुनः ॥ 
रागांदिक्षानसेन्तान वासनाच्छेद सास्भवा | 
चतुर्णामपि बौद्धानां सुक्तिरेषा प्रकीतिता ॥ 
हतिः कमण्डलुमोडूरये चीरं पूर्वाहणभोजनम्‌ | 
सब्घो THAR EN 
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आस्तिक दर्शन : ; 

(१) वैशेषिक दृशोन -मारतोय षड्‌ आस्तिक दश नों में वैशेषिक प्राचीनतम माना गया है | विद्वानों 
की मान्यता है कि मौययुग में इस दश न का प्रवर्तन हा चुका था । विलक्षणता के कारण ही इसका 
वैशेषिक नाम पड़ा । विलक्षणता से तात्पय' है- वस्तुओं की सूक्ष्म स्वतंत्र सत्ता, जिसका निरूपण न वेदान्त में 
ही हो पाया है, और नं सांख्य, न्याय आदि दशा नें में ही । वस्तुओं को इसी विलक्षण विश्लेषणात्मक 
विशेष पद्धति के कारण ही इसे वैशेषिक नाम से अभिहित किया गया है । कश्प्रप गौत्रीय महर्षि कणाद 
इस दर्शत के प्रवर्तक थे । कणाद का वास्तविक नाम महषिं उलूक था। अनाज को मंडी में तथा मंडी के 


. मागः में क्रय-विक्रय के समाप्त हा जाने पर अन्न के जो दानें जमीन पर बिखरे हाते, उन्हे सब के 


चले जाने पर महर्षि Tan वोनकर ले आते । उन कणें पर हो अपना निर्वाह करने के कारण, इनका नाम 
कणाद पड़ा । इनका समय ई. GF ३०० माना जाता है । इस दर्शन में आत्मा और बाह्य पदार्थों का 
सत्य माना गया है । ईस दशन में आत्मा अनेक, नित्य, सुख, दुःख और ज्ञान आदि गुणी से युक्त है । 
आत्मा की उत्पत्ति और विनाश नहीं होते । यह ईश्वर द्वारा निर्मित नहीं है । आत्मा अनादि है । ईस 
दहन में आत्मा के अनादि, अनन्त और विभु माना है । भौतिक वस्तुओं के! यह दर्शन सत्य मानता है। 
शरीर से पृथक्‌ हेने पर आत्मा के! विषयों का ज्ञान नहीं रहता । अतः आत्मा की अपनी स्वतंत्र सत्ता है। 


महर्षि कणाद ने अपने सूत्रों में परमात्मा का स्पष्ट उल्लेख नहीं किया है । इस करण अनेक विद्वानों का 
कथन है कि यह दर्शन पहले निरीश्वरवादी था, किन्तु परवर्ती वेशेषिक दाशनिकों ने ईश्वर के अस्तित्त्व के 
प्रमाण दिए हैं । अर्थात्‌ यह प्रमाणित किया है कि यह दर्शन भी ईश्वरवादी दर्शन को श्रेणी में आता है । 


दुःख की निवृत्ति ही मोक्ष हैं । पाप और पुण्य के नाश होने से कर्म भी क्षय होते हैं और कर्मों 
को समाप्ति से पुनज “म भी नहीं हाता । यही दुःख की आत्यन्तिक निवृत्ति है । इस दर्शन में आत्मा का 
परमात्मा में मिल जाना मोक्ष नहीं है । इसके विचार से आत्मा का परमात्मा से साम्य हा जाता है। 


~. 


फिर भी पृथकता रहती ही है । मोक्ष जीवात्मा को स्वरूप में स्थिति है । इस दशा में आत्मा विशेष 


गुणां से रहित हा जाती है ।' 


auton दर्शन का मुख्य विषय पदार्थो का विवेचन करना है । पदार्थ वह वस्तु है, जिसका किसी 


- ‘qa? (शब्द) से अभिधान होता है । gE: पदार्थ” जिसके विषय में कुछ कहा जा सके, उसे पदार्थ कहा 


जाता है, जो ज्ञान का विषय है, वह पदार्थ कहलाता है--अमिघेयत्व पदार्थस्य सामान्यलक्षणम्‌ । 
महि कणाद का कथन है कि पदार्थो के सम्यक्‌ ज्ञान होने से निःश्रेयस (मोक्ष) की प्राप्ति होती है । 
अर्थात्‌ धर्माचरण से उत्पन्न जों द्रव्यादि छः पदार्थों के साधम्ये-वंधम्ये द्वारा तत्त्वज्ञान है, उससे मोक्ष की 
प्राप्ति हाती है । र 
उपयुक्त छः पदाथे “भाव? हैं । जिनकी सत्ता है, जरो विद्मान है, वे 'भाव' कहे जाते हैं । भाव कहते 

हैं-सता, अस्तित्व, हाता और “अभाव” भी एक सातवां पदार्थ है । अभाव कहते हैं, असत्ता, अनस्तित्व तथा 
तथा न हाना— ` 

द्रव्ये गुणस्तथा कर्म सामान्य सविशेषकम्‌ | 

समवायस्तथाऽभावः पदार्थाः सप्तकीतिताः ॥ 


१. तकः भाषा, पृ. २३, २. TH भाषा, पृ. २३ 


३. भारतीयदर्शन, डॉ. यदुनाथ “सिह / aR ow SRT HE Y, १२२ 
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द्रव्य; qui, कर्म, सामान्य, विशेष; समवाय तथा अभाव ये सात पदार्थ हैं। कणाद के सँत्रो के परवर्ती 


वैशेषिक दाशंनिकों ने 'अभाव नामक सातवें पंदाथे की और कल्पना की है, पर सातवें पदार्थं का कणाद 
ने न समर्थन किया हैं, न विरोध ही । 


क्रिया और गुण के समवायी कारण का नाम है द्रव्य । गुण और क्रिया से समवेत द्रव्य के नौं प्रकारे 
हैं : (१) पृथ्वी, (२) जल, (३) तेज, (४) वायु, (५) आकाश, (६) काल, (७) दिक्‌, (८) आत्मा और 
(९) मन । इनमें पृथ्वी, जल, तेज, वायु तथा मन॑ ये सक्रिय और आकाश, काल, दिक्‌ तथा आत्मा ये 
निष्क्रिय द्रव्य माने गए हैं । इनमें प्रथम पाँच भौतिक परमाणू हैं, जिनके गुण क्रमशः गंध, रस, रूप, 
शब्द और स्पश हैं । परमाणु शाश्‍वत हैं । आकाश, दिक्‌ और. काल अप्रत्यक्ष द्रव्य हँ । ये एक, सत्य, 
नित्य एवं विभु हैं । किन्तु मन नित्य ते है, परन्तु विभु नहीं है । आत्मा शाइवत एवं सवंव्यापी द्रव्य है । 
जीव मन के द्वारा आत्मा की अनुभूति करता है । आत्मा" बह द्रव्य है, जिसका असाधारण गुण चैतन्य 
हैं । चेतन उसके कहते हैं जो इन्द्रियों का प्रवत्तेक, विषयों का उपभोक्ता और शरीर से भिन्न है । जैसे 
रूप आदि गुण पृथ्वी आदि द्रव्यों के आश्रित हैं, उसी प्रकार इस चैतन्य का आधारभूत द्रव्य “आत्मा! है । 
“मु? आत्मा का वाचक (पर्यायवाची) है । मैं 'मैं' वह चेतन द्रव्य है, जा ज्ञानेच्छुओ और सुख-दुःखादि गुणों 
का आधार है । इसलिए चैतन्य शरीर के जा खास, प्रश्वास, पलकों का उठाना, गिराना, - मन का दौड़ना 
इन्द्रिय-विकार, सुख-दुःख, प्रयत्न आदि अनेक व्यापार हैं, वे आत्मा के ही परिचायक (लिग) हैं । प्राण 
तथा अपान, निमेष तथा उन्मेष, जीवन के अधिष्ठाता मन को प्रेरित करनेवाला, सभी इन्द्रियों का स्वामी 
तथा 'अनेक मनेदशाओं का सूचक केवल आत्मा' है। इसीलिए वैशेषिक को अनेकान्तवादी दशन कहा गया 
है । आत्मा के दो भेद किए गए हैँ : जीवात्मा और परमात्मा | जीवात्माएँ अनित्य तथा शरीर भेद से अनंत 
हैं और परमात्मा नित्य और एक है । जीवात्मा के पांच, सामान्य और नौ विशेष यों कुल १४ गुण हैं। 
` सामान्य गुण पांच हैं--(१) संख्या, (२) परिमाण, (३) पृथकत्व, (४) संयोग, (५) विभाग । विशेष गुण 
नौ हैं--(१) बुढि, (२) सुख, (३) दुःख, (४) इच्छा, (५) ढेष, (६) अयत्न, (७) भावता, (८) धर्म, (९) 
अधर्म । जींवात्मा के मुक्त हो जाने पर उसके विशेष गुण विलुप्त हो जाते हैं और सामान्य गुण ही 
वने रहते हैं । 


“मन? उसे कहते हैं, जा सुखादिकों के ज्ञान का साधक हाता है । ज्ञान, इच्छा और सुख-दुःखादि 
जा आम्यन्तरिक पदार्थ हैं, उनके साक्षात्कार के लिए मन की आवश्यकता है । इन्द्रिय से गृहीत विषयों 
का ज्ञान मन के द्वारा आत्मा तक पहुंचता है । इसीलिए जब मन अन्यत्र रहता है तव जीवात्मा का 
ज्ञानापलब्धि नहीं हा सकती । मन वडा द्रतगामी है । इसी कारण भिन्त-मिन्त संवेदनाओं के युगपत्‌ 
(एक साथ) ज्ञान का यह आधार है । मन के आठ सामान्य गुण हैं--(१) संख्या (अनन्त), (२) परिमाण, 
(३) पृथकत्व, (४) संयाग, (५) विभाग, (६) परत्व, (७) अपरत्व, (८) वेग । 


वैशेषिक cata के अनुसार एक-एक शरीर में एक-एक मन अणुच्य में विद्यमान रहता है । अतः 
मन निरवयव है, अणुख्प है और प्रत्यक्ष का आम्यन्तरिक साधन है. । वह एक अन्तरिर्द्रिय है, जिसके 
द्वारा आत्मा विष्यो को ग्रहण करती है । 

गण केवल द्रव्य में ही पाया जाता हैं । द्रव्य निरपेक्ष है, किन्तु गुण को द्रव्य क्रो अपेक्षा रहती है। 
गुण के २४ प्रकार हैं--(१) रूप, (२) रस, (a) गन्ध, (४) स्पे, (५) शब्द, (६) संख्या, (७) परिणाम, = . 
(८) पुथक्त्व, (९) संयाग, (१०) विभाग, (११) परत्व, (१२) अपरत्व, (१३) दरब्यरव, (१४) स्नेह, 
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(१५) बुढि, (१३) सुख, (१७) दुःख, (१८) इच्चा, (१९) èT, (२०) प्रयतन, (२९) TRA, (२२) संस्कार, 
(२३) धर्म, (२४) अधमं । कमं गत्यातमक हाता है । कर्म द्रव्य का सक्रिय स्वरूप है । कम के र्यां 
के संयोाग-विभाग का कारण कहा गया है । 'वेशेषिक' सूत्र में उसका लक्षण देते हुए कहा गया है कि 
जञा एक ही द्रव्य के आश्रित हो, जा स्वयं गुण रहित हो और जो संयोग विभाग का निरपेक्ष कारण 
हा, वह “कमे? कहलाता है | कमः के पाँच भेद हैं-- (१) उल्श्षेपण, (२) अवक्षेपण, (३) आंकुंचन, 
(४) प्रसारण, (५) गमन । 

किसी वर्ग के साधारण धमे के सामान्य कहते हैं । सामान्य का अर्थ हुआ जाति । वह नित्य है, 
जैसे मनुष्य । परमाणृओं की अपनी-अपनी विशेषताओं के विशेष कहते हैं । दिक्‌, काल, आकाश, मन, 
आत्मा तथा परमाणु आदि जो निरवयव हाने कें कारण नित्य द्रव्य कहते हैं | उनमें एक मन का दूसरे 
मन से, एक परमाणु का दूसरे, परमाणु से अथवा एक आत्मा वा दूसरी आत्मा से विभेद करनेवाला पदार्थ ही 
“विञ्ञेप? है । इसलिए विशेष का कभी नाश नहीं हाता । समवाय नित्य संबंध के कहते हैं । अवयवों का 
अवयवों के साथ, गुण का, FA का द्रव्य के साथ, सामान्य का व्यक्तियों के साथ जो संबंध है, उसे समवाय 
संबंध कहते हैं । द्रव्य के बिना गुण तथा कर्म नहीं टिक सकते । इसी नित्य संबंध को समवाय कहते हैं। 

“न रहने! को अभाव कहते हैं । अभाव के चार भेद हैं-(१) प्राग्भाव, (र) प्रध्वंसाभाव, (३) अत्यन्ताभाव, 
(४) अन्योन्याभाव । 

वैशेषिक दर्शन के अनुसार सृष्टि और लय इन दोना का आदि-अन्त नहीं है । जिस प्रकार सृष्टि 
प्रक्रिया परमेश्वर की इच्छा पर निर है, उसी प्रकार प्रलय भी उसी के अधीन है । 


इस प्रकार वैशेषिक दशन सृष्टि एव' प्रलय की प्रक्रिया को एक ऐसा शाश्वत चक्र मानता है, जा 
. निरंतरः घूमता ही रहता है और जिसका न आदि है और न अंत ही है । 

(२) न्यायदशःन : न्याय भी अति प्राचीन दर्शन है । इस दर्शन का प्रवर्तन मौय युग में हा चूका 
था 17 यह्‌ तकंवादी दर्शन है । इसका प्राचीन नाम “आन्विक्षिकी' भी है । अनु उपसगं ईक्षे (देखना) से 
तद्धित में इक्‌ एव' स्त्रीलिंगवाची “ई' लगने से 'आम्विक्षिकी' शब्द वना है । इसका अर्थ होता है, किसी 
भी विषय का तकं द्वारा अनुसंधान करना । eT का एक और नाम हेतुविद्या? है । इस दर्शन 
में तर्क द्वारा किसी वस्तु को सिद्ध करने में मध्यमपद या हेतु ही महत्त्वपूर्ण होता है । जेसे यत्र-यत्र भूमः 
तत्र-तत्र afg? इस वाक्य में 'घूम' मध्यमपद या हेतु ही महत्त्वपूण' है एव” शेष गौण हैं। अतः इसे 
ढेतुविद्या' कहा गया है | 

भारतीय न्यायदर्श न के प्रवर्तक महर्षि गौतम थे । इनका काल २०० ई. पू. माना जाता है 13 
ईन्होंने न्यायदशंन पर सुत्रात्मक ग्रंथ लिखा, जो “गौतमन्यायसूत्र' के नाम से सुप्रसिद्ध है । वेशेषिक दर्शन 
के प्रणेता मह॒धि कणाद ने वैशेषिकदर्शन के सूत्र लिखे । कणाद ने 'प्रमेय” पर विचार करते हुए आत्मा पर 
भी प्रकाश डाला है । महर्षि गौतभ ने अपने न्यायदर्शन में पदार्थविद्या पर विचार किया है । न्याय में 
भी पदार्थों पर तर्कपूर्ण विचार क्रिया गया है । इस प्रकार वेशेषिक एवं न्याय दोनों एक दूसरे से जुड़ें, 
हुए दर्शन हैं एवं न्यायदर्शन वेशेधिक की पूर्ति है-- 

इद दृशन (बैंशेषिक) मुख्यतया पदार्थ विद्याप्रतिपादकम्‌ | प्रमेयविस्तारः सहात्मनांत्मविचारो 
ऽप्यत्र इता डयते । महर्षि गौतमक्नते न्यायद्श arà प॒तस्थेव विषयस्य पूतिरस्ति (5 
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[५७] 


महषि गौतम का अक्षपाद नाम भी है। ये अपने विशेष गुण, सूक्ष्म चितन एवं दर्शन के कारण अक्षपाद 
कहलाए | जो इतना सूक्ष्म द्रष्टा है कि पैरों से भी देख सेता है, वह अक्षपाद है । यह कथन असंगत नहीं 
है । सूक्ष्म द्रष्टा न केवल अपने नेत्रों से अपितु वह अपनी स्पशे, घाण, श्रवण, रसना (जिह्वा) इन्द्रियों से 
भी देख लिया करता है । जो आंखों से नहीं देखी जा सकती, उसका प्रत्यक्षीकरण इनके द्वारा भी विपेष 
मेधावी के लिए संभव है । इन इन्द्रियों के द्वारा ही नहीं किन्तु कई विशेष व्यक्तियों का तो प्रत्येक रोम 
भी चक्षु बन जाता है। वह उनसे देखता ही नहीं, किन्तु आहार तक ग्रहण कर लेता है । इसीलिए ता 
दार्शनिक, योगी, कवि, कलाकार, प्रेमी, भक्त इत्यादि विशेष कोटि में परिगणित हेते हैं । अपने उद्यान 
की एक लंगड़ी मैना अपनी करुणा छिपा न संक्री और क्रान्तद्रष्टा कवि रवि बावू के अन्तःकरण के. राडार 
पर उसकी करुणा प्रतिविम्बित हा उठी । भिक्खु आनंद के पूछने पर कि “यह पौधा खिलेगा ?' बुद्ध ने एक 
क्षण भीतर झांक्रकर उत्तर दिया--'खिलेगा ।' भिक्खु आनंद ने महावोधि का उपहास करते हुए पौधा 
उखाड़ फेका, पर कुछ दिनों वाद देखा ते वही पौधा पुष्पित होकर एक विजयी की भांति खड़ा लहरा 
रहा था । यह बुद्ध का पदार्थं के आरपार दिक्‌-काल से भी परे, योग-चक्षुओं से देखना था । यागी भी 
श्वास से ही समस्त आहार ग्रहण कर लेते हैं एवं त्रिकालदर्शी होते हैं । परमात्मा ने चींटी से लेकर हाथी 
तक को अनंत-शक्ति प्रदान की है । कौन अपनी कितनी शक्ति को जाग्रत कर पाता है, यह ता शक्तिमान 
के वस की बात है । इस प्रकार न्याय-दर्शन के द्रष्टा महषि गौतम अक्षपाद हों, पैरों से देखनेवाले हों- 
ता कोई आश्रयं नहीं | इस दशन के द्रष्टा अक्षपाद हाने के कारण यह अक्षपाद-दर्शन भी कहलाता है 1 


“न्याय? शब्द का अर्थ है--जिसके द्वारा किसी प्रतिपाद्य विषय की सिद्धि की जा सके-'नीयते 
प्राप्यते विवक्षितौथ सिद्धिः । इस विवक्षितार्थं की सिद्धि पंचावयवी तकं द्वारा होती है । इसीलिए पंचावयव' 
वाक्यों का अपर नाम “न्याय'या “न्यायप्रयोग” भी है । ये पंचावयव तकं हैं-(१) प्रतिज्ञा, (२) हेतु, 
(३) उदाहरण, (४) उपनयन, (५) निगमन । 'प्रतिज्ञाहेतूदाह रणोपनयननिगमनानि प चावयचाः 1? ऊपर हमने 
“न्यायदर्शन' को 'हेतुदशन' कहा है । यहाँ पंचावयव तको में 'हेतु' भी एक महत्त्वपूर्ण तक है | न्यायदर्शन 
में प्रमाण चार माने गए है--(१) प्रत्यक्ष, (२) अनुमान, (३) शब्द, (४) उपमान । “यथार्थाचुमवश्चतुवविधः | 
प्रत्यक्षाजुमित्युपमिति शाब्दभेदात्‌ VS इनके अतिरिक्त नैयायिक और किसी को प्रमाण नहीं मानते हैं । 


इन्द्रिय और पदार्थ के संयोग से उत्पन्न ज्ञान प्रत्यक्ष! कहलाता है । इसी को यथाथ ज्ञान भी कहते 
हैं । यह निविकल्प एवं सविकल्प के रूप में दो प्रकार का होता है । जिस ज्ञान में वस्तु के स्वरूप की, 
उसकी जाति, नाम इत्यादि की प्रतीति होती है, वह सविकल्पक ज्ञान कहलाता है । जिस वस्तु में स्वरूप, 
जाति, नाम इत्यादि की स्पष्ट प्रतीति न हाँ, वह ज्ञान निविकल्पक कहलाता है । जैसे किसी को देखने पर 

कुछ है ।? यह ज्ञान निविकल्पक हुआ तथा 'य हाथी है, यह राम है, यह ज्ञान सविकल्पक हुआ । 
वं. केशव मिश्र ने मूक व्यक्ति एवं बालक के ज्ञान के साथ निर्विकल्पक ज्ञान की तुलना की है--बालक 

देविज्ञानसरृश निर्विकहपम्‌ ।* जसे एक घडी को देखने पर प्रौढ व्यक्ति उसके नाम, जाति 
निर्माण इत्यादि के बारे में जानता है पर वालक उसके, नाम, जाति एबं निर्माण के बारे में नहीं जानता है । 
इस प्रकार प्रौढ का ज्ञान सविकलक है एवं बालक का निविकल्पक । 


१. संस्कृतवाङमयपरिचयः, पृ. ४६, २. तकसंग्रह्‌, अनुमातपरिच्छेद, अन्नम्‌ भट्ट 
३. तर्कसंग्रह, अनुमानगुणनिरूपण, अन्नम्‌ भट्ट 

४, तकंसंग्रह, सरस्वती पुस्तक भंडार, अहमदाबाद, पु. १०२ 
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इन्द्रियों के प्रमुख दो भेद हैं--कर्मेन्द्रिय एवं ज्ञानेन्द्रिय । प्रत्यक्ष ज्ञान के लिए हमें ज्ञानेन्द्रियों की 
आवश्यकता रहती हैं । पदार्थ में इन्द्रिय संबंध के लिए घडा, वस्त्र इत्यादि वस्तुओं का होना आवश्यक है । 
ऐसा होने पर ही प्रत्यक्ष ज्ञान संभव है । पदार्थ सात हैँ-(१) द्रव्य, (२) गुण, (३) कम, (४) सामान्य, 
(५) बिशेष, (६) समवाय, , (७) अभाव- -द्रव्यगुणकर्मसामान्यविशेषसमवायाभावाः साप्तपदार्थाः ।' 


पदार्थ के साथ इन्द्रियों के संबंध को सन्तिकर्ष कहते हैं । इन्द्रिय और पदार्थ के संबंध के कारण जो 
ज्ञान होता है, उसे प्रत्यक्ष ज्ञान कहते हैं तथा संबंध के. सन्निकर्ष कहा जाता है । सन्निकर्षे छः प्रकार 
के हैं?-(१) संयोग, (२) संयुक्तसमवाय, (३) संयुक्तसमवेतसमवाय, (४) समवाय, (५) समवेतसमवाय, 
(६) विज्येषणविदेष्यभाव । 


गौतम ने चार प्रमाण माने हैं--प्रत्यक्ष, अनुमान, और, शब्द | प्रमाण अर्थात्‌ किसी वात को सिद्ध 
करने का विधान । उपरयक्त प्रमाणा के आधार पर न्याय में जिन विषयों पर विचार किया जाता है, वे 
प्रमेय (जा प्रमाणित किए जाएं) पदार्थ के अन्तर्गत हैं एव ये बारह माने गए हैं?-(१) आत्मा, सभी वस्तुओं 
के देंखनेवाला, भोग करनेवाला, (२) शरीर, भोगां का आयतन-आधार, (३) इन्द्रियां, भोगों के साधन, 
(sjaa, वस्तु जिनका भाग होता है, (५) मन, भोग, (६) बुद्धि, अन्तःकरण अर्थात्‌ वह भीतरी इन्द्रिय जिसके 
द्वारा सब वस्तुओं का ज्ञान हाता है, (७) प्रवृत्ति, अर्थात्‌ वचन, मन और शरीर का व्यापार, (८) दोष, जिसके 
कारण अच्छे या बुरे कामों में प्रवृत्ति हातो है, (९) प्रेत्यभाव, पुनर्जन्म, (१०) फल, सुख-दुःख का संवेदन 
या अनुभव, (११) दुःख, पीडा, क्लेश, (१२) अपवर्ग, दुःख से अत्य त निवृत्ति या मुक्ति । इनके अतिरिक्त 
प्रमाण के विषय या प्रमेय और भी हो सकते हैं, पर गौतम ने अपने सूत्रों में इन्हीं पर विचार किया है । 
इन्हीं के ज्ञान से अपवग या मोक्ष की प्राप्ति हाती है । 


न्याय में इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, सुख-दुःख और ज्ञान, ये आत्मा के लिंग कहे गए हैं । लिंग से तात्पर्ये 


` है, अनुमान के साधन, चिल्ल या हेतु । शरीर, इन्द्रिय और मन तीनों से आत्मा पृथक्र है । ब्रँशोषिक दर्शन 


में भी इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, सुख-दुःख एव ज्ञान को आत्मा के लिंग कहा गया है । आत्मा यों शरीर, इन्द्रिय 
और मत से पृथक्‌ है। इसके हेतु भी गौतम ने दिए हैं । वेदान्ती आत्मा एक मानते हैं जबकि नैयायिक 
अनेक आत्मा मानते हैं | सांख्य दर्शन भी अनेक पुरुष मानता है, पर वे पुरुष को अकर्ता, अभोक्ता, साक्षी 
एवः द्रष्टा मात्र मानता है । नैयायिक आत्मा को कर्ता, भोक्ता आदि मानते हैं । संसार के रचनेवाला 
आत्मा हीं ईश्वर है | नैयायिक आत्मा की ही भांति ईश्वर में भी संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग, 
इच्छा, बुद्धि, प्रयत्न ये गुण मानते हैं पर ये गुण ईश्वर में नित्यरूप में माने गए हैं । दुःख, द्वेष और 


` संस्कार के अतिरिक्त शेष सभी आत्मा के गुण ईश्वर में है 11. न्यायदशेन का उद्देश्य है, आत्मा के शरीर, 


इर्द्रियां तथा साम्रांरिक विषयों के वंधन से मुक्त कराना । आत्मा शरीर और मन से पृथक है । नैयायिकों 


* के अनुसार आत्मा निराकार है । यह स्पर्शादि गुण रहित, ज्ञान अथवा चैतन्य का अमूत आश्रय है । यह 


` देशकाल के बन्धनों से मुक्त और सीमातीत है । इसीलिए इसे विभु और नित्य कहा गया है । आत्मा 
निरवयव है । यह उत्पत्ति रहित हाने के कारण अनादि है । नाशरहित होने के कारण यह अनंत है । 


इसके दा भेद है- जीवात्मा और परमात्मा । न्यायदश न चैतन्य को आत्मा का अनिवार्य गुण नहीं मानता है, 


किन्तु वाहर से संयागवश आगन्तुक गुण मानता है । जब कि वेदान्त आत्मा को स्वयं चैतन्य स्वरूप मानता है। 


१, तकसंग्रह, २. तकसंग्रह, TAARI a हिम्दुत्|0/रामदसि/गीड़ पृ. ५३५ 
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भौतिक वस्तुओं के संमिश्रण से शरीर का निर्माण हाता है | शरीर आत्मा के भोग का आश्रय है, 


किन्तु यह नाशवात्‌ है । इसके दो भेद हैं-येनिज, अयेनिज । नैयायिकां ने शरीर की व्याख्या करते हुए 
लिखा है कि चेष्टा, इन्द्रिय और अथ के आश्रय के शरीर कहते हैं । जिस पदाथ से सुख हा, उसको 
प्राप्त करने और जिससे दुःख हो उसको दूर करने का प्रयत्न चेष्टा है। अतः शरीर के लक्षण के अन्तगंत 
वृक्षों का शरीर भी आ जाता है, पर वचस्प्रति मिश्र का अभिप्राय है कि यह लक्षण वृक्ष-शरीर में घटित 
नहीं होता, क्योंकि वृक्षों के शरीर हैं पर उनमें चेष्टाएँ तथा इन्द्रियां स्पष्ट नहीं हैं l पुंजन्म के कर्मों 
के अनुसार शरीर उत्पन्न होता है। पचमूतों से पांचों इन्द्रियों की उत्पत्ति होती है । प्लाणेन्द्रिय से गन्ध का 
ग्रहण होता है, क्‍योंकि यह पृथ्वी से वनी है, रसना जल से वनी है, क्योंकि जल का ही गुण रस है ।. 
चक्षु तेज से बने हैं, ब्योंकि रूप तेज का ही गुण है । त्वचा (चमडा) वायु से बनी है, क्योंकि स्पर्श वायु 
का ही गुण है । ata आकाश से बना है, क्योंकि शब्द आकाश का गुण है 1? 


शरीर में इन्द्रियों के जो प्रत्यक्ष गोलक देखे जाते हैं, वौद्ध उन्हीं के इन्द्रियां कहते हैं--जेसे-आँल की 
पुतली, जीभ ईत्यादि । पर नैयायिको का मत है कि जो-जा अंग दिखाई पड़ते हैं, वे इन्द्रियों के अधिष्ठान 
मात्र हैं, इन्द्रियां नहीं हैं iS इन्द्रियों का ज्ञान इन्द्रियां के द्वारा नहीं हो सकता । सांख्य में ग्यारह इन्द्रियां 
मानी गई हैं न्याय में कर्मेन्द्रयाँ नहीं मानी गई हैं पर मन एक करण और अणुरूप माना गया है। 
यदि मन सूक्ष्म न होकर व्यापक हाता ar युगपत्‌ (एक साथ) ज्ञान संभव हाता, अर्थात्‌ अनेक इन्द्रियों का 
एक क्षण में एक साथ संयोग हाते हुए, उन सबके विषयों का एक साथ ज्ञान होता । पर न्यायदर्शन 
ऐसा नहीं मानता । गन्ध, रस, रूप, स्पर्श और शब्द ये पांचों yal के गुण और इन्ट्रियों के अर्थ अथवा 
इन्द्रियों के विषय हैं । न्यायदर्शन में बुद्धि को ज्ञान या उपलब्धि कहा है ! सांख्यदर्शेन में बुद्धि नित्य 


` 


कही गई है, जब कि न्याय में अनित्य ।“ 


मन अणु है | मनन करने वाला साधन मन है । मनन अर्थात्‌ साचता-विचारना । यह मन इन्द्रिय 
ga आत्मा के वीच संबंध स्थापित करनेवाला एक माध्यम है । इसलिए यह बाह्य और .आम्यंतर दोनो 
प्रकार की इन्द्रियों से संबद्ध है, किन्तु इसकी एक महत्त्वपूर्ण विशेषता यह कि यह अस्पृश्य, अदृष्ट हाते हु 
भी क्रियाशील है और यह अनुमान-सिद्ध है । मन अणु है तथा सूक्ष्म है । आत्मा स्वभावतः अचेतन है। 
मन एवं शरीर के संयोग हाने पर ही आत्मा में चैतन्य का गुण आता है । चैतन्य आत्मा का स्वरूप 
नहीं है, वरन्‌ आगन्तुक गुण है । न्याय का यह मत वेदान्त को मान्य नहीं है । वेदान्त आत्मा के ' स्वयं 
चैतन्य मानता है । न्यायदशन सुषप्ति एव मुक्ति की दशाओं में आत्मा के चैतन्यगुण से रहित मानता है 
तथा आत्मा की यही शुद्ध स्वाभाविक अवस्था है । न्याथदशन' के अनुसार आत्मा ज्ञाता, भोक्ता और कर्ता 
है । आत्मा ही सवका द्रण्ग, ga-ga का भोक्ता है । जानता, सुख-डुःख का अनुभव करना एव प्रयत्न 
करना आत्मा के धम हैं । 


भारतीय दर्शनां का क्रमिक विकास हुआ है । चार्वाक आत्मा और शरीर को एक ही मानते हैं । 
बौद्ध आत्मा को विज्ञान-सन्तान मानते हैं, किंन्तु नैयायिक इन मतों का खंडन करते हुए आत्मा को एक 


नित्य द्रव्य मानते हैं, जिसमें कई कारणों के सामूहिक व्यापार के कारण चैतन्य का गुण समाविष्ट रहता ' 
है । नैयायिक आत्मा कों विभु एवं नित्य मानते हैं । त्याय-दर्शन के अनुसार सांसारिक विषयों में आसक्ति _ 
अथवा अनाशक्ति का कारण आत्मा ही है । यही आत्मा मिथ्या ज्ञान, राग-द्रेष तथा मोह में लिप्त होकर; , 


Ce ® छा 
१, वैशेषिक सूत्रोपस्कार, शंकर मिश्र, २. तकसंग्रह्‌, द्रव्यनिरूपण । 
३. हिन्दुत्व, पृ. ५३६, ४. हिन्दुत्व, पृ. ५३६ 
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संद- असद्‌ क्रमी करवाती हे.। इसी कारण आत्मा पापमय हो जाती हैं । जिक्षके कारण आत्मा के। जन्म- 
मरण के चक्र में फंसना पडता है । न्‍्याय-दर्शन के अनुसार जब समस्त दुःखों का अंत हो जाता है तब 
मुक्ति प्रप्त होती है । नैयायिक इसी को अपवर्ग कहते हैं । न्याय-दर्शन के अनुसार आत्मा मुक्त होने पर 
चैतन्य रहित हो जाती है और उसे दुःख-सुख आदि की भी अनुभूति नहीं होती है । 


न्‍्यायदर्शन में ईश्वर की सत्ता पर भी गंभीरतापूवंक विचार किया गया है | न्याय ईश्वर की सत्ता में 
विश्वास रखता है । ईश्वर हो संसार की सृष्टि करके उसका पालन तथा संहार करता है। ईश्वर निःशरीर है, 
किन्तु उसमें इच्छा, ज्ञान एवं प्रयत्न के गुण विद्यमान हैं । वह सवज्ञ है । वह शक्तिमान है एवं अनंत 
ज्ञान का भंडार है। इस तरह वह निराकार हुआ । ईश्वर ही_दिक्‌, काल, आकाश, मन, आत्मा तथा भौतिक 
परमाणुओं की सहायता से सृष्टि का निर्माण करता है । ये परमाणु आदि नित्य हैं एवं ईश्वराधीन सत्ताएँ 
हैं । ये सत्ताऐ ही जगत्‌ के रूप में परिवर्तित हो जाती हैं । न्‍्याय-दशन के अनुसार वेदान्त के सिद्धांत की 
भाँति ईश्वर मकडी की तरह अपने उदर से सृष्टि का परिणमन (सृष्टि को जो भीतर है, उसे बाहर प्रकट 
करना) नहीं करता, किन्तु कुंभकार की भाँति नित्य परमाजूओं के उपादानों को लेकर सृष्टि की रचना 
करता है । इसी कारण सृष्टि निर्माण में ईश्वर उपादान कारण नहीं, किन्तु निमित्तकारण माना जा सकता 
है। ईश्वर को हम न्याय-दर्शन के अनुसार विश्वकर्मा कह सकते हैं । उतीने पवत, सागर, सूय, चन्द्र का 
निर्माण किया है । न्यायंदश न इस वात को मानता है किं सृष्टि के ga में कोई चेतन सत्ता अवश्य है, 
जो सर्वशक्तिमान है, और वही सत्ता ईश्वर है । मनुष्य ईश्वर की कृपा से तात्त्विक ज्ञान प्राप्त करके 
मुक्ति पा सकता है । 


(३) सांख्यद्श न : सांख्यदर्शन के sade उपनिषद्‌ कालीन महुर्षि कपिल थे । यह दर्शन, वैशेषिक 
एवं त्यायदशन से भी प्राचीन है । 'कठ% “छान्दोग्य, “श्वेताश्वतर? एवं ‘ata’ आदि उपनिषदों तथा 
महाभारत”, “गीता आदि अनेक प्राचीन ग्रन्थों में जा सांख्यदशन के सिद्धांत प्रचुरमात्रा में निरूपित हुए है, 
उनसे इसकी प्राचीनता सिद्ध हो जाती है । अपने पूर्ववर्ती सांख्यदर्शन के विवारों को सुव्यवस्थित करने 
की दृष्टि से महषि कपिल ने “सांख्यसूत्र' ग्रंथ लिखा । संप्रति उपलब्ध 'सांस्यसुत्र' में ५२४ सूत्र हैं जा 
छ; अध्यायो में विभक्त हैं | 
. कुछ विद्वानों का मत है कि gat २५ तत्वें को संख्या तिर्थारित की जाने के कारण इसे सांख्य 
ताम से अभिहितं किया गया Sh श्रीमद्मागवत' में इसे 'तत्त्वसंस्थान' एवं इसके टीकाकार श्रीधर स्वामी ने 
इसका “तस्वगणक' नाम दिया है । कई विद्वानों का यह भी मार है कि ज्ञान का सम्यक्‌ निदश न होने से 


इसका नाम ‘ated’ पडा । ‘aq’ उपसग “ख्या?--प्रकथने धातु से सांख्य शब्द निष्पन्त हुआ है-- 


सम-राम्यक ख्यायते, प्रकाइयते, वस्तुवच्वमनयेति, 'संख्या” सम्य शानम्‌, तस्यां प्रकाश- 
मानमात्मतत्व सांख्यमिति श्रीधर स्वामी 12 
जिसके द्वारा पदार्थ-तत्त्व भली भाँति स्पष्ट हो, उसका सम्यग्‌ ज्ञान हो, वह सांख्यशास्त्र, श्रीधर स्वामी । 


सम्यक्‌ ख्यायते, सर्वोपाधि शुत्यतया प्रतिपाद्यते, परमात्मतस्वमनयेति संख्या, उपनिषदू, 


- तयैबतात्यय परिसमापूत्या प्रतिपाद्यते यः सांख्यः 15 


१. siega (धियो), माया-डीकाकार प. रामस्त्रहम शर्मा, संवत्‌ १९६० लक्ष्मीनारायण प्रेस, मुरादाबाद | 
ae शब्दारयंचिन्तामणि भाग-४, पु. ७९८, ७९९, 
ओ दै, दाघ्दाथ 


¢ 


चिन्तामणि भाग-४, पृष्ठ, ७९८४ ७९९ 
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अर्थात्‌ जिसमें परमात्म तत्त्व का सम्यक्‌ निरूपण हुआ हो, वह शास्त्र सांख्य । 
उत्तम आत्मबुद्धि को भी सांख्य. कहते है-'संख्या सम्यगात्मधुद्धिः 
सम्यक्ग ज्ञान का संबंध आत्मा से है । अविद्या के कारण आत्मा को अपने स्वरूप का ज्ञात नहीं 


होता है । आत्मा एवं अविद्या पर सांख्य में जितना सुक्ष्म विचार किया गया हैं, उतना न्याय एवं 
वेशेषिक दर्शनों में नहीं । 


सांख्य में चार प्रकार से पदार्थों को दिखाया गया है--(१) केवल प्रकृति, (२) केवल विक्ृति, 


(३) प्रकृति-विक्ृति उभयरूप और (४) प्रकृति-विकृति दोनों से भिन्न । 
सांख्य में पच्चीस तत्त्व माने गए हैं। उपयुक्त चारों पदार्थो के अन्तर्गत ये तत्त्व इस प्रकार आ जाते हैं- 


स्वरूप संख्या नाम 2 
(१) प्रकृति १ प्रकृति - १ १ 
(२) विकृति १६ पच ज्ञानेन्द्रियाँ : (१) चक्षु, (२) घाण ३) रसना, 


(४) त्वक्‌ (त्वचा), (५) श्रोत्र= ५ 

प'चा कमे न्द्रियाँ : (१) वाक्‌, (२) पाणि (हाथ), (३) पाद 
(४) पायु, (मलद्वार, गुदा) (५) उपस्थ (पुरुष और स्त्री की 
गुह्मन्द्रिय : लिग, योनि) =4 

पंच महाभूत : (१) पृथ्वी, (२) जल, (३) तेज, 
(४) वायु(५) आकाश =५ 


मन = १ ८ १६ 
(३) प्रकृति-विकृति ७ पडा तन्मात्राएँ : (१) शब्द, (२) स्पशो, (३) रूप, (४) रस, 
(५) गन्ध =५ 
महत्‌ तत्त्व और अहंकार 5२ ७ 
(४) न प्रकृति न विकृति १ पुरुष = १ २ 
कुल = २५ 


उपयु क्त पच्चीस तत्वों में प्रकृति एव पुरुष दो मुल तत्व हैं, अतः सांख्य द्वेत मुलक दर्शन माना गया है- 
प्रकृति पुरुषञ्चैव विदूयनादी उभावपीं 1? 
और प्रकृति एव पुरुष ये दोनों तत्त्व गांख्य में अनादि माने गए हैं । i 
प्रकरोति इति safe’ जे। अतिशय कार्य करे, वह प्रकृति है । महदादि संपूर्ण कार्यों की जो जड़ 
है, वह मूल प्रकृति है । प्रधान”, “माया, अव्यक्त, आदि इसी प्रकृति के पर्याय हैं | इस प्रकृति का 


are कारण नहीं है । इसी कारण इसे मूल प्रकृति कहा गया है | सत्त्व, रज एवं तम की साम्यावस्था 
को ही प्रकृति कहते हैं । प्रकृति जड और एक है । पुरुष चेतन और अनेक हैं । प्रकृति और पुरुष का 
———— ,छणाओ = 5 


१, शब्दार्थचिन्तामणि भाग-४, पुष्ठ-७९८, ७९९ २. हिन्दुत्व, पृ. ५३९ 
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ख्यदर्श न प्रकृति और पुरुष का. सयोग इन दा प्रकार के तत्त्वो 

संयोग ही a आळ K la ae eee अस्तित्व के लिए पुरुष ts प्रकृति क 
i Se aha का गुण नहीं, किन्तु इसका स्वरूप ही है | शरीर, मन एवं इन्द्रियों से पुरुष भि 
उ Ni 42 तटस्थ रूप से सांसारिक वस्तुओं और व्यापारों का अलग से यक करता है। 
ae m x = करता है और न इसमें कोई परिवर्तन हाता है । प्रकृति के परिणामों के aA 
यह्‌ = a E की सृष्टि की गई है, जो प्रकृति से भिन्न है । प्रत्येक जीव के की T e B 
tas क-एक पुरुष माना गया है । इसी कारण एक मनुष्य का सुख-दुःख m = को ae : 
233 | fa सांख्य में अन्तःकरण युक्त पुरुष एक नहीं है, किन्तु अनेक हैं ! नह ता एः an 
E बाद एक के पंडित होने से सभी पंडित हो जाते पर ऐसा नहीं हाता है, इसलिए अन्तःकर 
_विशिष्ट-पुरुष अनेक हैं | pe 

= अनुसार पुरुष फारणहीन है । उसका कोई काय नहीं है। वह न प्रकृति ` न न 

नित्य, व्यापक, क्रियाहीन, गुणरहित एव चेतन है । पुरुष fri होने z m 

3 R जल-कमलवत्‌ निर्लिप्त है । संसार भोग्य है, पुरुष चेतन भोक्ता है, वही त्मा है। 
हा कर्त्री है । पुरुष के पास होने से प्रकृति चेतनवत्‌ भासित होती है और चेतन असंग है : फिर भी 
D और सुख-दुःखादि धर्मों को अपने में मानता है । प्रकृति और पुरुष का Ag न्याय 
a z $ A कोई अंधा चलने में समर्थ होने पर भी मार्ग देख नहीं सकता, अतः मार्ग देखने के 
a A : को कन्थे पर उठा लेता है । पंगु भी देख ता सकता है, पर लंगड़ा हाने से चल नहीं 
z as a ag किसी पैरवाले का आश्रय चाहता है । इसी तरह अचेतन प्रकृति अपनी प्रवृत्ति के 
ae को आश्रय बनाती है । इस प्रकार उत्पत्ति-धर्म-रहित पुरुष अपने भाग के लिए प्रकृति का 
e ते हैं । सते 1 मागुग प्रकृति के 

z (रण प्रकृति है । इसे प्रधान भी कहते हैं । सतेग्रुण, रजायुण, तमाशा * 
a sae = Me S परस्पर विरोधी होते हुए भी एक दूसरे के आश्रित हैं । ये य 
नहीं रह सकते । जिस प्रकार रस्सी तीन सूत्रो से वंधी रहती है, उसी प्रकार तीन मौलिक तत्त्वों (गुणा) 
से प्रकृति बनी है । अतः ये तीनों गुण पुरुष को संसार से बांधने के लिए रज्जु स्वरूप हैं । 

सांख्य दशन के अनुसार न किसी की उत्पत्ति होती है, न विनाश ही । 

नासते बिद्यते भावो नाभावो विदूयते सतः ।-गीता 


अर्थात्‌ जो पदार्थ नहीं है, वह कभी उत्पन्न नहीं होता तथा जा है उसका कभी अभाव नहीं हाता । 
“लत: अभावः, असतश्वोत्पादा न । उत्पत्ति और विनाश वस्तु के धर्म हैं, पर ये बस्तु नहीं हैं । एक 
चः दूसरे को ग्रहण करता है । इसलिए वस्तु में नहीं, किन्तु मात्र वस्तु के स्वरूप में परिवतंन होता है। 
इसी परिवर्तेन को परिणाम तथा “विवते? कहा गया है और इसी बात कीं सिद्धि के लिए सांख्य दशन में 
«सत्कार्यवाद? के सिद्धांत की स्थापना की गई है । 


3 ; < z S ९ i 
'सत्कार्यवाद? सांख्यदर्शन का अत्यंत ही सूकम वैज्ञानिक सिद्धांत है । इसके अनुसार काय की सत्ता 


Be, उसकी उत्पत्ति से पूर्व कारण में विद्यमान रहती हैं । इसके आधार पर यह माना जाता है कि यह 


. समस्त संसार रूप कार्य “मुल प्रकृति' रूप “कारणः में अव्यक्तावस्था नें विद्यमान रहता है । सत्काय के 

दाद हैं परिणाम! और विवर्त' | वस्तु के स्वरूप में जो परिवर्तन हाता है, उसी को “परिणाम”. TAT .. 
वि उमा हे: हूं न को ater में ' ; न्त में विषत्तेवाद' कहा गया 
विवते Ve कहा जाता है ॥ 2 इसी Raa को, साक्ष्य में, 'परिणामवाद और वेदा TANAN g 2 


Yv 


१ भारतीयदशनशास्त्र का इतिहास, lirikai a To राज, हिन्दुस्तानी, एकेडेमी इलाबाद, १९५०, | प à 
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है । प्रत्येक तत्त्व या वस्तु में रहनेवाली शक्ति की अथवा उस वस्तु का या तत्त्व का जौ स्वरूप है, उसको 
धर्म कहा जाता है । यह धर्म ही परिवतंनशील है । दूध का जो दही बन जाता है, वह धर्म के परिवर्तन 
के कारण ही । 


पुरुष और प्रकृति के संयोग से सृष्टि की रचना हुईं पुरुष के संयाग के साथ ही प्रकृति की साम्यावस्था 
नष्ट हो जाती है । 


सांख्य के मतानुसार सृष्टि-क्रम इंस प्रकार है । सत्त्व के आधिक्य के कारण महत्‌ को उत्पत्ति होती 
है । महत्‌ -के सत्त्वगुण पर जब पुरुष का चेतन प्रभाव पडता है, तब महत्‌ भी चेतन प्रतीत होने लगता 
है । यही महत-वृद्धि कहलाता है । अहंकार के संयोग से आत्मा स्वय को कर्ता समझने लगता है पर 
वास्तव में आत्मा कर्ता नहीं है । अहंकार में सत्त्व का आधिक्य होने से पांच ज्ञानेन्द्रियाँ, ate कमन्द्रियाँ 
तथा मन की उत्पत्ति होती है । अहंकार में तम का आधिक्य होने से शब्द, स्पश, रूप, रस, गन्ध एव 
पंचतन्मात्राओं की सृष्टि हाती है । पंचतन्मात्राओं से क्रमशः पंचमहाभूतों-अकाश, वायु, अग्नि, जल तथा 
पृथ्वी--की सृष्टि होती है । इस प्रकार सांख्य २५ तत्त्वो को मानता है । इनमें से केवल पुरुष को छोडकर 
शेप सभी तत्त्व प्रकृति में विद्यमान हैं । 


जैसे कि पहले स्पष्ट किया जा चूका है, पैरवाले अंधे को अपनी यात्रा के लिए आखोंवाले पंगु की 
आवश्यकता रहती है, .उसी प्रकार जड प्रकृति और. निष्क्रिय पुरुष दोनों मिलकर अपना काय संपादित 
करते हैं । भाग एवं अपवर्ग दोनों कार्यो प्रकृति-पुरुष के संयोग के बिना संभव नहीं. हैं । 


पुरुष, जीवात्मा, परमात्मा और प्रकृति इन सभी का प्रत्यक्ष द्वारा नहीं, किन्तु अनुमान द्वारा ज्ञान 
होता है । जो प्रत्यक्ष है, वह प्रकृति का परिणाम हैं । उसी प्रकृति के परिणाम को विकृति कहा गया 
है । शरीर में रहने से पुरुष को जीवात्मा और संसार में व्यापक हाने से उसे. परमात्मा कहा गया है । 
न्थायदशंन में जो स्थान आत्मा को प्राप्त है, सांख्य में वही स्थान 'पुरुष? कों प्राप्त है । पुरुष -निरपेक्ष 
तथा नित्य है किन्तु अविद्या के कारण अपने शरीर को इन्द्रिय तथा मन से पृथक्‌ नहीं समझता । वस्तुतः 
पुरुष एव बुद्धि के भेद-ज्ञान के बिना मुक्ति हो नहीं सकती । विवेक होने पर पुरुष का. शरीर, इन्द्रिय, 
मन, अहंकार तथा बुद्धि से भेद समझ में आने लगता है और सुख-दुःख का अन्त हो जाता है । उस दशा 
में पुरुष संसार का द्रष्टा मात्र रह जाता है । यही केवल्यावस्था है । जीवित रहते हुए भी जब मुक्त 
पुरुष संसार से अपने ममत्व को हटा लेता हैं ते जीवन्मुक्त कहलाता है और शरीरान्त के पश्चात्‌ वह 
देहमुक्त कहलाता है । विवेक-ज्ञान आध्यात्मिक अभ्यास से हाता है । सांख्य की पुरुष संबंधी घारणा 
dafas दर्शन एव' न्याय दर्शन की अपेक्षा कहीं अधिक उत्तम है । 


ईश्वर नहीं है, यह सिद्ध करने का सांख्य दर्शन ने कहीं भी प्रयत्न नहीं किया है । सांख्य का ता 
यह मत है कि सृष्टि, प्रलय एवं कमविपाक में कहीं भी ता ईश्वर की आवश्यकता नहीं है 1१ 


ईश्वरवादी सांख्यकारों ने ईश्वर की सत्ता स्वीकार करते हुए कहा है कि यद्यपि ईश्वर ने प्रकृति के 
सहयेग से जगत्‌ को उत्पन्न नहीं किया है, फिर भी ईश्वर का अस्तित्व हमें इसलिए स्वीकार करना चाहिए 
कि जड़ प्रकृति में जो क्रिया का उन्मेंष होता है, वह ईश्वर की ही प्रेरणा से होता है | प्रकृति और 
ईश्वर का संबंध लोह चुम्बक जेसा है । जिस प्रकार चुम्त्रक के निकट रखे जड लोहे में गति या क्रिया पैदा 
हा जाती हैं, वैसे ही ईश्वर के नैकट्य से प्रकृति में क्रियाशीलता उत्पन्न हो जाती है। इस इष्टि से ईश्‍वर | 


a Fa म ५... 
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कौ संतता प्रकृति कौ सत्ता से भी ऊंची है । ag ईश्वरं पूर्णकाम, मित्य और bie अन्तर्यामी हकर 
उनके कार्या का साक्षी बना रहता हैं । ईश्वर कों न माननेवाले सांख्यदश नकारों ने जो शंकाएं एंव 
. कारंणं बताए हूँ, वें अधिंक तंकं संगत न हाने पर भी ईश्वर का .अस्तित्व सिद्ध करनेवाले सांख्यदश नकार 


| की युक्तियां की अपेक्षा अंधिक स्थायी एवं वजनदार हैं ।' 

बौद्ध-दर्शन असत्‌ं से सत्‌ कीं उत्पत्ति, न्याय सत्‌ से असत्‌ की उत्पत्ति मानता है, किन्तु सांख्य सत्‌ 
से सत की उत्पत्ति का प्रतिपादनं करता है । ater का मूल तर्क है, किसी पदार्थ से विरोधी पदाथ की 
उत्पत्ति संभवं नहीं है ! जो पदार्थ जिस पदार्थ से अन्वित (व्याप्त) है, उसका कारण भी वही (व्यापक) 
है । पदार्थ का नाश नहीं होता है किन्तु उसका तिरोभावं होता है 1? 

(e) योगदर्शन : योगदश के प्रवर्तक महाधि पतंजलि है । विद्वानों की ऐसी मान्यता है कि सुप्रसिद्ध 
वैयाकरणी एवं महाभाष्यकार मुनि पतंजलि से योगदर्शन के उद्घाता (प्रवर्तक) पतंजलि भिन्न व्यक्ति थे एव 
उनसे पहले बौद्ध युग से भी पूर्वं हुए थे। 5 पाणिनि की अष्टाध्यायी” पर महाभाष्य लिखनेवाले मुनि पतंजलि 
का समय ई. पूर्व ४५१ है । योगदशंन ईदवरवादी दर्शन है । सांसारिक क्लेशों के नाश का एक व्यावहारिक 

मार्ग बताने के लिए ही योग-इर्शन प्रवृत्त हुआ है । योगार्थ .वाची “युजिर्‌ अथवा समाधिवाची “युज्‌? धातु 
में करण अर्थ में “घञ प्रत्यय लगने से योग शंब्द निष्पन्न हुआ है । 'युञ्यते जीवः ब्रह्मज्ञानेन इति 
योगः ।? जिसके द्वारा जीव ब्रह्मज्ञान से युक्त बनता है, वह योग है । योगदर्शन का अंतिम लक्ष्य भी यही है! 
शब्दार्थ-चिन्तामणि' में योग की कई रूपों में व्याख्या की गई है, उनमें से निम्न लिखित महत्त्वपूण है-- 
(१) चिक्तवृक्तिनिरोधे : चित्तवृत्तियो का निरोध योग है । 
(२) निष्कामकर्मणि : निष्कामभाव से कर्म में निवृत्त योग है । 
(२) अन्तःकरणशुद्विल्पेशैराग्ये : वह वैराग्य भाव योग है, जिसमें अन्तःकरण निर्मल हो जाता है! 
(४) चित्तेकाग्रात्‌ आत्मतत्त्व स्वस्वाजुभावाल्ढत्वे : वह योग है, जिसमें चित्त एकाग्र होने से स्व स्वानुभा- 
ates साधक को आत्मतत्त्व का ज्ञान होता है । 
(५) मनेानाशवासनाक्ष या बुक्छे पुरुषप्रयत्ने : वह योग है, जिसके atte साधक मन में उठी वासनाओ 
» को विनष्ट करके मन के अपने अनुकूल बनाता है, वह 
मन का स्वामी वनता है, मन के दासत्व से मुक्त होता है । 
(६) चित्तस्यात्माकारप्रयत्नेन निवूत्तिकतापादने वह योग है, जिसमें मन (चित्त) आत्मस्थ हो जाने से 
उसे परम शाँति (आनंद) की प्राप्ति होती है । 
(७) anà : सत्त्व, रज एव तम ये तीनों गुण जिसमें समत्व की स्थिति में आ जाते हैं। फलतः साधक 
निविकार हो जाता है । इनकी विषम स्थिति में ही प्रकृति सविकार होती है | 
योग है, frat जीत्रातम-परमात्मा से जुड़ जाती है ।' 


a 
(८) जीवात्मापरमात्मक्ये : वह 1 
है, जिसमें जोवात्मा को परमात्मा का अखण्ड साक्षात्कार हो जाता है। 


(९) अलण्डहक्षात्कारे : वह योग 
परवर्ती योगशास्त्र में तन्त्र का भी समावेश कर लिया गया था | जिसके अनुसार 'कायव्यूह' का 
बहुत विस्तार करके शरीर के भीतर अनेक प्रकार के चक्र आदि कल्पित किए गए । क्रियाओं के अधिक 


TC re 
4. भारतीयदर्शनशास्त्र का इतिहास, डॉ. देवराज, पृ. २०८ 

= i 2. कल्याण, हिन्दू संस्कृति अंक, ८४९५७] पु२७ Yaha Vidyalaya Collection. 
3 संस्कृतमाहित्य का इतिहास, वाचस्पति गैरोल, पृ. ४५१ 
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विस्तार के फलस्वरूप हठयोग की एक अलग शाखा निकली, जिसमें नेती, धोती, बस्ती आदि पट्कमे तथा 
नाडी-शोधन आदि का वर्णन किया गया है । आचार्य मत्सयेन्द्रनाथ एव उनके शिष्य गुरु गोरखनाथ हठयोगी 
ही थ 1: कई तंत्र सहज जीवन को ही उत्तम मानते हैं । “महानिर्वाणतंत्र' में कहा गया है किं सब कुछ 
ब्रह्मरूप है, फिर कैसा योग और किसकी पूजा ? ‘aa male विदुषो न यागो न च एजनम्‌ 7” 


Grr का अर्थ “समाधि? भी है । सम्यक्‌ प्रकार से परमात्मा में मिल जाना ही समाधि है । जीव 
जव कामना, वासना, आसक्ति और संस्कारों से मुक्त हो जाएगा, तभी वह ब्रह्म से युक्त हा सकेगा । इस 
प्रकार जीव और ब्रह्म के बीच जो स्वजातीय, विजातीय और स्वगत आदि भेद हैं, उनसे वियुक्त होकर 
बरह्म से मिल जाना ही “योग” है । महषि पतंजलि ने योगदर्शत का समाधि, साधन, विभूति और कवल्य 
` इन चार Gla? में विभक्त किया है । 

समाधि? पाद में योग के उद्देश्य, लक्षण पर विचार करके उसके साधन के उपाय बताए हैं । साधन! 
पाद में बलेण, कर्मविपाक एव कर्मफल पर विचार किया गया है । “विभूति? पाद में योग के अंग, येग 
का परिणाम, योग के द्वारा अणिमा, महिमा आदि सिद्धियां किसं तरह प्राप्त होती हैं, इस पर प्रकाश डाला 
गया है तथा कैवल्य या मोक्ष का विवेचन किया गया है । 


योग के मतानुसार मनुष्य अविद्या, अस्मिता, राग, द्वेष और अभिनिवेश (आसक्ति) इन पाँच प्रकार 
के abai से सदा घिरा रहता है । वह कर्म के अनुसार जन्म लेकर आयु व्यतीत करता है एवं भोग 
भोगता है । महषि पतंजलि ने इन सभी प्रकार के क्लेशों से बचने का उपाय योग बताया है । : उनका 
कहना है कि मनुष्य क्रमशः याग के अंगों का साधन करता हुआ सिद्ध हा जाता है तथा अंत में मोक्ष 


प्राप्त कर लेता है । 


पतंजलि ईश्वर को नित्यमुक्त, एक, अद्वितीय तथा त्रिकालातीत मानते हैं । योगदर्शन संसार को दुःखमय 
तथा हेय मानता है । यह जीवात्मा के माक्ष के लिए योग को ही एकमात्र उपाय मानता है । 


पतंजलि ने चित्त की पाँच प्रकार की वृत्तियां मानी हैं-क्षिप्त, मूढ, विक्षिप्त, निरुद्ध और एकाग्र 1 
आरंभ की क्षिप्त, मूढ और विक्षिप्त इन तीन वृत्तियां में योग नहीं हो सकता । केवल निरुद्ध एव एकाग्र 
में gama एवं असंप्रज्ञात ये दो प्रकार के योग हो सकते हैं । जिस ge में घ्येय का रूप प्रत्यक्ष 
रहता हा, उसे संप्रज्ञात याग कहते हैं। संप्रज्ञात याग पाँच प्रकार के क्लेशो का _विनष्ट करता है । 
असंप्रज्ञात अवस्था में किसी भी प्रकार को बत्ति का उदय नहीं हाता है। ज्ञाता और ज्ञेय का भेद भी दूर 
हा जाता है । केवल संस्कार दोष रहता है । यहो याग की अंतिम भूमि है । इसकी सिद्धि हे! जाने पर 
मोक्ष प्राप्त हा जाता है | 


पतंजलि ने योग साधन का उपाय बताते हुए लिखा है कि प्रथम किसी स्थूल विषय का आधार लेकर 
तत्पश्चात किसी सूक्ष्म वस्तु को लेकर एव अंत में विषयों का त्याग करके अपना चित्त स्थिर करना चाहिए । 


अभ्यास और वैराग्य, ईश्वर का प्रणिधान (गाढ़ चितन), प्राणायाम और समाधि, विषयों से विरक्ति 
त्यादि चित्तवृत्ति को स्थिर करने के उपाय हैं । यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ATT 
और समाधि ये आठौं याग के अंग हैं। येगसिद्धि के लिए इन सभी की साधना आवश्यक है । जोव्यक्ति | F 


१. हिन्दुत्व, पृ. ५४४, २; शुब्दार्थचिन्तामणि 
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इन सभी की साधना कर लेता है, वह संसार के क्लेशो से मुक्त होकर मुक्ति प्राप्त करता है । योंगी 
यागञसाधन से विलक्षण शक्तियां अजित कर लेता है, जिन्हें सिद्धि कहते हैं । 

याग में अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचय एव अपरिग्रह का अभ्यास करना धर्म के अंतगत आता है | 
शौच, संतोष, तप, स्वाध्याय ये “नियम” के अंतर्गत आते हैं । आनंदप्रद शारीरिक स्थिति के आसन' 
कहा “गया है । श्वास-प्रश्नास की स्वाभाविक क्रिया का नियंत्रण करके उसमें नियमित क्रम लाना प्राणायाम 
कहलाता है । इन्द्रियो का विषयों सें हटाने को प्रत्याहार कहते हैं । शरीर के भीतर या बाहर की किसी 
चस्तु पर चित्त को केन्द्रित करना “धारणा? कहलाती है । विषय के अविराम चिन्तन के “ध्यान” कह 1 
अंतिम अवस्था 'समाधि' में ध्यानकर्ता का चित्त ध्येय में लीन हा जाता है। इन यौगिक क्रियोओं से 
देष-बीज के क्षय होने पर असंभ्रज्ञात समाधि द्वारा यागी मोक्ष प्राप्त करता है । 

पतंजलि ईश्वर में विश्वास रखते हैं । इसलिए चित्त की एकाग्रता एव आत्मज्ञान के लिए उन्होंने 
इश्वर के ही ध्यान का सर्वोत्तम केन्द्र बताया है । योगदर्शन में आत्मा को शुद्ध, बुद्ध, नित्य एव' मुक्त 
माना है । बुद्धि के कारण ही उसे बंधन में पड़ना पडता है । संसार क्लेशमय है, अतः हेय है । पुरुष 
एवं प्रकृति का संयोग ही संसार का कारण है और यह कारण हेय है । इसका आत्यंतिक वियोग ही 
ज्ञान है तथा सम्यक्‌ ज्ञान ही इसका उपाय है। आत्मा का बुद्धि के साथ संघर्ष भी संसार में कलेशों 
का कारण है । जब अविद्या का ताश हो जाता है तव यह संघर्षे भी नष्ट हा जाता है | 

areata ईश्वर के अस्तित्त्व के पूर्णतः स्वीकार करता है । साँख्यदर्शन में जो स्थान विवेक को 


दिया गया है, वही स्थान योगदर्शन में ईश्वर को दिया गया है । 


(५) पूर्वमीमांसा : पूर्वमीमांसा aaa निरीश्वरवादी दर्शन है | यह भौतिक जगत्‌ को ही मानता 
है । अतः यह बाह्म सत्तावादी एव यथार्थवादी दर्शन है । यह दर्शन जगत्‌ की वस्तुओं का निर्माण 
पुर्वसँचित कर्मों के अनुसार भौतिक तत्त्वे के संयोग से मानता है । इस दर्शन के अनुसार इस लोक में 
किए गए कर्मो का फल. परलोक में मिलता है । इस दर्शन के सूत्रकार महषि जेमिनि (ई. पू. ४००) हैं । 
वेदों का निन्यानवे अंश कर्मकाण्ड और उपासना तथा एक अंश ज्ञानकाण्ड है । पूर्वमीमांसा में कर्मकाण्ड 
पर विचार किया गया है । अतः इस “कर्ममीमांसा? में यज्ञों पर विस्तृत विचार किया गया है 1 अतः इसे 
व्यज्ञविद्या' तथा इसका “ब्रह्मसूत्र, पर लिखा सूत्रात्मक भाष्य बारह अब्यायों में विभक्त हाने के कारण इसे 
‘द्वादशलक्षणी? भी कहते हैं । वेदों का अधिकांश कर्म में आ जाता है तथा कमं मानव के लिए स्वभावतः 
प्रथम आचरणीय हेने से इस दशन को 'पुवमीमांसा? कहते हैं । कम को अनित्यता का ज्ञान हाने पर 
व्यक्ति कमे के पश्चात्‌ ज्ञान की ओर अभिमुख होता है, इसलिए वेदान्त के 'उत्तरमीमांसा' कहा गया है | 


वेदों का जैसे निन्यातबे अंश कर्मकाण्ड एव' उपासना से सम्बद्ध है, वासे ही कम काण्ड एव बाह्याचारियों 
की संछ्प्रा भी समाज में निन्नातवे प्रतिशत दै । हमारे यहां शास्त्रों में कर्मकाण्ड के अधिकारी के कनिष्ठ 
एवः अज्ञानी, उपासना के अधिकारी को aeaa एवं ज्ञान के अधिकारी को श्रेष्ठ कहा गया है | समाज 
में कर्मकाण्डी एव उपासक बहुसंख्यक हैं एव वेदान्त का अधिकारी ज्ञानी ता करोड़ों में भी दुलभ है 17 
तात्पर्य यह कि केवल कर्मकाण्ड निम्नस्तर के कनिष्ठ अधिकारी के लिए, कम काण्ड तथा उपासना मध्यमस्तर 
के अधिकारी के लिए एव” wants, उपासना तथा ज्ञान श्रेष्ठ अधिकारी के लिए है । श्रेष्ठ अधिकारी 
कर्मकाण्ड एव” उपासना erat निष्क्राम भाव से एवं लोकःंग्रह के लिए ही करता है । उसका प्रमुख उद्देश्य 
ता ज्ञानोपलब्धि ही होता है 1? 
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शास्त्रकारों ने विद्या के परा और अपरा दो प्रकार कहे है । परा विद्या में आत्मा पर विचार करने" 
वाले अधिकारी आते हैं । ये भी कनिष्ठ, मध्यम qa उत्तम तीन प्रकार के होते हैं । इस दृष्टि से 
वैदोषिक एव' न्याय के अधिकारी कनिष्ठ, सांख्य एव' योग के मध्यम तथा वेदान्त के उत्तम हैं । “पुव मीमांसा' 
अपरा विद्या में सुक्ष्म मूल तत्त्वो पर विचार न किया जाकर स्थूल, शुष्क कमकांड पर विचार किया गया 
है, अतः इस दर्शन का अधिकारी भी कनिष्ठ माना गया .है । 


धूब'मीमांसा! का प्रथम सूत्र है--'अथाता धघर्मजिक्षासा' विधिपुर्वक जिस कर्म के आचरण से 
जन्मान्तर में परमानंद की प्राप्ति हो, वह वेद-प्रतिपाद्य कर्मानुष्ठान ही धम है । इस बेंदप्रतिपादय-कम 
का प्रतिपादन ही 'पुर्वमीमांसा' का मुख्य आधार है । वेदिक कमकाण्ड प्रतिपादन ही इस दर्शन का मुख्य 


उद्देश्य है । कर्मकाण्ड का आधार वेद है । यह दर्शन वेद का अपौरुषेय तथा वैदिक ज्ञान को स्वयं प्रमाणित 
मानता है । 


यूव'मीमांसा” के अनुसार वेद-विधान घमः एव' वेद जिसका निषेध करें, वह अधर्म माना गया 
है । विहित कर्मों का आचरण एव निषिद्ध कर्मों का त्याग धर्म कहलाता है । निष्काम कर्म से पुव जन्म 
के किए हुए कर्मों का नाश होता है एव' शरीरान्त होने पर मुक्ति मिलती है | परमसुख की प्रप्ति ही 
माक्ष है । | 


सांख्यदर्शन का तत्त्वज्ञान उत्तरमीमांसा में आगे बढ़ा । सांख्य, योग और उत्तरमीमांसा ये तीनों दर्शन 
पुण्यकर्मो का उदय आवश्यक मानते हैं ।' येगदश न ने कर्म के एक रूप का विकास किया | उसने कहा» 
“उत्तम अधिकारी के लिए योग है । कामना-हीन, व रार्यवान्‌ एव' मुमुक्षु ही उत्तम अधिकारी है | ऐसा 
अधिकारी व्यक्ति ही योग-साधना द्वारा समाधि लाभ से कैवल्य की प्राप्ति कर सकता है ।? याग का कमंविधान 
विरक्त के लिए है, पर जा विरक्त नहीं है, भोगरत है, उसे भी मोक्ष की कामना है । ऐसे भोगरत कनिष्ठ 
अधिकारी के लिए महषि जैमिनि ने “पूर्वमीमांसा दर्शन का प्रतिपादन किया है । 


यह दर्शन वेदों को नित्य एव' उनके मंत्रों को देवता मानता है । विधि अर्थवाद, मंत्र, स्मृति और 
amaa वेदों के ये पाँच अंग हैं । शब्द नित्य है । शब्दों द्वारा इन पाँच अंगों की ही अभिव्यक्ति हाती 
है । वेदादि किसी भी ग्रंथ के तात्पर्यं को समझने के लिए ग्रंथ का उपक्रम, उपसंहार, अभ्यास, अपूर्वता, 
फल, अर्थवाद और उपपत्ति इन सात बातों पर ध्यान देना आवश्यक है । प्रत्येक ER से किसी व्यापार या 
कर्म का बोध होता है और उसका कुछ फल होता है । कमं स्वयं फलोत्पादन करने में समथ हैं | 


“पूर्वेमी मांसा' दर्शन में कर्मफल का विधान, कमंभेद आदि का वर्णन धर्म” के विवेचन के साथ किया 
गया है | इस दशन का उद्देश्य है, व्यक्ति में शास्त्रों के प्रति प्रबल निष्ठा उत्पन्न करके उसे अधम से निवृत्त 
करना तथा SÀ Ñ प्रवृत्त करना. | इस दर्शन में विधिरूप अर्थ को कर्म कहा गया है । : “चादनालक्षणो ऽर्थो 
aa: । जब तक धर्म का ज्ञान नहीं हो जाता तब तक विधि को सही रूप में नहीं पहचाना जा सकता 
है । जैमिनि ने अपने दर्शनसूत्रो में विधि की मीमांसा की है । इसी कारण जैमिनि के दशन को 'मोर्मासा- 
दर्शन' भी कहते हैं । “मीमांसादर्हन? का प्रमुख प्रतिपाद्य है, वैदिक विधि-निषेधों का आशय समझाना । 
उनमें परस्पर संगति बैठाना एवं युबितयों के द्वारा कम काण्ड के मूल सिद्धांतों का प्रतिपादन करना | 


थूर्बमीमासा' में शरीर, इन्द्रियां और बुद्धि, इन तीनों से आत्मा के भिन्न बताया गया है । आत्मा, 


नित्य, अविनाशी और विभु है । विभु से तात्पय है,' सवेव्यापी । आत्मा न ता. अभु-परमाणु है और न 
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'झरीर-परिमाण ही । आत्मा की उत्पत्ति एवं विनाश नहीं हाता । आत्मा के संयाग से ही शरीर में चेतन 
की उत्पत्ति हाती है । पूव जन्मों के कर्मानुसार ही शरीर प्राप्त हाता है । जब पाप एव पुण्य क्षय at जाते 
हैं तब नया शरीर नहीं धारण करना पडता | यही मेक्षावस्था कहलाती है । जैनियो के कम-निझरा के 
सिद्धांत से यह सिद्धांत तुलनीय है । पूर्व मीमांसा? दर्शन के दे. संप्रदाय हैं-एक कुमारिल भट्ट का और 
, दुसरा प्रभाकर मिश्र का । प्रभाकर मिश्र का कथन है कि आत्मा में सुख-दुःख आदि अनेक विशेष गुण 
वर्तमान रहते हैं । जब इन विशेष गुणो का नाश हा जाता है, तब आत्मा अपने स्वरूप में अवस्थित हो 
जाती है और यही मोक्ष है । इस दर्शन का मत है कि काम्य कर्मों के आचरण से स्वर्ग सुख एव समृद्धि 
प्राप्त हाती है तथा निषिद्ध कर्मों के आचरण से जीवन पापमय बनता है ।- शरीर-बंधन से मुक्ति हाने के 
लिए काम्य एव निषिद्ध दोनों प्रकार के कर्मों से विरत हा जाना चाहिए, किन्तु संचित कर्मों से निवृत्ति 
पाने के लिए तित्य-नैमित्तिक कर्मों के करते हुए आत्मज्ञान प्राप्त करना भी आवश्यक है । इस कारण 
प्रभाकर मिश्र एंव कुमारिल भट्ट दोनों ने ज्ञान-कर्मो समुच्चय के मोक्ष का उपाय माना है । 


जैमिनिकृत 'पूव॑मीमांसासूत्र' ग्रंथ बारह अध्यायों में विभक्त है । प्रथम अध्याय में विधि, अर्थवाद, 
मंत्र, स्मृति और नामधेय की प्रमाणता पर विचार किया गया है । द्वितीय में अपूर्वकम, उसके फल का 
प्रतिपादन तथा विधि-निषेध को प्रक्रिया, तृतीय में श्रृतिलिंग, वाक्यादि प्रमाणता-अप्रमाणता, चतुथ में नित्य 
एवं नैमित्तिक यज्ञों, पंचम में यज्ञों एव श्रृतिवाक्यों के पूर्वापर संबंध, षष्ठ में थज्ञकर्ता और यज्ञ करानेवालें 
के अधिकार का निर्णय, सप्तम एव' अष्टम्‌ में एक यज्ञ की विधि को दूसरे यज्ञ में प्रयुक्त करने, नवम 
में मंत्रों के प्रयोग पर, दशम में यज्ञा में कुछ कर्मों के करने या न करने से होनेवाले दोषों, एकादश में 
तन्त्रों-पर एव द्वादश अध्याय में शब्द के नित्म-अनित्य होने के संबध में सुक्ष्म विचार करके शब्द 
की नित्यता प्रतिपादित की गई है । इस दर्शन के प्रत्येक अध्याय के पांच भाग हुँ विषय, संशय, 
पुर्वपक्ष, उत्तरपक्ष और सिद्धांत 17 इसलिए सूत्रों को समझने के लिए यह जानना आवश्यक है कि कौन-सा 
सुत्र इन पांचों में से किसका प्रतिपादक है । 


इस दर्शन में वाक्य, प्रकरण, प्रसंग या ग्रंथ के तात्पथं के निर्णय के लिए यह कयन सुप्रसिद्ध है-- 
उपक्रमोपहारो अभ्यासाऽपू्वताफलम्‌ | अर्थवादोपपत्ती ज छिंगतास्प्यनिण ये 11] 


किसी ग्रंथ या प्रकरण के तात्पय निणय के लिए ये सात बाते” आवश्यक हैं--उपक्रम (आरंभ), उप- 
संहार (अंत), अभ्यास (बार-बार कथन), अपुवेता (नवीनता), फल, (ग्रंथ का परिणाम या लाभ जा बताया 
गया हा), अर्थवाद (किसी तथ्य को किसी के गले उतारने के लिए, दृष्टान्त, उपमा, गुण-कथन आदि के 
रूप में जा कुछ कहा जाए और जो मुख्य बात के रूप में न हा, गौण हो) और उपपत्ति (साधक) प्रमाणे 
द्वारा सिद्धि । मीमांसक इसी पद्धति के द्वारा वेदिक वचनों के तात्पय को स्पष्ट करते हैं । मीमांसकों ने 
हाब्दार्थे का निर्णय भी विचारपूर्वक किया है । उदाहरणार्थ यज्ञ के लिए जहाँ 'सहस्न-संवत्सर:? प्रयोग हो 
वहां 'संवत्सर' का अथे दिन लेना चाहिए । 


१. हिन्दुत्त्व-पृ. ५४९ 


/ 
२. राम ने दस aga संवत्सर (वर्ष) तक राज्य किया अर्थात दस हजार दिन तक राज्य किया । 
पुव मीमांसकों की भांति परवर्ती कवियों ने भी अतिशयोक्ति के रूप में या साधारण जन भ्रम में रहें, 
उन्हें विस्मय हो, इस हेतु से भी “संवत्सर? जैसे दो अर्थवाले शब्दों का प्रयाग किया है । 
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भू्बमीमांसा कर्मकाण्ड का प्रतिपादक हाने से पौएपेय एवं अपौरुपेय सभी प्रकार के वाक्यों के कार्य- 
परक मानता है । प्रत्येक वाक्य किसी न किसी व्यापार का, कम का बोधक होता है, जिसका कोई न कोई 
फल अवश्य होता है । इस कारण मीमांसक किसी तथ्य के निर्णय के समय इस पर अवश्य विचार कर लेते हैं 
कि वह वाक्य “विधिवावय? (प्रधान कम सूचक) है अथवा केवल अथवाद (गौण-कथन) १ अर्थवाद किसी दूसरी 
बात को अधिक ग्राह्य बनाने के लिए या उसके प्रति अधिक उत्तेजना उत्पन्न करने के लिए आता है | 


“पुच मीमांसा? का तत्त्वदर्शन अन्य दशनां से एकदम भिन्न है । यह निरीश्वरवादी दशन है । आत्मा, ब्रह्म, 
जगत्‌, जीव आदि का इसमें विवेचन नहीं किया गया है। इसमें केवल वेद एव वेदों के शब्दों की नित्यता का 
प्रतिपादन किया गया हैं । इस दर्शन के अनुसार मंत्र ही सब कुछ हैं । मंत्र ही देवता हैं । देवताओं की 
अलग कोई सत्ता नहीं है । शाब्दमात्र' Saar?’ ऐसा इसका निश्चित मत है। इस देशेन का कथन है कि 
सभी कम फल के उद्देश्य से किए जाते हैं । फल कम के द्वारा ही प्राप्त होता है । ऐसी स्थिति में कम 


और उनके प्रतिपादक वचनों (वेदों) के अतिरिक्त बाहर से और किसी देवता या ईश्वर को मानने की क्या 
आवश्यकता है 17 


शब्द की नित्यता के लेकर नैयाथिकों एव" “पूव मीमांसा? के दार्शनिकों के मत में पर्याप्त अंतर है । 
“पूर्व मीमांसा' शब्द को नित्य मानता है, जवकि नैयायिक शब्द कों अनित्य । 


सांख्य ua पपू मीमांसा” दोनों दर्शन निरीश्वरवादी हैं और दोनों वेदों की प्रामाणिकता को मानते हैं 
पर .दोनों में अंतर इतना ही है कि सांख्य प्रत्येक कल्प में वेद का नवीन प्रकाश मानता है जबकि “पूर्वमीमांसा? 
उसे नित्य अर्थात्‌ कल्पान्त में भी नष्ट न हाने वाला मानता है 1४. इस दृष्टि से विचार करें ता यद्यपि 
“पूर्वमीमांसा” ईश्वर को नहीं मानता है, तथापि वेदों में सर्वाधिक विश्वास रखने के कारण आस्तिक 
पड्दश नों में यह सर्वश्रेष्ठ है क्योंकि यह वेदों को नित्य एव सर्जोपरि मानता है । इसकी दृष्टि में वेद 
नित्य शब्द का ही प्रकाश या अभिव्यक्ति है । प्रत्येक कल्प में ये प्रकट होते हैं । मूल शब्द ध्वनि रहित 
सत्ता है । वही समय-समय पर ध्वनि खूप में अभिव्यक्त होता है । यह अभिव्यक्ति ही स्फोट कहलाती है। 
वास्तविक एव नित्य वेद भी नित्य ध्वनिहीन शब्द के रूप में हूं । जिसकी घ्वनिमय स्थूल शब्द व रूप में 
अभिव्यक्ति ऋषियों के माध्यम से होती है । अतः कवि एवं ऋषि मंत्र द्रष्टा हैं-मंत्रकार नहीं । वेदों के संबंध 
में यह स्मरण दिलाना चाहते हैं कि हमने प्रथम अध्याय में कवियों को आदि मंत्र-गायक एव ऋषियों को 
कवियों के द्वारा गीत-मंत्रों के द्रष्टा कहा है। 


(६) उत्तरमीमांसा-दश न : (वेदान्त दशन) वेदान्त भारतीय आध्यात्मिक चित्तनधारा की महद्‌ 
उपलब्धि है । लोकायत (चार्वाक) दशन के आद्यद्रष्टा महपि वृहस्पति का प्रत्यक्षदर्शी-दर्शन एवं महपि 
कणाद का पदार्थ-विवेचन हमारी नास्तिक-आस्तिक चिन्तनधारा का एक छोर है तो वेदान्त का ब्रह्मचितन 
दूसरा । ब्रह्म का लक्षण है-जन्मादूस्य यतः अर्थात्‌ जिसके द्वारा सृष्टि, स्थिति और प्रलय 
होते हैं, वह ब्रह्म है । यह ब्रह्म जड़-चेतन का समग्र रूप है । जो फैल रहा है, फैलता ही चला 
जा रहा हैं, जड-चेतन के रूप में, यही तो ब्रह्म है और इसी ब्रह्म का प्रत्यक्ष रूप ब्रह्माण्ड है । ब्रह्म- 
जड़-चेतन का सूक्ष्मतम बीज है तो ब्रह्माण्ड उसको वट-वृक्ष । ये ब्रह्म एव ब्रह्माण्ड ही हमारे वेदान्त 
- के प्रतिपाद्य हैं । 


१, भट्टदीपिका, २. RFA, पृ. ५५०, २. हिन्दुत्व, पृ. ५५०, TAG, १-१-२ 
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जैसा कि हम पहले स्पष्ट कर चुके हैं, वेदों का निन्यानवे प्रतिशत अंश कर्मकाण्ड है पर एक अंश, जा 
ज्ञानकाण्ड हैं वही भारतीय वेदान्त की जाह्नवी है वेद के इसी अंश पर ऋषियों ने उपनिषदों में विचार 
किया है, पर वेदान्त के साथ-साथ अन्य विषयों का भी उनमें निरूपण मिलता है, जैसे सतृवाद का वर्णन है 
ते असत्‌वाद का भी । ऐसी स्थिति में बुद्धि-विश्रम हाना स्वाभाविक है कि कौन-सा विचार आर्ष है और 


कौन-सा amis, £ इस कठिनाई को दूर करने के लिए हीं बादरायण व्यास ने ब्रह्मसूत्रं (वेदान्त-सूत्रो) 


का प्रणयन किया है । दु 


` “डपनिषदांवेदसिद्धान्त प्रतिपादकत्वे पि तासामनेकतया, परस्पर तत्सिद्वान्तेषु विरोधस्य 
प्रतीयमानतया च तद्विरोचपरिहारार्थ महर्षियाद रायणश्यासेन ब्रह्मसूत्राणि विरचितानि । 


अर्थात्‌ उपनिषदों में वेद के वेदान्त-विषयक सिद्धान्तो का प्रतिपादन हुआ है, पर उनमें सैद्धान्तिक 
इष्टि से अनेक प्रकार का विरोध दृष्टिगत हाता है, उस विरोध के दुर करने के लिए एव उपनिषदों में 
निरूपित वेदान्त विषयक विचारों में परस्पर समन्वय करने के लिए, महाष - बादरायण व्यास ने ब्रह्मसूत्रों 
का प्रणयन किया । | 


Gara’ शब्द 'वेद? एवं “अन्त इन दो शब्दों के योग से निष्पन्न हुआ है । अतः इसका अभिधेयाथे 
हुआ-वेदां का अंतिम भाग । उपनिषदों का निरूपण वेदों के पश्चात्‌ हुआ, इसलिए 'वेदान्त' शब्द से 
उपनिषदों का ग्रहण होता है । “अन्त? शब्द के तात्पर्य, सिद्धान्त, आन्तरिक अभिप्राय तथा मन्तव्य इतने 
अथे होते हैं । 'वेदान्तः में जो “अन्त” शब्द है, इसका प्रयोग उपनिषदों में ऋषिये! ने इन्हीं अर्थों में किया 
है । इस तरह वेद अर्थात्‌ ब्रह्म, अन्त अर्थात्‌ चिन्तन, विचार । यां वेदान्त’ का अर्थ हुआ ब्रहम-चिन्तन, 
ब्रहम पर विचार । ऋषियों के मतानुसार वेंद (ज्ञान) का अन्त (पर्यवसान) ब्रह्मज्ञान में हैं, क्योकि ger 
इष्टि से नाम-रूपात्मक जगत्‌, देवी-देव, मनुष्य, कीट-पतंग सभी ते ब्रह्मरूप हैं, ब्रहम से अभिन्न हैं, 
यही वेद-सिद्धान्त है, वेदान्त है । जो कुछ दृष्टिगत हो रहा है, जा कुछ नाम-रूप से अभिहित किया 
जाता है, उसकी सत्ता ब्रह्म की सत्ता से अभिन्न है । वेदों का यही मौलिक सिद्धान्त है, अंतिम तात्पय^ 
है ua सर्वोच्च सवंमान्य अभिप्राय है 1? 


अधिकारी के भेद से “पूर्वमीमांसा? (कमेकाण्ड) का अनुसर्ता कनिष्ठ, आत्मपरक वैशेषिक, न्याय, 
सांख्य wa योग का मध्यम ते! वेदान्त का ब्रहपजित्तातु उतम माना गया है । वादरायग व्यास ने सर्व- 
प्रथम वेदान्त के अधिकारी ब्रह्रमजिज्ञासु पर विचार किया है-- 

अथातो ब्रह्मजिशासा । ब्रह्मसूत्र १-१-१, (अथ अतः त्रहाजिशासा) 

अथः नित्य-अनित्य पदार्थो का विवेक तथा इहलोक-परलोक के नश्वर भोगों के प्रति वैरारथ हीने 
के पश्चात्‌, शम, दम, उपरति, तितिक्षा, संमाधान एंव' श्रद्धा इन षड्‌-साघनों से व्यक्तित्व के संपुष्ट तथा 
निर्मल हो जाने के पश्चात्‌; 

-अतः- यज्ञ, तीर्थाटन, सगुण देव-देवी उपासना, ब्रतेपवास, मं त्रञजपादि ब्राह्माचारों से सबद्ध कर्मकाण्ड 
के अनित्य फलदायी होने का कारण; 

ब्रह्मजिशासा- (उत्तम अधिकारी को) ब्रह्मजिज्ञासा होती है और ऐसा उत्तम कोटि का ब्रह्मजिज्ञासु 
करोड़ों में भी दुर्लभ है । 
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[७१] 
जिन षड्-साधनौं से मनुष्य निर्मल होता है, वे ये हैं- 
१. शम : विषयेभ्यः इन्द्रियौपरतौ-विपयों से इन्द्रियों को हटा लेना । 
२. दम : विकारहेतुसन्निधानेऽपि मनसोऽविक्रमत्वे-विकार उत्पन्न करनेवाले विषय संमुख होने पर भी 
मन को दमित करके रखना, विकारी न होने देना । 
३. उपरति : विषयेभ्यः इन्द्रियाणां परावृत्तौ-अपने-अपने विषयों से इन्द्रियों को हटा लेना | 
४. तितिक्षा : शीतोष्णमानापमानलाभालाभशोकहर्षादिदवन्द्वसहिष्णुतायाम्‌-ठंडी-गमी, मान-अपमान, 
लाभ-हानि, शोक-हषं की स्थिति में अविकारी रहना । स्थितप्रज्ञ हाना । 
५. समाधान : ब्रह्मणि मनःस्थिरीकरणे-ब्रह्म में मन को स्थिर करना । 


६. श्रद्धा : गुरुवेदान्तादि वाक्येषु इदमित्यमेवेतिप्रमाणरूपायामास्तिक्यबुद्धौ-गुरु-वेदान्त आदि के वचनों 
को आदरपूव'क आस्तिक बुद्धि से स्वीकार करना । (षड्‌-साधनों की व्याख्या, देखिए-“शब्दाथचित्तामणि” 
संस्कृतशब्दकोश) 


वेदान्त, उपनिषद्‌ एवं श्रुति ये तीनों समानार्थी शब्द हैं । आचायं शंकर ने 'ब्रह्मसूत्र' के अपने 
शारीरक भाष्य में वेदान्त के लिए ofa’ शब्द का ही प्रयोग किया हे । उपनिषद्‌, “ब्रह्मसूत्र” एवं 
“श्रीमद्भगवद्गीता? ये तीनों मिलकर 'प्रस्थानत्रयी' अथवा प्रस्थानत्रयम्‌? कहलाते हैं । 


श्रति-प्रस्थाने : प्रथम प्रस्थान उपनिषद्‌ को वेदान्ती श्रुतिप्रस्थान कहते हैं । ईशोपनिषद्‌, केनापनिषदु, 
कठोपनिषद्‌, प्रश्नापनिषद्‌, मुण्डकोपनिषद्‌, माण्डुक्योपनिषद्‌, तं त्तिरीयापनिषद्‌, ऐतरेयापनिषद्‌, छान्दोग्योपनिषद्‌, 
बृहदारण्यके पनिषद्‌ कौषीतक्युपनिषद्‌ एव श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ उपनिषदों में ये द्वादश उपनिषद्‌ मुख्य हैं । इनमें 
से ऐतरेयापनिषद्‌ और कौषीतक्युपनिषद्‌, ऋग्वेद, केनोपनिषद्‌ और छान्दोग्योपनिषद्‌ सामवेद , ईशोपनिषद्‌ 
और बृहृदारण्यकोपनिषद्‌ शुक्ल-यजुवे द, कठोपनिषद्‌ , तैत्तिरीयोपनिषद्‌ और श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ कृष्ण-यजुवे द, 
प्रश्‍नापनिषद्‌, मुण्डकोपनिषद्‌ और माण्डुन्योपनिषद्‌ अथर्ववेद से सम्बद्ध उपनिषद्‌ हैं । ये सभी श्रृतिप्रस्थान 
के अंतगत आते हैं । 


न्याय- प्रस्थान : द्वितीय प्रस्थान 'ब्रह्मसूत्र' न्यायभ्रस्थान है । ब्रह्मसूत्र’ को “शारीरकमीमाँसा' एवं मुख्यतः 
“उत्तरमीमांसा' एव' 'ेदान्तसूत्र' भी कहते हैं । ब्रह्म ही प्रतिपाद्य होने से इसे “ब्रह्मसूत्र', शरीरस्थित जीवा- 
वस्थापन्न ब्रहमविषयक विवेचन होने सें इसे “शारीरक-मीमांसा', वेद के अन्तिम (उत्तर) ज्ञानकाण्ड का प्रति- 
पादक होने से इसे 'उत्तरमीमांस।', वेदों का अन्त तात्य प्रतिपादित होने के कारण इसे वेदान्त नाम से 
अभिहित किया गया है | 


स्सृति-प्रस्थान : तृतीय प्रस्थान “गीता? “स्मृतिप्रस्थान? है । आचार्य शंकर ने अपने प्रस्थानत्रयी के 
भाष्य में “गीता”? के स्थान पर सर्वत्र स्मृति? शब्द का ही प्रयाग क्रिया है । 

आज हिन्दुओं के घर-घर में अलग-अलग भगवान्‌ प्रकट हा रहे हैं, जो ब्रह्म एव परब्रहम मनवा 
लिए जाते हैं । अपने स्वार्थ के लिए किसी के भी भगवान्‌, ब्रह्मरूप मनवा लिया जाता है । साघु, संन्यासी, | 
आचाय स्वयं को ही साक्षात्‌ भगवान्‌ एव' ब्रह्म कह कर पुजवा रहे हैं और ऐहिक सुख भोग रहे हैं e 
कैसी है यह अंधी, ज्ञान विहीन qe परंपरा । जड-चेतन समग्र में व्याप्त सुक्ष्म भाणतत्त्व ब्रहम है, जो | 
अगेचर, निराकार एवं इन्द्रियातीत है । वीज में अंकुरित होनेवाला प्राणतत्त्व अगोचर है, वैसे ही चेतनरूप 
ब्रह्म यथार्थ में अगोचर एड: मातीत है ART बीज सगुण, बनता है, साकार बनता है, वैसे ही यह 
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ब्रह्माण्ड ही अंगाचर TEA का गाचर रूप है । ब्रह्माण्ड का विशालता रहस्यमय है एवं कल्पना से परे है । अरवों 
सयौँ से जाउवल्यमान हमारी देवयानी आकाश गंगा में हमारा सूर्य सबसे छोटा है । विज्ञान कहता है कि ऐसी 
दस ब्रेहमाण्ड मे अरवों-खरवों आकाश dare हैं, जा किसी एक महासूर्य की प्रदक्षिणा कर रही हूँ । इनमें 
कितना जड़ें-चेंतंन व्याप्त है ? यही ब्रहम एव ब्रह्माण्ड हुँ । लेखनी से तो लिख गए पर न इसकी व्याप्ति 
की कल्पना ही की जां संकती है और न कभी विज्ञान ही. इस रहस्य को जान पाएगा । ता बताइए ऐसे . 
जड़~चेतन की समग्रता का सँमष्टि रूप ब्रहम, ब्रह्माण्ड सिमटकरः स्त्री-पुरुष के रज-वीर्य, लिग-योनि 
जैसे अधोमागं से यहां लौलाएँ करने आएगा ? ऐसा सोचना भी पाप है । लीला है तो. समस्त ब्रह्माण्ड ही 
उसकी लीला है । राम-कृष्ण व्यक्तिवाचक नहीं किन्तु समूहवाचक नाम हैं'। परम वेदान्ती कबीर का राम 
साकार नहीं, वह ब्रह्मं कां पर्याय है । कबीर लिखते हैं-“द्खरथ सुत तिहु. लोक बखाना, राम नाम 
का मरम है आता । सभी दसरथं के पुत्र का ब्रहम एव भगवान्‌ माननेवाले राम (ब्रह्म) के रहस्य को 
` नहीं जानते । उसका ता मम॑ ही कुछ और हुँ । 


' दसरथ के यहां जन्मा राम तो अधिक से अधिक असे महापुरुष हा सकता हैं, परत्रह्म नहीं, 
ae ही वसुदेव पुत्र कृष्ण भी ब्रम नहीं पर महापुरुष ही है । हां, फिर वालक के हाथ में गुड्डा-गुडिया 
Rat कहूँ कि लें, खेलों, माचो, गाओ, इनके साथ | ये तुम्हारे मित्र हैं । ते बैसे ही राम-कृष्ण कें बारें 
में भी साकार की कल्पना के लेकर कहाँ ही गया है और पुराण बने ही हैं । ध्यान रहे, कल्पना का अर्थ 
है, मनगढेन्त बॉत । आचार्य शंकर तथा उपनिषदों में सगुण के मनगढन्त कल्पना एव" सांसारिक पदार्थ 
की भाँति क्षणिक एव नांशंवांम कहा है । ब्रहम-विचार का लेकर कहें ता (बादरायण व्यास) उपनिषद्‌ एवं 
शंकर ठीक हैं | हिन्दूघम के संरक्षक सिंक्खो के गुरु नानक, प्राचीन वैदिक आःयं-धमं के पुनः प्रतिष्ठापक 
` आर्यसमाज के संस्थापक महषि दयानंद सरस्वती सही हैं । क्रिश्चियन एव' इस्लाम भी ब्रह्मतत्त्व को लेकर 
ठीक हैं । प्राचीन{भारत में ऐसे कल्पित बहुरूपिये भगवान्‌ एवं तरह-तरह के कल्पित संप्रदाय नहीं चल सकते 
थे । यह सारी गडबडी पुराणों एव' सगुण विकारी वेदान्तों से प्रारंभ हुई है पुराण सत्य नहीं, किन्तु कल्पित, 
निराधार एव जूठे हैं । सत्य हैं ता वे केवल इस माने में कि उनमें अन्योक्ति के रूप में कोई दशन, वेदान्त 
एवं जीवन की सच्चाई निहित है । जैसे “पचतं त्र', हितापदेश' में पशु-पक्षियों के माध्यम से कथाकार ने 
मानवजीवन को उपदेश दिया है, बैसे ही पुराणों को भीं समझ लेना चाहिए । 

प्राचीन भारत में प्रस्थानत्रयी! पर भाष्य लिखकर एवं विद्वत्‌ -सभाओं में अपने मत को पुष्ट करके 
ही कोई आचाय नवीन संप्रदाय स्थापित कर सकता था | अपने-अपने मत की पुष्टि के लिए जिन-जिन 
चेदान्ताचायों ने 'प्रस्थानत्रयी” पर भाष्य, टीकाएं, विवरण, वातिक आदि लिखे हैं, वे निम्नलिखित हैं- 


(१) आचार्य शंकर (७९९ ई.) शञारीरकभाष्यम्‌, अद्वेतवेदान्तमत (सम्प्रदाय) 

(२) आचार्ये भास्कर (१००० ई.) भास्करभाष्यम्‌) भेदासेदवेदान्तमत (सम्प्रदाय) 

(३) आचार्यं रामानुज (११४० ई.) श्रींभाष्यम्‌, विदिष्टाद्वेंतवेदान्तमत (सम्प्रदाय) 

(४) आचार्य aa (१२३८ ई.) पूर्णप्रशभाष्यम, द्वेतवेदान्तमत (सम्प्रदाय) 

(५) आचार्यं निम्बाक (१२५०) वेदान्तपारिजातभाष्यम्‌, देंताद्वेतवेदान्तमत (सम्प्रदाय) 
(६) याचां श्रीकष्ठ (१२७० ई.) दोवभाष्यम्‌, शेवविशिष्टाङ्ठैँ तघेदान्तमत (सम्प्रदाय) 

(७) आचार्य श्रीपति (१४०० ई.) श्रीकरभाष्यम्‌ वीरशौवविशिष्टाद्वेतवेदान्तमत (सम्प्रदाय) 
(८) आचायं वल्लभ (१५०० ई.) अणुभाष्यम, शुद्धाद्वेतवेदान्तमत (सम्प्रदाय) 
(९) आचार्यं विज्ञान भिक्षु (१६०० ई.) विज्ञानासतभाष्यम, अविभागाद्वेतवेदान्तमत (सम्प्रदाय) 
2 (१०) आचामं बलदेव (१७२६०३) ०गोविम्दूभःम्यक्‌,/ आखि्स्मभे्ेद्‌ वेदान्तमत (सम्प्रदाय) 
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ब्रह्मसूत्र? के कुल सूत्रों की संख्या विवादास्पद है । कहीँ ५५६१ ते। कहीं ५५०१ का उल्लेख मिलता 
है । wera’ में चार अध्याय हैं एव' प्रत्येक अध्याय चार-चार पादों में विभक्त है । 


= 


ब्रह्मसूत्र? के प्रथम अध्याय का नाम समन्वय है । जैसा कि नाम से ही स्पष्ट है, इसमें विविध 
प्रकार की श्रुतियों का समन्वय किया गया है । प्रथम अध्याय के प्रथम पाद में स्पष्ट ज्ञापक श्रुतियों, 
द्वितीय पाद में अस्पष्ट ब्रह्म भावात्मक श्रुतियों, तृतीय एवं चतुर्था पादों में. संशयात्मक श्रृतिसमूहों का समन्वय 
किया गया है । द्वितीय अध्याय का नाम अविरोध है। इसके प्रथम पाद में अपने मत की स्थापना के लिए स्मृति, 
तक॑ आदि विरोधों का परिहार (खंडन), दूसरे में विरुद्ध मतों पर दोषारोपण, तृतीय में ब्रह्म से तत्त्वों की 
उत्पत्ति एवः चतुर्थं में भूतविषयक श्रुतियों का विरोध-परिहार किया गया है । तात्पर्यं ag कि इस अध्याय 
में विरोधी दर्शनों का खण्डन करके सूत्रकार ने सयुक्ति एवं सप्रमाण अपने वेदान्त .मत की स्थापना की है । 
तृतीय अध्याय को सूत्रकार ने साधन! ताम से अभिहित किया है । इसमें प्रथम जीव एव ब्रहम के 
लक्षणो का fea करके मुक्ति के वाह्य एंव अंतरंग साधनों का निरूपण किया है ! चतुर्थ अध्याय का 
cma? नाम दिया गया है । इसमें सूत्रकार ने जीवम-मुक्ति, जीव की उत्क्रान्ति, सगुण एव निर्गुण उपासना 
के फल के तारतम्य (अन्तर) पर विःसकी उपासना से किस प्रकार के फल की प्राप्ति होगी, इस पर 
विचार किया है । 


भाष्यकारों ने अपनी-अपनी दृष्टि से ब्रहमसूत्रों की संगति लगाई है, विषय निर्वाचन किया है । अर्थात्‌ 
किस-किस सूत्र में क्या-क्या विषय प्रतिपादित हुआ है, इसे स्पष्ट किया गया है । यह विषय निर्वाचन 
अधिकरणे द्वारा किया गया है । आचार्य शंकर के मतानुसार १९१, आचार्य बलदेव के मतानुसार १९८, 
रामानुज क्रे अनुसार १५६, भिम्बार्क के अनुसार १५१, वल्लभ के अनुसार १६२, मध्व के अनुसार २२३ 
अधिकरणे की संख्या है । प्रत्येक अधिकरण पंचावयव है-विपय, संगति, पूव पक्ष एव उत्तरपक्ष (सिद्धांत) । 
अर्थात्‌ उपयूक्त पाँच विभागों में आचायों ने प्रत्येक अधिकरण का विभाजन करके अपने-अपने मत की स्थापना की है। 


enga’ में आत्मा एव ब्रहम चिन्तन सूर्य में प्रकाश की भाँति व्याप्त है । जन्म-जन्मान्तर के कमे 
और उपासना से अन्तःकरण निर्मल हाने पर जिस परमतत्त्व अहम के ज्ञान की जिज्ञासा हाती है, उसी 
का इसमें प्रधानतः निरूपण किया गया है । “उपनिषद्‌ शब्द का अय भी यही है कि निरंतर सदा आत्मा 
के समीप रहना । उप-समीप, नि-सदा, TNT हाना । ऋषियों ने भी उपनिपदू का तात्त्विक अर्था 


ब्रह्मविद्या बताया है, जा वेदान्त का पर्याय है । 


न्याय एवं वैश्ेषिक दर्शनों ने ईश्वर, जीव और जगत्‌ अथवा जगत्‌ के मूल द्रव्य परमाणु इन तीन 
तत्त्वों को मानकर ईश्वर को जगत्‌ का कर्ता माना है और यह माच्यता स्थूल इष्टि से सव साधारण जन 
के लिए सहज ही ग्राह्य भी है । वैशेषिक दर्शन ने जगत्‌ का मूल परमाणु माना है, जे नित्य है तथा 
इन्हीं परमाणुओं के ईश्वर प्रेरित संयाग से सृष्टि होती है । 


इसके पश्चत्‌ सांख्य ने इससे आगे बढ़कर: तीन के स्यान - पर दो ही तत्त्व सृष्टि के सिए आवश्यक 
aa- (१) पुरुष (आत्मा) और (२) प्रकृति । अमंख्प्र चेतन जीवात्माएँ ही पुरुष हैं तथा अव्यक्त जड़ जगत्‌ 
ही प्रकृति है । इस प्रकार एक ओर असंख्य चेतन जीवात्माएँ हैं ते दूसरी ओर जड़ जगत्‌ या अव्यक्तमूल । 


hee 
१. हिन्दुत्व, पृ, ५५२१ २: संस्कृतवाङ,मयपरिचयः, पृ.५३ 
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सांख्य ईश्वर का नहीं मानता है । किस प्रकार अव्यक्त प्रकृति से क्रमशः अपने आप जगत्‌ का विक्रास 
हुआ है, इसका सविस्तार वर्णन सांख्यसूत्रों में निरूपित हुआ है । नैयायिकों ने जगत्‌ का कोई कर्ता है, 
ऐसा माना है, इस मत का भी सांख्य ने खण्डन किया है । पुरुष (आत्मा) केवल द्रष्टा है, वह कर्ता नहीं 
है । प्रकृति जड़ एवं क्रियामयी है । पुरुष पंगु है, ता प्रकृति अंधी । असंख्य पुरुषों (आत्माओं) के सान्निध्य 
से ही प्रकृति सृष्टि-क्रिया में संलग्न हाती है । योग ने सभी तत्त्व सांख्य' के यथावत्‌ स्वीकार करके ईश्वर 
नामक एक और नवीन तत्त्व अपनी ओर से जाड दिया है । : 


सांख्य में जड़-चेतन के द्वैत का निरूपण हुआ है। ये दोनों तत्त्व अलग-अलग हैं. एंव' 'प ग्वन्धन्याय” 
(छंगडा-अंधा न्याय) से सयुक्त होकर सृष्टि करते हैं, यह दंत निरूपण है । 


वेदान्त मे जीव-ब्रह्म कीं एकता : वेदान्त ने सांख्य से भी आगे बढ़कर प्रकृति एवं असंख्य पुरुषों 
(आत्माओं) के एक ही परम तत्त्व ब्रह्म में अविभक्त रूप में संलगन करके सांख्य के जड-चेतन के एत के 
स्थान पर जीव-ब्रह्म के अद्वेत की स्थापना की है । इस प्रकार बादरायण व्यास ने वेदान्त के ब्रह्मसूत्रों द्वारा 
भारतीय आध्यात्मिक क्षेत्र में जा युगान्तकारी समन्वयात्मक कार्य किया, वह अपने आप में अभूतपुवः कहा 
जाएगा । संस्कृत काव्यशास्त्र में ऐसा हो कार्य आचाय अभिनव गुप्त ने घ्वनि प्रस्थापना करके किया है | 
दोनों प्रतिभाऐं अपने-अपने क्षेत्र में अद्वितीय हैं एव भारतीय विद्या-जगत्‌ की सात्विक-मेधा के उच्चतम बिन्दु 
हैं। वेदान्त ने साँख्य के अनेक पुरुषों अथवा आत्माओं वाले मत का खंडन करके चेतन तत्त्व को एक, 
अविच्छिन्न मानते हुए कहा कि प्रकृति अथवा माया की “अंहकार” गुण रूपी उपाधि से ही एक होने पर 
भी अनेक पुरुषों अथवा आत्माओ की प्रतीति हाती है । इस प्रकार आत्माओं की अनेकता wa या ATAT- 
जन्य है । वेदान्त ने यह कहा कि सांख्य पुरुष एव प्रकृति के संयोग से सृष्टि का विकास मानता है 1 
यदि ईस संयोग के सत्य मान लें ते। आत्मा का मुक्त हना संभव नहीं है । इस प्रकार के तकों द्वारा वेदान्त 
ने पुरुष-प्रकृति के दंत को निर्मूल सिद्ध करके उन्हें एक ही परमतत्त्व ब्रह्म के साथ संयुक्त कर दिया हँ । 
वेदान्त के अनुसार जगत्‌ का निमित्त कारण एंव उपादान कारण ब्रह्म ही है! नामरूपात्मकजगतू के मुल 
आधारभूत, नित्य, तिविकार ब्रह्म तत्त्व के स्वरूप का भी वेदान्त ने निरूपण क्रिया है । जगत में 
नामरूपात्मक इन्द्रियगाचर सभी पदार्थ अनित्य एव परिणामी हैं, परिवर्तनशील हैं, विकारी हैं। ये परिवर्तित 
होते रहते हैं पर उनका ज्ञान करनेवाला आत्मा या द्रष्टा सदा यथावत्‌ ही रहता है | आत्मा पदार्थों का ज्ञान 
करनेवाला है, इसलिए भूतकाल में अनुभूत विषय को भी वत्तमानकाल में व्यक्ति जान जाता हे । इस तरह 
आत्मा द्रष्टा है, साक्षी है। ब्रह्म का स्वरूप भी ऐसा ही है । वह चित्‌ स्वरूप या आत्मस्वरूप है । नामरूपात्मक 
s नाना ज्ञेय पदार्थ भी ज्ञाता (चिन्मय आत्मा) के ही सगुण, सापाधि अथवा मायात्मक रूप हैं, ऐसा सिद्ध करके 
“वेदान्त ने ज्ञाता (आत्मा) और ज्ञेय (पदार्थ) के द्वैत को दूर कर दिया है | 


। जगत्‌ एवं सृष्टि की उत्पत्ति एव' वेदान्तमत : 


(१) विवर्तवाद : जगत्‌ और सृष्टि की उत्पत्ति के संबंध में न्याय 'आरंभवाद? के मानता है । 
आरभवाद का तात्पर्यं है-ईश्वर सृष्टि उत्पन्न करता है । सांख्य सृष्टि की उत्पत्ति के संबंध में “परिणामवाद? 
के सिद्धांत को मानता है । ater कहता है कि सृष्टि का विकास अव्यक्त प्रकृति से उत्तरोत्तर विकार 
: ar परिणाम द्वारा अपने आप होता है । वेदान्त ने सृष्टि विषयक इन दोनों सिद्धान्तों के स्थान पर 
ya ‘aiaa का प्रस्तुत किया । इसके अनुतार जगत्‌ ब्रहम का विवर्त अथवा कल्पित रूप है | उदाहरणार्थ 

_ रस्सी का यदि हम साँप समझें ता रस्सी सत्य वस्तु है तथा साँप उसका बिवत अथवा कल्पित एव भ्रान्तिजन्य 


` अतीति है । इसी प्रकार ब्रहम ता नित्य एव' वास्तविक सत्ता है तथा नामरूपात्मक इन्द्रियाचर यह जगत्‌ 
॥ स Se CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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उसका विवतं है । यह विवर्त अध्यास (मिथ्या ज्ञान या मिथ्या आरोप) द्वारा हाता है । जा नामख्पात्मक 
जगत हमारे समक्ष है वह न ता ब्रह्म का स्वरूप है और न कार्य अथवा परिणाम ही, क्योंकि ब्रहम 
निविकार एवं अपरिणामी हैं । 


२-इष्टिस्‌ष्टिबाद्‌ : अध्यास या मिथ्याज्ञान को लेकर यह कहा जा सकता है कि सांप काई अलग 
पदार्थ अवदय है, तभी ता उसका आरोप किया जाता है । इस विषय को और अधिक स्पष्ट करने के 
लिए वेदान्त ने हष्टिसुष्टिवाद! नामक सिद्धांत प्रस्तुत किया । इस सिद्धान्त के अनुसार माया अथवा नाम-रूप 
हमारे मन की वत्ति (व्यापार, कार्य) है ।नाम-रूप की सृष्टि मन करता है और मन हीं इन्हे देखता है | 
वास्तव में ये नामरूप उसी तरह मन या वृत्तियों के बाहर की कोई वस्तु नहीं हैं, जिस तरह जड़-चित्‌ 
के बाहर की काई वस्तु नहीं है । इन वृत्तियों का शमन ही मोक्ष है । मन का विस्तार ही संसार का 
बिस्तार है । मन की सीमा जहां समाप्त हुई कि ब्रह्म ज्ञान एव इसके पश्चात ब्रह्म भाव को स्थिति आ 
जाती है । इस प्रकार मनुष्य के जीवन-विकास की उत्तरोत्तर तीन सीढ़ियाँ हुई-मन, ब्रह्मज्ञान एवं ब्ृह्मभाव | 
ब्रह्ममभाव ही मोक्ष है और जीव का यही अंतिम पुरुषार्थ है । : 


३-अवच्छेदवाद्‌ : उवर्युक्त दोनों में न्यूनता देखकर परवर्ती वेदांन्तियों ने “अवच्छेदवाद नामक एक 
नवीन सिद्धान्त को प्रस्तुत करके कहा कि ब्रम के अतिरिक्त जगत्‌ की जो प्रतीति हाती है, वह एक रस. 
अथवा अनवच्छिन्न (अभिन्न) सत्ता के भीतर माया दारा अवच्छेद (भिन्न) अथवा परिमिति के आरोप के 
कारण होती है ! इस तरह 'अवच्छेदवाद' शंकर के मायावाद से साम्य रखता है । 


४-दविस्बप्रतिविस्ववाद्‌ : उपर्युक्त तीनों वादों के स्थान पर कुछ वेदान्ती “बिस्बप्रतिबिम्बवाद' प्रस्तुत 
करके कहते हैं कि ब्रह्म प्रकृति अथवा माया में अनेक रूपों में प्रतिविम्बित हाता है, जिसके कारण नाम- 
रूपात्मक TM इष्टिगोचर होते हैं | 


ए-अज्ञात वाद (प्रोढवाद) : इस संदर्भ में वेदान्तियों का एक 'अज्ञातवाद' और है । इसके 'प्रोढवाद? 
भी कहते हैं । यह वाद कहता है कि जा जैसा है वह वैसा ही है और सव कुछ ब्रह्म हैं! ब्रह्म का वर्णन 
शब्दों द्वारा संभव नहीं, अतः यह अनिर्वचनीय है एव शब्द तथा भाषा हमारे पास है, वह at को है, 
अर्थात्‌ जो कुछ हम कहते हैं, वह भेद (द्वैत) के आधार पर ही कहते हैं । इस प्रकार सृष्टि की उत्पत्ति 
के लेकर यह अंतिम “अज्ञातवाद' पूवे वतीं aadar, 'हष्टिसुष्टि वाद? 'अवच्छेदवाद' एवं बिम्बप्रतिबिस्त्रवाद' 


के अस्वीकार करता है है| 


६-प्रतिबिम्बवादः HEM का वास्तविक अथवा पारमाथिक रूप अव्यक्त, निर्गुण एव निविशेष है । पर व्यक्त 
एव सगुण रूप भी ब्रहम के बाहर नहीं है । इस तथ्य के भ्रतिबिम्बबाद' के द्वारा १ भलीभाँनि समझाया 
गया है । प्रकृति रजोगुण की प्रवृत्ति के कारण सत्त्वप्र धान qa तमःप्रधात इन दा रूपों विभक्त होती 21 
सस्वप्रधान प्रकृति भी दो रूपों विभक्त हो जाती है-शुद्ध सत्त्व एव' अशुद्ध सत्त्व । जिसमें सत्त्वगुण 2 हो, 
वह शुद्ध सत्त्व एवं जिसमें सत्त्वगुण अंशत: हो वह अशुद्ध सत्त्व कहलाता है । प्रकृति के इन्हीं उपर्युक्त 
Rat में प्रतिबिम्बत AEA का जीव कहते हैं ! 


७-प्रत्यमिशाद्शन : उपर्युक्त षड्नास्तिक एव' षड्‌ आस्तिक दर्शनों के अतिरिक्त शैवदशेन, पाशुपत -दर्शन, 
प्रत्यभिज्ञा-दर्शन जैवाहत-दर्शन, लाकुलीश-पाशुपत-दर्शन, शाक्त-देश ने, शांडिल्यकृत भक्तिसूत्र (भक्तिदशन), 
p snr 2. om gene ८ > 
बेदयकशास्त्र का अपता पुथकू-दरशन, रसेश्चर-दर्चोन, ज्यातिषशास्त्रे का अपना TAF दर्शन 'प्रारब्धवादः 
q ८ = ७ wap 22%: `, ७: दर्शन = “i 
= 3तवाद-दर्शन, तं त्रसाधना का अपना एक पृथक दशेत भी स्वतंत्र दशेन हैं । | 
व्याकरण का स्फोटवाद या शबद Kanya Maha Vidyalaya Collection. ` | cho ae ee 
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शैवदर्शन में उपासना के लिए वेदादि शास्त्रों के साथ-साथ आगम (Fal) का दक्षिणाचार भीः स्वीकार 
किया गया है । शैवदर्शन में वेदादि (निगम) की भाँति आगम को भी महत्त्व दिया गया है । उपासना के 
के क्षेत्र में ये निगम (वेद) को गौण एव आगम को मुख्य मानते हैं । आगम के दक्षिणाचार के साथ शवों 
ने वामाचार को भी स्थान दिया है । पाशुपत, प्रत्यभिज्ञा, शिवाद्वैत एवं लकुलीश पाशुपत ये भी देवदर्शन 
हैं । कश्मीर के श्री अभिनवगुप्ताचार्य ने शेवदशन का जो नवीन स्वरूप उपस्थित किया, वही प्रत्यभिज्ञा- 
दर्शन है 17 प्रति (प्रत्येक) जीव के लिए महेश्वर का आभिमुख्येन ज्ञान ही प्रत्यभिज्ञा दर्शन है । 


पराशक्ति त्रिपुर सुन्दरी से ही शब्द एवं वस्तुओं की उत्पत्ति हुई है । परम तत्त्व शिव हैं । शक्ति के 

के स्फति रूप धारण करने पर शिव ने उसमें तेजस्‌ रूप से प्रवेश किया, तव बिन्दु का प्रादुर्भाव हुआ । 

शिव में शक्ति के प्रवेश से.नारी तत्त्व-नाद व्यक्त हुआ । ये ही दोनों नाद-विन्दु मिलक्रर अधनारीश्वर 

हुए । यही कामतत्त्व है । पुमू-तत्त्व इवेत एव' नारीतत्त्व लाल है । दोनों से कला की उत्पत्ति हुई है । 

इस काम एवं कला के तथा नाद एव' बिन्दु के याग से ही सृष्टि हुई है 1 मूल तत्त्व अनंत एव अव्यक्त 

3 है । सृष्टि के प्रत्येक विकास में उस शिव तत्व क। आगम है । उस शिव की अजा आद्या-शक्ति ही प्रकृति 

रूपा है । 'देवीअथवंशीर्ष' में देवी स्वयं कहती हैं-'अह ब्रह्मस्वरूपिणी । मत्तः प्रकृतिपुरुषात्मक 

| जगत्‌ । शून्य चाशुन्य च UR अहमानन्दमनानन्दी । अहं विज्ञानाविज्ञाने । अह sataa 

'चेदितव्ये । अहः पचभूतान्यप चभूतानि | अहमखिले जगत्‌ ॥३।। वेदा5हमवेदे5हम्‌ । विढ्याहम- 

विद्याहम्‌ | अजाहमनजाहम्‌ ! aqata च तियंकखाहम्‌ uel’ मैं ब्रह्मस्वरूप हूँ । मुझ से प्रकृति 

पुरुषात्मक सद्रूप और असदुरूप जगत्‌ उत्पन्न हुआ है ॥१॥ मैं आनन्दरूप एवम्‌ अनानन्दरूप हू । मैं विज्ञान 

और अविज्ञान रूपा हू । अवश्य जानने योग्य ब्रह्म ओर अब्रह्म भी मैं ही हु. । पंचीकृत और अपंचीकृत 

महाभूत मैं ही हूं । यह सारा हश्य जगत्‌ मैं ही हूं ॥३. वेद, अवेद मैं हू । विद्या और अविद्या भी 

मैं । अजा (प्रकृति) और अनजा (प्रकृति से भिन्न) भी मैं। नीचे, ऊपर,. अगल-बगल भी मैं हो हू" ॥४॥ इस 

` प्रकार वेदान्त में ब्रहम को जिन विशेषणों से निरूपित किया गया है, आदयाशक्ति के वर्णन में भी उन्हीं 

का प्रयाग हुआ है । विचार करें ता यही आद्याशक्ति ब्रह्म की स्ववशा शक्ति है, जिससे जन्म, पालन एवं 
प्रलयरूप समस्त कार्य हो रहे हैं । | 


वेद, वैष्णव, शैव, दक्षिण, वाम, सिद्धान्त एवं कुल ये शाक्तो में सात आचार हैं । दिव्य भाव के 

` आश्रय से देव-साक्षात्कार, वीरभाव से fafafa और पशु की प्राप्ति से ज्ञान-सिद्धि होती है । शाक्तों में 

आराधना के लिए महाकाली, उग्रतारा, षोडशी, त्रिपुरसुन्दरी, भुवनेश्वरी, छिन्नमस्ता, भैरवी, धूमावती, 

बगलामुखी, मातंगी एव कमला महाशक्तियो के ये दस महाविद्या रूप हैं । इनमें से जिन-जिन महाशक्तियों के 

साथ परतत्त्व के दस आराध्य रूपों की उपासना होती है । ये क्रमशः इस प्रकार हुँ-महाकाल, अक्षौम्य-पुरुष, 

पंचववत्र-रुद्र, त्र्यम्बक, कबन्ध, दक्षिणामुति, एकत्र रुद्र, मातंग, सदाशिव रव विष्णु | शक्ति की कृपा 
से ही जीव शिवत्व को प्राप्त करके पाशमुक्त होता है । 


८-प्रारब्धवाद्‌ एवं ज्योतिष : अखिल विश्व की घटनाएं नक्षत्रों पर अवलंवित हैं। नक्षत्रों की गति-स्थिति, 
संयोग ही जगत्‌ के सभी रूपों, क्रियाओं तथा गुणे के कारण हैं । पृथ्वी पर क्रिपा और पदार्थे के रूप में जो भावों की 


१. हिन्दूसंस्क्ृति अंक, कल्याण, पु. २८६ 
१. शंव-दर्शन का यह तंत्रात्मक (amda) far एव शक्ति समन्वित अर्द्धनारीश्वर रूप जे काम एव' कला, 
ताद एवं बिन्दु रूप है। यही प्रतीकात्मक रूप में शिव-शक्तति की लिंग रूप में पूजा का आधार है । 
र Soe ae शिवलिंग एवं शक्ति योनि ढेतो) Anim aaa सेत पुत्र होती ह 


€ 
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अभिव्यबित : दृष्टिगत होती है, वह समष्टि में नक्षत्रों के रूप में है । प्रत्येक क्रिया, प्रत्येक आकृति पहले से ही 
निश्चित है, पर उसमें स्थित जीव बदलता रहता है । सभो, आकृतियाँ, Pear शब्द आदि नित्य हैं । उनका 
आविर्भाव-तिरोभाव होता रहता है । इस प्रकार रांसार का ईतिहास अपने आपको ज्यों का त्यों बारबार 
दुहराता रहता है । प्राणी के कर्म, संकल्पपुर्वक ही होते हैं । संकल्प ही कर्म का कारण है । संकल्प भाव- 
स्तरों की अभिव्यक्ति है । ये ही भाव सभी ग्रहों के अनुसार ही होंगे । प्रःरब्भवाद और ज्योतिष दोनों 
एक ही हैं । मनुष्य के कम उसे फल देने में स्वयं समथ हैं । यही ज्यातिय दर्शन का सारांश है । 


९-रसेश्व रदर्शन एव' चिकित्साशास्र : चिकिसाशास्त्र का भी अपना एक दर्शन है । कर्म एव 
प्रारब्ध को मानकर उसमें चिकित्सा का वया स्थान दै, यह इस दर्शनशास्त्र का विषय है । चिकित्साशास्त्र 
से संबद्ध एक ओर 'रसेश्वर-दशन? है । परमतत्त्व रस रूप है । शिव एव पार्वती का वह मूल भाव 
स्थूल जगत्‌ में पारद एवं अभ्रक के रूप में व्यक्त हुआ है । पारद ही आनंद की मूर्तं अभिव्यक्ति है । पारद 
ही रस है । सृष्टि से पार करानेवाला होने से इसे पारद कहते हैं ५ इसकी सिद्धि से शरीर जरा-पृत्यु 
पर विजय पा लेता है । ET 


ज्योतिषशास्त्र के वारे में यहां इतना कह देना आवश्यक लग रहा है कि ज्योतिप का गणित aa 
प्रतिशत सच्चा है, वहां ज्योतिष का फलादेश सच्चा नहीं है । ग्रहों के आधार पर फलादेश की पुस्तकं 
अनुमान के आधार पर लिखी गई हैं । जो वाद में ब्राह्मणों के. पेट भरने का जबरदस्त आधार सिद्ध हुई हैं। 
कुछ दिल. के कमजोर, मध्यमस्तर के पढ़े-लिखे, eq ही ज्योतिष के फल पर चलते हैं और कष्ट पाते हैं । 


भारतीय आस्था एव इष्टि कैसी ` निर्मल, सुक्ष्म, सारग्रहिणी एव उदार है कि उसने चिकित्सा, 
ज्योतिष जैसे स्थूल, उपयोगी विषया को भी दर्शन (सूक्ष्मत्रहा) के साथ संलग्न कर दिया है । किसी वरेण्य 
वस्तु को स्वीकार ता करनी है, पर उसे कितना गौरव, सम्मान, श्रद्धा एव विश्वास के साथ स्वीकार किया 
जा सकता है । इसके ये दर्शन प्रमाण हैं । काम जा सृष्टि का आधार है, उसे भी ब्रह्मकाय कहा गया है । 
. शिव-लिंग की पूजा भी इंसी संदर्भ में विचारणीय है । अप्रत्यक्ष रूप से यह भी शिव-लिग द्वारा ब्रह्मरूप 
सृष्टिबीज काम की ही पूजा है । 


भारत ने सूर्य, चन्द्र, अग्नि, वायु, जल, वनस्पति, पशु-पक्षी नदियां, पर्वत यहां तक कि प्रत्येक कंकर 
में शंकर (ब्रह्म) के दर्शन किए हैं । भारत की धरती प्रातःकाल 'अहो उदिति भगवान्‌ सहस्रकिरणः... 
के रूप में हषध्वनि करके समस्त चराचर की आत्मा (जीवन) सूयो का कैसा स्वागत करती है, यह 
जगत्‌ विदित है , 


॥ ३» ya वः स्वः । तत्सवितुवरेण्यम्‌ । भर्गो देवस्य धीमहि | चियो योनः प्रचोदयात्‌ u 


और प्रत्येक हिन्दू का औदायो देखिए- 'नः धियः प्रचोदयात्‌' जगत्‌ के सभी प्राणियों की बुद्धि 
भगवान्‌ सूर्य सत्कर्मो में प्रेरित करे ।' जगत्‌ -के किसी भी घर्मे में चराचर के प्रति ऐसा उदारभाव है, ऐसा 
अभी तक हमारे ध्यान में नही आया । हमारा यह निश्चित मत है कि न केवल भारतीय वेदान्त अपितु 
समस्त भारतोयता-हिन्दुत्व तन-मन से अद्वंत की ओर शनैः-शनैः गतिशील है । जीवात्मा की सब से ऊंची 
आकांक्षा यही हो सकती है कि वह सच्चिदानंद हा जाए । सच्चिदानंद उस आनंद का नाम है, जिसे 


आस्तिक हिन्दू ईश्वर, जैन तीर्थंकर और बौद्ध बुद्ध कहते हैं 1 जीवात्मा चेतन आत्मा और अचेतन अनात्मा | : 


(जड) के संसग का फल है । अतः उसकी ऊंची से ऊंची आकांक्षा ईश्वरता की ही हद तक पहुंच सकती 
क CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. Ss Eai 
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है और ईश्वरता भी प्रकृति से सविर है, निविकार नहीं ।? यही तथ्य रामदास गौड दूसरे शब्दों में 
प्रकट कर रहे हैं । जीवात्मा की सर्वोत्तम आकांक्षा “सच्चिदानंद? स्वरूप होना ही भारतीय हिन्दुत्व का 
चरमोद्वेश्य है । यह सहज रूप में उसी ओर गतिशील है । हिन्दू को पढ़ाने की आवश्यकता नहीं है, उसके 
ये जन्म-जन्मान्तर के संस्कार उसे उसी ओर धकेल रहे हैं । 


<्रस्थानत्रयी' अथवा 'ब्रह्मसूत्रः पर भाष्य लिखकर परवर्ती आचार्यो ने विभिन्न वेदान्त संप्रदायो की 
स्थापनाएं की हैं । ईन वेदान्त संप्रदायो में दांकराचाम का अद्वैत-वेदान्त, रामानुजाचायं का विशिष्टाइत- 
वेदान्त, मध्वाचायः का द्रैतवेदांन्त, निम्बाकाचाय का दवैताद्वैत-वेदान्त, विष्णुस्वामी एव वल्लभाचायं का 
शुद्धाद्वैत वेदान्त तथा आचायः बलदेव का अचिन्त्यभेदाभेद वेदान्त प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष किसी न किसी रूप 


में हिन्दी कृष्णकाव्य से संबद्ध हैं । अतः हम आगे ईन पर विचार करेंगे । 


अद्वेतवेदान्त (अद्वेतवाद) : आचाय शकर से भी पहले भारत में अद्वैत मत का प्रचार था, पर 

ब्रह्मसूत्र? पर भाष्य लिखकर आचार्य शंकर ने ही अद्वैतवाद के सव प्रथम व्यवस्थित रूप प्रदान किया । 

| इसो कारण आचार्य शंकर अद्वैतवाद के प्रवत्तंक माने जाते हूँ । इस मत के प्रवर्तक आचाय शंकर होने 
के कारण इसे 'शंकरदशन' या “शांकर-मंत? भी कहते हैं । AAA जगन्मिथ्या’ ब्रह्म ही सत्य है एव जगत्‌ 


माया-मिथ्या है, इस सिद्धांत का शंकर ने बलपूर्वक समर्यन किया है। इस कारण इस मत को “मायावाद' भी 
कहते हैं । 'जीबो aga नापरः? जीव ब्रह्म ही है, इस मत को इसमें बडी तीव्रता के साथ प्रस्थापित किया 


गया है, इस कारण इसे 'कैवलाद्वैत' भी कहते हैं । 


आचार्यं शंकर का जन्म सातवीं शताब्दी में दक्षिण भारत के केरल प्रदेश कें कालटी गाँव में हुआ ।“ 
इनके आविर्भाव के समथ भारत में बैदिकधर्म प्रायः लुप्तावस्या में था । चारों ओर बौद्ध, जैन एव वामाचारी . 
कापालिकों का पूर्ण प्रभाव था । बौद्धधमे की वज्ञयान शाखा को AMAA को साधनाएं अनाचार में बदल 
गई थीं । ऐसी आपत्कालीन स्थिति में अवतीर्ण हकर आचारः शंकर ने वैदिक आय हिन्दूधमं की gadt 
हुई नौका को बचा लिया | बौद्धो के वैमाषिक दशत का आधार जड़ के सत्य मानना था | शंकर ने 
इसकी प्रतिक्रिया में जड़ दृश्य जगत, को मिथ्या कहा । जं हर का मत बौद्धदर्शन के क्षणवांदी एवं शून्यवादी 
मध्यमाचार (माध्यमिक) से साम्य रखता है । बौद्ध-दशेन के माध्यमिक मत से शांकर-मत इतना ही भिन्न 
_ है कि शंकर ने अपने मत में श्रुति, शास्त्र एव' आस्तिकता की प्रतिष्ठा के साथ-साथ आचार की अपेक्षा 
` ज्ञान को अधिक महत्त्व दिया है । उस समय देश में जो वज्जयान से संबद्ध वामाचार, कापालिक आचार आदि 
बीभत्स उच्छंखलताऐं आचार के नाम पर फलफूल रही थीं, उनका शंकर ने तीव्र विरोध करके वर्णाश्रम-धमं 
के विजय-घ्वज को पुनः भारतीय आकाश में फहराया | 


आचाय शंकर ने अपने 'ब्रह्मसूत्र के “्शञारीरकभाष्य' में आत्मा और अनात्मा पर सवंप्रथम विचार 
क्रिया है । जगत्‌ के संपूर्ण प्रपंच को उन्होंने द्रष्टा’ और g इन दा आगो में विभक्त किया है । ‘acer’ 
वह है, जो संपूर्ण प्रतीतियों का अनुभव करनेवाला है एव' Ee वह है जो अनुभव का विषय है । इनमें 
सभी प्रतीतियों के चरम साक्षी का नाम है 'आत्मा'। जो द्रष्टा है तथा जो कुछ उसका बिषय है, वह सब 
` “अनात्मा” है । 


oy शंकरविजय, व्यासाचलविरचित, मद्रास विश्वविद्यालय 
र विज्ञान औरं प्रकृति हेर उह AT) पद्म पर Boar > पु. ६१ 


r 
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आत्मा या आत्मतत्त्व नित्य, निश्चल, निविकार, असंग, कूटस्थ, एक और निविशष है । जगत्‌ में 
जितना भी बुद्धि विषयक एव स्थूलभुत विषयक प्रपंच है, उसका आत्मा के साथ कोई संबंध नहीं है । जीव 
अंज्ञानंबश ही देह, इन्त्रियादि एव” जगत्‌ के इतर विषयों से अपना तादात्म्य मानकर स्वयं को मुखं, विद्वान्‌, 
सुखी, grat, कर्ता, भोक्ता मानता है । वुद्धि स्थूल प्रपंच आदि के साथ आत्मा का जो तादात्म्य होता है, 
उसे आचार्य शंकर ने अध्यास (अज्ञान) नाम से अभिहित किया है । इस प्रकार शंकर के अनुसार संपूर्ण 
विश्व-प्रपंच की जो प्रतीति हो रही है, वह अध्यास अथवा माया के कारण ही । इसी कारण अद्वेतवाद 
की मायावाद अथवा अध्यासवाद भी कहते हैं । तात्पर्य यह कि जितना भी दृश्य वर्ग है, वह सब माया के 
कारण हो विभिनन-सा प्रतीत हाता है । वस्तुतः ता वह ads, शुद्ध, चिन्मात्र ही है । 


इसी तथ्य को पश्चिम के दार्शनिक विद्वान्‌ ब्रैडले इस प्रकार प्रस्तुत करते EIRA, गुण, संबंध 
आदि की सूक्ष्म विवेचना करने से हम इस सिद्धांत पर पहुंचते हैं कि ये सभी परस्पर विरोध से ग्रस्त हैं । 
अंतएंव जगतूं का वह॑ रूप जो हमारी वुद्धि को प्रतीत हाता है, आभास मात्र है, वास्तविक नहीं । 
वास्तविक aa केवल निरपेक्ष ब्रहम (Absolute) है 7 (निरपेक्ष ब्रहम `का अर्थ है=निराकार ब्रह्म ।) 
Appearance and Reality (आभास और मूल तत्त्व) 


गुजरात के आदि वैष्णव कवि नरसी महेता ने जागकर देखा ता जगत्‌ लुप्त हा चुका था और उन्हें 
सर्वत्र अखंड चिन्मात्र में ब्रहम ही ब्रहम की प्रतीति हो रही थी--जागीने जोडे ता जगत दीसे नहि 
और जब वे निद्रा (अज्ञानावस्था) तब उन्हें अनेक “अटपटे? (उटपटांग) भोगों का आभास हो रहा था 
saat अटपटा भोग भासे! 


आचाय शंकर अपनी अनुभूति के फलस्वरूप जिस सिद्धांत की स्थापना कर चूके हैं, कवि के राडाररूपी 
हृदय पर वही ब्रहम अखंड रूप में प्रतिविम्बित हा रहा है । कंसा साम्य है, इन दो भारतीय प्रतिभाओं में | 
एक वेदान्ती है तो दूसरा कवि । 


आत्मा एव अनात्मा पर विचार कर चुकने के पश्चात्‌ आचार्य शंकर ने ज्ञान-अज्ञान पर चर्चा की 
है । विभिन्न जागतिक प्रतीतियों के स्थान पर एक, अखंड, सच्चिदानंद की अनुभूति करता ही 'ज्ञान? है, 
'ब्ृहमज्ञान’ है । इसके विपरीत एक, अखंड, सच्चिदानंद पर इष्टि न देकर भेद में सत्यत्व बुद्धि करना ही 
अज्ञान है । जिस प्रकार. विभिन्न प्रकार के आभूषण तत्त्वदष्टि से सुवण हैं, विभिन्न प्रकार के मिट्टी के पात्र तत्त्वतः 
केवल मिट्टी हैं तथा लहर एव भंवर आदि जल से अभिन्न ही हैं, उसी प्रकार यह नाम-रूपात्मक जगत्‌ केवल 
शुद्ध ब्रम ही है । ब्रहम से भिन्न यहां कहीं काई वस्तु नहीं है और ब्रह्म ही हमारी आत्मा (जीव) है । इस 
प्रकार का अभेद ज्ञान ही “ज्ञान! है, ब्रह्मज्ञान है। इस प्रकार का ज्ञान जब तक नहीं हाता, तव तक जीव (आत्मा) 
आवागमन के चक्र में फंसा रहता है । जोव को जब ऐसा बोध हो जाता है, तब उसकी इष्टि में जगत्‌ 
का अत्यताभाव हो जाता है और वह दूसरों की दृष्टि में शरीर रहते हुए भी स्वय' मुक्त हो जाता है । 
इसे ही सदेह मुक्तावस्था एवं विदेह-भाव कहते हैं । 


आत्मा-अनात्मा, ज्ञान-अज्ञान पर विचार कर चुकने के पश्चात्‌ आचार्य शंकर ने ज्ञान के साधन पर 
विचार किया है । शंकर ने श्रवण, मनन एवं निदिध्यासन (निरंतन चितन) को ज्ञान का साक्षात्‌ साधन 
माना है । पर ऐसा भी कहा है कि मूलतत्त्व की जिज्ञासा होने तक ही इन साधनां की सार्थकता है । 


यूरोपीय दर्शन, भूमिका--हरिमोहन झा, पृ. ६ 
२, सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, डा. भ्रमरलाल जोशी 
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ब्रह्मजिज्ञासा की उत्पत्ति में प्रधान सहायक दैवी-संपत्ति है । चित्त को निर्मल र करनेवाला E F 
आचरण ही दैवी-संपत्ति दै । “स्मृतिप्रस्थान' (गीता) के षोडश अव्याप के प्रारंभिक तीन इलाकों में दे 
संपत्ति का निरूपण इस प्रकार किया गया है— | १ 
अभय aag शुद्धिशानयोगव्यवस्थितिः । दानं दमश्च TTA स्वीध्यायस्तपआजेवम्‌ ॥ 
( Cue \ 
अहिसासत्यमक्रोधस्त्यागः शान्तिरपैशुनम्‌ । दयाभूतेष्वलोलुप्त्ये Aga हीरचापलम्‌ | 


~ 


PEO a 
तेज: ATER: शौचमद्रोहो नातिमानिता । भर्वान्त संपद दैवीमासिजातस्य भारत (! 


आचार्य शंकर का मत है कि जो व्यक्ति विवेक, वैराग्य, शम, दम, उपरतिं, तितिक्षा, समाधान, श्रद्धा, 
एव' मुमुक्षुता इनसे संपन्न है, चित्त शुद्धि होने पर उसीकी ब्रह्म में जिज्ञासा हो सकती है । इस प्रकार की 
चित्तशुद्धि के लिए निष्क्राम कर्मानुष्ठान परम अपेक्षित हैं । 


आचार्य शंकर ते भक्ति को भी ज्ञान का साधन माता है । ns साधन है a गा फल है । इसी 
तथ्य के हम पहले अध्याय में रूपक की शैली में स्पष्ट कर चुके हैं कि वदान्त Tea है ते। भक्ति et 
अनुसरण करनेवाली पतिब्रता नारी । भक्ति ज्ञान के लिए प्राथमिक साधन है । इसका साध्य ज्ञान है । tere 
हमने भक्ति का चरम सोपान वेदान्त माना है । जो नश हम पहले कह चुके हैं, उसीका oe आचार्य शकर 
द्वारा भी संपुष्ट देख रहे हैं `| सालहवीं सदी से भारत a जो केवल भक्ति का उवार आया ru 
(ज्ञान) के साथ थोड़ा भी संबंध नहीं है। इसने गलितांग वेश्या की भाति हिन्दुत्व के पुरुषत्व k q I 
रुग्ण कर दिया है | आज जा घमंस्थानों में हींजड़ों की ए रह तालियां बजाना और नाचना हम देख रहे हैं, 
वह इसी गलितांग (पुरुषों के गर्मी, सुजाक की बीमारी देनेवाली) वेश्या पौराणिकी ह s = 
है । आज शंकर होते ते हिन्दुत्व की इस ganada, निर्वीय दशा के देखकर क्या साचते ns 
संन्यासी, साधु, पंडे-पुजारी आचायों ने हिन्दुत्व की क्या दुद शा की है! LS लीलाएं i es poe 
कृष्ण के नाम पर एक ओर “सूत-उवाच' सूतजी महाराज के वराज “भागवत पारायण कर रहे A i 
ओर ब्राह्मणत्व को हीन बताने के अभिप्राय से लिखी “रामायण” की रामलीलाएं कर रहे E x र्‌ बं z 
fal को उछलते-कूदते देखकर तालियां वजा रहे हैं । वाह रे! शंकर TA परम वेदान्ती एव ज्ञ 
भारत की जन्मभूमि | 


भक्ति का लक्षण आचाय शंकर ने “विवेकचूडामणि' में इस प्रकार दिया याल 
मक्तिरित्यभिधीयते' अर्थात्‌ अपने शुद्ध स्वरूप का स्मरण करना ही भक्ति है । व्यक्ति का डिक È 
ब्रह्मरूप ही है, अतः व्यक्ति स्वय' ब्रहमरूप है, इसका अखंड चितन किया 'करे, यही आचाय गर = ce 
में भक्ति है । तुलना कीजिए, इस वर्तमान पौराणिकी-पाखण्ड-भक्ति के साथ जा नपुसको क 
मटकने और तालियां बजाने के अतिरिषत ओर व्या है * ai 

'मायावाद के कट्टर विरोबी, gaga वेदान्त के प्रतिष्डापक्र आचार्य ह एव m पुष्टि संप्रदाय 
के इतर आचार्य, भवतजनों ने, शकर के मायावाद का खूब लकर उपहास है । इस oe वल्लभ 
का धमायावादनिराकर्ता' कहा जाता है एवं हिन्दी कृष्ण-क्राव्य म श्रमरगीत पुम का भी यह fl 
जिस पर आगे यथास्थान विचार किया जाएगा | यों साधारणजन : के लिए शंकर ने सगुण भक्ति 2 
प्राथमिक आवश्यकता कहा है । आचार्य शंकर ने 'प्रवोधसुधाकर? में ता यहां तक लिखा है कि कृष्ण क 


` प्ति के बिना चित्त शुद्ध नहीं हा सकता ।' भक्तिमार्ग के हिन्दी कुष्ण-कवियों में यही बात विपरीत 
तर i Se न svt $ ० 


: ॥ हिन्दुत्व, g. ६०८ - CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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में दृष्टिगत हाती है । श'कर कृष्ण-भवित को चित्तशुद्धि का साधन मानते हैं, जबकि वेष्णवाचार्य इसे 
केवल चित्ततृप्ति एव भोगविलास का साधन मात्र ही समझते हैं तथा हिन्दी कृष्ण-भक्त-कवि ज्ञान का 
खंडन करके केवल Mt कृष्ण-भवित को ही साध्य (फल) मानते हैं । इस प्रकार शंकर ने जिस भक्ति के 
साधन माना, वही भागलिप्सु स्वार्थी आचार्यो एवं waat के लिए साध्य बन गया | जिसके माध्यम से इद्रियों 
- का तृप्त किया जा सके, ऐसा प्रमुख आधार बन गया । 


ब्रह्म : शंकर के मत में निगृंण ब्रह्म ही परम तत्त्व है । वही सत्य है एवं यह हृश्य जगत्‌ भ्रम हे । 
ब्रह्म ही नामरूपात्मक जगत्‌ और उसकी सुजन, स्थिति एव संहार दशाओं का मूल अधिष्ठान है । वह 
सबकी आत्मा है । जीव पारमार्थिक रूप होने रो पूण ब्रह्मस्वरूप है । एक, नित्य एव सार्वभौम चैतन्य ही 
परमार्थ है । आत्मा जीव का ही पर्याय है । ब्रह्म नित्य, शुद्ध, वुद्ध, मुक्त, सर्वव्यापक है । वह सत्य, ज्ञान 
एव अनंत है । वह भूमा (अनंतता, विशालता) है एव” भूमा ही सुख एवं अमृत है | यही अपृततत्त्व परम 
कारण का ज्ञान कराता हैं । ब्रह्म के स्वरूप लक्षण में आत्मा फो ही ब्रह्म कहा गया है 11 यह मिथ्या 
नहीं सत्य है। जड़ नहीं ज्ञान-स्वरूप हे । यहे ससींम नहीं असीम है, अनंत है ।? यह विज्ञान रूप एवं! 
आनंद स्वरूप हैं । यही ब्रह्म का स्वरूप सच्चा एव वास्तविक लक्षण है, जो ब्रह्म का तात्त्विक रूप या 
निविशेप रूप प्रकट करता है । जिससे ये प्राणी उतान्न हते हैं, उतान्त होकर जिसके द्वारा जीते हैं और 


अंत में जिसमें प्रवेश कर दाते हैं, वह ब्रह्म ही है । यह ब्रह्म की सृष्टि, स्थिति और लथवाला लक्षण . 


ब्रह्म का तटस्थ, असत्य, अवास्तविक, एव' क्षणिक, नश्वर, लक्षण है । इसके अनुसार सगुण ब्रह्म ही प्रतिपाद्य 
है ag तटस्थ लक्षण केवल व्यावहारिक दृष्टि से ही सत्य है, पारमार्थिक (वास्तविक) cite से नहीं । 


शंकर ने गडरिये के दृष्टांत द्वारा ब्रह्म के स्वरूप एवं तटस्थ लक्षण के भेद के समझाया है । एक 
गडरिया राजा का अभिनय कर रहा है । उसका वास्तविक स्ररूप गडरिये का है, एव रंगमंचीय रूप 
राजा का । उस गडरिये का गडरियावाला रूप उसका स्वरूप लक्षण हुआ ओर रंगमंच पर जा उसका 
अवास्तविक राजा का रूप था, वहू उसका तटस्य लक्षण ZAT | 


शंकर ने ब्रह्म के इन्हीं दोनों स्वरूप लक्षणवाले पारमार्थिक एव तटस्थ लक्षणवाले अपारमार्थिक रूपों 
को क्रमशः परब्रह्म एव ATA कहा है । इस प्रकार शंकर ईश्वर की सत्ता को ते! स्वीकार करते हैं, 
पर उसे अविद्या कल्पित (मनगढन्त) कहते हैं। तात्पयं यह कि शंकर का निगुण ब्रह्म विश्वातीत है एव 
सगुणब्रह्म विश्वरूप है । निर्गुण ब्रह्म सजातीय, विजातीय एव स्वगत भेदों से परे है । विश्वातीत होने से 
वह इन तीनों भेदों में से किसी भी भेद के द्वारा नहीं समझा जा सकता | अतः वह अनिवचनीय हैं । 
दूसरी ओर सगुण ब्रह्म अथवा विश्वन्रह्म गुणो के रूप में गृहीत होने के कारण ही उपासना का विषय है 
और यही ईश्वर कहलाता है । 

शंकर के मत में ब्रह्म वस्तुतः एक ही है और वह है निर्गुण, निर्विशेष एवं अतिवंचनीय । यह निगुण 
wet ही मायोपाधिक दशा, असत्य दशा में सगण है । ब्रह्म की सगुण्ता वास्तविक़् नहीं किन्तु मायाकृत है 
अवास्तविक है, झूठी है, मनगढन्त है । अविद्या ही “माया का दूसरा नाम है । यही अविद्या जीव के 
व्यवहार का आधार है । वास्तव में अविद्याग्रसित जीव ही निर्गुण ब्रह्म की सगुण ब्रह्म के रूप में कल्पना 


कर लेता है । यदि जीव को यह ज्ञान हो जाए कि ब्रह्म ही एक मात्र सत्ता है ता उसकी अपनी सत्ता. 


{रहेगी १ वह तो स्वय' ही ब्रह्ममय हो जाएगा । जैसे-- 


१. वृहदारण्यक, शांकरभाष्य, २-५-१९, २: तत्तिरीयोतिपदु, शांकरभाष्य, २-२-१ 


११ 
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लाली मेरे छाल की जित देखु तित छाल | लाली देखन + चली, सै भी हो गई लाळ ॥ 


जीव को अपनी सत्ता की प्रतीति होने फा तात्पर्य ही यह है कि वह ब्रह्म के निगुण रूप की सगुण 
के रूप में कल्पना कर लेता है, जो माया झवलित (युक्त) है, वही सगुण ईश्वर है। एक मात्र ब्रह्म का 
सत्ता तात्त्विक अथवा पारमार्थिक है । यही शंकर का अद्वेत ब्रह्म है | 


ब्रह्म त्रिकालाबाधित होने से देश, काल एवं निमित्त से परें है एवं उसकी सत्ता निरपेक्ष है । वही 
पारमाधिक सत्ता है । वह जाति, गुण, क्रिया तथा अन्य विकल्पों से रहित है । वह कूटस्थ एव प्रमाथं 
' हुँ 1 वही एक मात्र सत्य है, शेष सब मिथ्या है । कार्यरूप में व्याकृत (प्रकट) ब्रह्म नाम रूप मात्र प्रतीत 
हाता है । वह समस्त प्रपंच का आधार है | यह समस्त प्रपंच ब्रह्म से अभिन्न है। ब्रह्म समस्त अनुभवमूलक गुण, 
देश, काल, कारण एवं प्रपंच से भी परे है । इसीलिए उसे उपनिषदों में QR- कहा गया है । वह 
निगुण, निष्कल, सूक्ष्म, निर्विकल्प, निर्मल ua केवल वही सत्य है ।' ब्रह्म, ज्ञाता, ज्ञान, एव ज्ञेय का 
अंतर अविद्या के कारण ही प्रतीत होता है । अविद्या नष्ट होते ही ज्ञाता, ज्ञान एवं ज्ञेय का संबंध ही 
नहीं रहता हैं तथा आत्मा अथवा ब्रह्म अपने अनंत आनंद के रूप में प्रकाशित हो जाता है । माया, भ्रम 
के कारण ही निविंशेष ब्रह्म सविशेष ब्रह्म-सा प्रतीत होता है और ईश्वर, जीव, उपास्य एवं उपासक में 
भेद की प्रतीति होती है किन्तु जीव ब्रह्म के अभेद ज्ञान 'के द्वारा समस्त इत भाव समाप्त हो जाता है । 
ब्रह्म आधारभूत चैतन्य एवं सच्चिदान द है एवं ईश्वर पुरुषोत्तम है । जागतिक प्रपंच के कारण ही वह 
मायापाधिक ब्रह्म अर्थात्‌ ईश्वर कहलाता है । 
ब्रह्म कारणब्रह्म है और ईश्वर काय ब्रह्म । शंकर ब्रह्म को निष्क्रिय मानते हैं एवं ईश्वर को सक्रिय । 
ब्रह्म की अनुभूति सद्यः मुक्ति दायिनी हैं ते ईश्वरोपासना से क्रमेण मुक्ति होती है । ईश्वर केवल व्यावहारिक 
जगत्‌ में ही सत्य है, किन्तु पारमार्थिक दृष्टि से न वह सत्य है और न उसकी सृष्टि ही । वास्तव में 
ईश्वर नाम रूप की उपाधियों के द्वारा ही सृष्टि का निर्माण करता है, उसे धारण करता है एवं उसका 
संहार करता है । ईश्वर ही जगत्‌ का निमित्त एवं उपादान दोनों कारण है । ब्रह्म की तरह ईश्वर भी 
भोक्ता नहीं, किन्तु केवल साक्षी है । ईश्वर उपासना का विषय होने के कारण ही वह नाना रूपों में 
भक्तों पर प्रसन्न होकर दशन देता है । ईश्वरत्व की ये भावनाएं ही भेदबुद्धि के साधकों, भक्तों एवं लोगों 
को परम सत्य की यथार्थं भावना तक पहुंचने के लिए मात्र सोपान है । यथार्थं में जगत्‌ की अपेक्षा से 
ब्रह्म ईश्वर है और निरपेक्षरूप से वही परब्रह्म है । 


मायावाद : इस हृद्यमान नानात्व का कारण माया है । मा' का अर्थ है 'नहीं? और ‘ar का अथं 

है ‘si’, अर्थात्‌ जो नहीं है, वही 'माया है । वस्तुतः माया का कोई अस्तित्व नहीं है । वह झूठी है । 
जा है ही नहीं, पह दिखाई देती है, wa से वही माया है । माया नामरूप प्रपंचात्मक है 
और ब्रह्म भप्रपचात्मक । माया कल्पित है, झूठी है और उसी से जगत्‌ उत्पन्न हुआ है । आचाय 
शंकर के अनुसार जब माया ही मिथ्या है ता उसकी सृष्टि जगत्‌ भी मिथ्या है । माया के कारण ही 
अपरिणामी ब्रह्म नाम-रूपात्मक भिन्न प्रतीत होनेवाले जगत्‌ में अवभासित होता है । जगत्‌ माया का 
परिणाम है ओर ब्रह्म का fai है । जगत्‌ जादू की तरह भ्रतीति मात्र है और सत्य नहीं हे । उस (जगत्‌) 
का सत्य ब्रह्म है । माया का अर्थ है जादू । जादू दिखानेवाला हमारी ष्टि में श्रम पैदा करके हमें 
अमुक वस्तु दिखाता है पर वास्तव में वह वस्तु होती नहीं हैं । केवल इमारा हष्टि-ञ्रम 

` होता है । केमरा-मेन से कहा जाए कि तुम अभी फोटू खींचो तो वह वस्तु सच्ची नहीं होने से 
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केमरे में नहीं आएगी । आचार्य शंकर के अद्वेतवाद का मुल आधार मायावाद ही है । सृष्टिकाल में 
जगत्‌ नाम रूपात्मक व्यक्त दा में रहता है किन्तु इसकी पूर्वावस्था अव्यक्त दशा ही माया है । यह माया 
स्वतंत्र नहीं है किन्तु agaa है और यह ब्रह्म की बीज शक्ति है। माया अव्यक्त अविद्या है । अविद्यायुक्त 
होने से ही जीव के सभी व्यवहार सदा चलते रहते हैं । सोपाधिक ब्रह्म ही माया शवलित (मिश्रित) ब्रह्म 
हे । माया का ब्रह्म पर इच्छामूलक आरोप होता है किन्तु जीव पर उसका अज्ञानमूलक संक्रमण होता है । 
ब्रह्म ता अपनी इच्छानुसार माया का ग्रहण और त्याग कर सकता हैं पर जीव ऐसा करने में असमर्थ है । 
माया ब्रह्म के वश में है, किन्तु जीव माया के वश में है । माया परिणामी एवं अनित्य हैं तथा ब्रह्म 
कूटस्थ! (सदा काल एकरूप रहनेवाला, अचल) एवं नित्य है । माया का ही संयोग पाकर ब्रह्म ईश्वर 
अथवा परमेश्वर कहलाता है । माया का अग्यक्त इसीलिए कहा गया है कि वह परमेश्वर की ऐसी विद्या 
है, जिसके आदि का पता ही नहीं चलता । माया न सत्‌ है, न असत्‌ और न सत्‌-असत्‌ ही । वह न 
भिन्न है, न अभिन्न और न भिन्न-अभिन्न ही । वह न सांग है, न अनंग है और सांग-अनंग ही अतः 
ag अनिवंचनीय है 12 * 


माया के सत्‌ का कभी बोध न होने से माया सत्‌ नहीं कही जा सकती | उसे असत्‌ भी नहीं कह 
सकते, क्योंकि असत्‌ की प्रतीति नहीं हो सकती, परन्तु माया की प्रतीति ता हाती है । माया के सत्‌- 
असत्‌ इसलिए नहीं कह सकते कि वह सत्‌-असत्‌ इन दोनों रूपों में एक साथ उपलब्ध नहीं हो सकती । 


माया ब्रह्म से भिन्न इसलिए नहीं हो सकती कि वह ब्रहम ही की आरोपित शक्ति है । वह अभिन्न 
इसलिए नहीं हो सकती कि वह संसार रूप में विकृत परिणामवाली है, जब कि ब्रहम में कोई विकार 
उत्पन्न नहीं हाता । माया भिन्न-अभिन्त भी नहीं है, क्योंकि वह एक साथ भिन्न और अभिन्त रूप में ग्रहण 
नहीं की जा सकती । 


माया अंग सहित इसलिए नहीं हा सकती कि वह मुल रूप में अव्यक्त है तथा त्रिगुणात्मिका हाने 
से अनुमेय है । वह अनंग इसलिए नहीं कही जा सकती कि उसका परिणामी स्वरूप यह हृदय जगत्‌ है 
. तथा अंग-अनंग के रूप में उभयात्मक प्रतीति के अभाव में वह उभयात्मक भी नहीं है । 


ज्ञान विरोधिनी होने के कारण माया अविद्या कहलाती है पर ज्ञान उपस्थित होते ही वह विलीन 
हा जाती है । माया के कारण ही ब्रह्म से जीव की भिन्न और जगत्‌ की सत्य प्रतीति की रान्ति होती 
है । माया ही नाम-रूपों के अव्यक्त बीजों को अपने गर्भ में रखती है । परमार्थतः ब्रह्म सत्य है और जीव 
ब्रह्म है । जिस प्रकार अग्नि की दाहिका शक्ति उससे भिन्त नहीं हा सकती, उसी प्रकार माया की सत्ता 
न ते! पारमाथिक है और न प्रातिभासिक ही, वरन्‌ व्यावहारिक है । माया का आश्रय जीव है और विषय 
ब्रह्म है । वह जीवों से ब्रह्म के वास्तविक स्वरूप को छिपा लेती है । शंकर ने माया का. जगत्‌ को उत्पत्ति 


का कारणं मानते हुए लिखा है-- 


अव्यक्त नास्नी परमेशशक्ति, अनादूयविदूया त्रिगुणात्मिका परा । 
कार्याचुमेया gaa माया, यथा जगत्‌ सर्वमिइ' प्रसूयते ue 


अर्थात जा अव्यक्त नामवाली, त्रिगुणात्मिका अनादि अविद्या परमेश्वर की परा शक्ति है, वही माया है। 
जिससे यह सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ है । सुधि इसके कायं से ही इसका अनुमान किया करते हैं । 


२ J . 
१. 'कूटवत्‌ (Tad) निविकारेणस्थितः कूटस्थ उच्यते ।”, शब्दार्थंचिन्तामणि 


i ५ ३. विवेकचडामणि, शंकराचार्य, इलोक-११३, ११५ ` 
२. विवेकचूडामणि, शकराचाय, ३, निवेकाच Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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माया की आवरण एवं विक्षेप दो शक्तियां हैं । इन्हीं शक्तियों के कारण ब्रह्म का वास्तविक रूपं 
तिरोहित हा जाता है और उसमें अवास्तविक जगत्‌ की प्रतीति होने लगती है । आवरण शक्ति तमो रूपा 
है और विक्षेप शक्ति रजो रूपा है । ये दोनों एक दूसरे की पूरक हैँ । आवरण शक्ति वस्तु का वास्तविक 
रूप तिरोहित कर देती है और विक्षेप से एक नवीन वस्तु की सृष्टि हा जाती है । अर्थात्‌ माया की 
जावरण-झक्ति द्वारा वास्तविकता पर पर्दा डाल दिया जाता है ओर. विक्षेप शक्ति द्वारा दूसरी वस्तु (पृथ्बी, 
आकाश इत्यादि) कां आरोप कर दिया जाता है । माया सत्‌, रज और तम रूप स्वरूप युक्त त्रिगुणात्मिका 
है । वही समस्त कारण ahadi का समन्वित रूप है | अपने स्वरूप ज्ञान के अभाव में बद्ध जीव उसी में 
सोए रहते हैं ।' जीव ब्रह्म रूप होने पर भी इन्हीं माया के आवरणों के कारण वह स्वयं को भिन्न 
समझता है । इन आवरण-विक्षेप माया के आवरणों को ही अध्यास कहते हैं । जा जैसा नहीं है, उसमें 
बेसी झूठी बुद्धि करना ही अध्यास कहलाता है । इस अध्यास के कारण ही जीव में कर्ता, भोक्ता की 
प्रवृत्ति दिखलाई पड़ती है जो स्वयं ही मिथ्या ज्ञान रूप है, किन्तु शाइवत है । 


आवरण एवं विक्षेप इन दोनों शक्तियों के कारण यथार्थ की भ्रांति हाने से जीव में ब्रह्म से अलग 
होने तथा जगत्‌ के सत्य हाने की भ्रांति उपस्थित हाती है और नित्य, शुद्ध, बुद्ध एंव” मुक्त जीव स्वयं के 
शरीरादि अनित्य पदार्थों से आवृत्त समझने लगता है । वस्तुतः मिथ्या प्रतीति का ही दूसरा नाम अध्यास 
है । यही अध्यास का पहला रूप है और ब्रह्म के सगुण रूप की भ्रांति उसका दूसरा रूप है, । 


इसी अध्यास, wife के दूर करने के लिए वेदान्त aana का उपदेश देता है । वेदान्ती एक ही 
पदार्थ का प्रकृति, अज्ञान, अविद्या और माया आदि विभिन्न नामों से अभिहिंत करते हैं । वह पदार्थ 
जगत्‌ का उपादान कारण होने से प्रकृति, विधान के विरुद्ध हाने से अविदया, ज्ञान के विरुद्ध हाने से अज्ञान 
तथा अघटित घटना घटित हाने से माया कहलाता है। इस प्रकार के अध्यास का नष्ट करने के लिए 
आचाये शंकर कहते हैं-- 


एवमनादिरनन्तो नेसगिःकोऽभ्यासो मिथ्याप्रत्ययल्प, क्त्व भोक्तृत्व प्रवत्त कः । सर्वलोकः 
र ब च्चे 
प्रत्यक्षः । अस्यानथेहेताः प्रहुणाय आस्मैकत्वबिद्याप्रतिपत्तये सवे वेदान्ताः आरभन्ते ।* | 


छ अर्थात्‌ इस प्रकार अनादि, अनंत, नैसर्गिक, मिथ्या-ज्ञान स्वरूप और (आत्मा में) कतुंत्व, भोक्तृत्व 
आदि भाव उत्पन्न करनेवाला, यह अध्यास सभी को प्रत्यक्ष है । इस अनथ के हेतु अध्यास के समूल नष्ट 
करने के लिए तया ब्रह्म एवं आत्मा के ऐक्य का ज्ञान उत्न्त करने के लिए सभी वेदान्त आरंभ किए जाते हैं। 


जीवात्मौ : देहस्य आत्मा ही जीव कहलाता है | जीव के अंदर स्थित प।रमार्थिक तत्त्व श्रात्मा ही 
जीव का आधारभूत चैतन्य है 15 आत्मा ही निविशेष चैतन्य है और यही जीव के प्रकाशित करता है । 
आत्मा चित शक्ति स्वरूप, अजन्मा, अव्यय प्रत्ययों का द्रष्टा£, बुद्धि उपहित होकर नित्य चैतन्य है और 
बुद्धि की वृत्तियों को प्रकाशित करता है । ज्ञाता और ज्ञेय एक हो हैं, किन्तु अविद्या के कारण यह भेद 
प्रतीत हाता है । यह संपूर्ण जगत्‌ ही आत्मा है और यही सत्ता है । आत्मा नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, 


१, विवेकचूडामणि, iaaa 
२ बहुभ) शाकरमाष्य, SHIRT, २. FER, THT, ११४ 
३, ईशावास्योपनिषदू, ain cones AARTE MAER Btn 
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निराकार, जन्म-जरा-मरण रहित, अमृत, अभय, निविकार, afua, अचिन्त्य, अभेद्य, अदाह्य, सनातन 
तथा परमार्थ हैँ! 
वासांसि जीर्णानि यथा विहाय नवानि गृणाति नरोऽपराणि । 
तथा शरीराणि विहाय जीर्णान्यन्यानि संयाति नवानि देही ॥ र | 
जैन छिन्दन्ति शस्त्राणि नेन दहतिं पावकः । न चैन क्लेद्यन्त्यापो a शोषयति areal 
अच्छेदूया5यमदाह्यो5यमकलेद्या5शोष्य एच च । नित्यः सब गतः स्थाणुरचलो ऽय' सनातनः! 


x 


अध्यक्तो ऽयम्चिन्त्योऽयमविकार्योऽयसुच्यते | तस्मादेधं विदित्वेनं नाउुशोचितुमहेसि ॥ 


जीव आत्मा से भिन्न नहीं है । आत्मा जीव का सत्यरूप ही है इस प्रकार “जीवो ब्रह्मेव नापरः 
जीव ब्रह्म ही है । देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धि के संघात से अलग सत्य, च Tema SE ही आत्मा है। 

आत्मा ही ज्ञेय रूप है । जाग्रत, स्वप्न va सुपुप्ति इन तीनों अवस्थाओं में उसकी eu समान Bt 
से रहती है । इस कारण आत्मा अपरिणामी है । आत्मा अकर्ता, जन्म-मरण से के = सत्ता पर 
है । वह निष्क्रिय, अपरिणांमी एव' अपरिवत नशील है । स्थूल, सुक्ष्म तथा कारण श T m baka 
से परे, तीनों अवस्थाओं का साक्षी, चौबीस तत्त्वों का आघार, अविद्या एवं माया > कन दया b £ 
प्रतीयमान हेोनेवाले जीव तथा ईश्वर से भिन्न जा सच्चिदान द स्वरूप है, वही आत्मा है । ह व ळी 
ब्रह्म स्वरूप ही है । ब्रह्म जीव का अन्तर्म सत्य है । इसी कारण जीव भी चतन्य स्वरूप ह है | 


~ 


वि ता दै 
के इस निर्विशेष चैतन्य स्वरूप के ही आत्मा के नाम से अभिहित किया जांता है । 


आचार्य शंकर ने जीव का मूल स्वरूप निविशेष चैतन्य माना है । आत्मा और ब्रह्म का तादात्म्य 
है । जिस प्रकार ब्रह्म अनन्त, अनवच्छिन्न, चैतन्य स्वरूप. है, उसी प्रकार जीव भी अपने मूल आत्मा के 
रूप में अनंत चैतन्य स्वरूप है । > z 
क्रिया वुदि-व्यापार है, जिसका आत्मा पर अध्यास होता है । जीव की क्रिया ही दुःख है TEN 
होती है । यही क्रिया जा दुःल-सुल की अनुभूतियों का कारण है, अविद्या काज क a i 
कारण एक हो आत्मा नाना जीवों के रूपों में दष्टिगोचर होती है । यह आत्मा ही ee क 2 2 
साक्षी है । इच्छा, देष, प्रयत्न एवं क्रिया मार्य.पहित (मायावेष्टित) जीव कै, घम हैं, आत्मा ait ट्‌, 
जा एक मात्र तत्त्व हैं, जा aqata समान रूप से हुँ । यही आत्मा निविशेष, ब्रह्म T T = 
| शंकर जीव को ब्रह्म का अंश नहीं मानते । वह इसलिए कि ब्रह्म निरवयव है a द्‌ न 1 ब्रह्म 
का अवयव माना जाए ते! ब्रह्म का ब्रह्मत्व हो “नद oe PEE के as Oe Be 
> स्वाभाविक नहीं । जीव ब्रह्म का विकार अथवा प्रणाम मी तही, दाव Tae 
छ गी है । जीव तथा ब्रह्म का जा यह दृश्यमान वाह्य भेद प्रतीत हो रहा हे रह जल 
r a है, वह तो व्यावहारिक है aiie वह (जीव) शरीर, मनस्‌ और बुद्धि आदि मायोपायो 
एव' सत ! 
% 1 ४ नहीं 
i ee हैं कि जिस प्रकार घटाकाश तत्त्वतः महाकाश के अतिरिक्त और कुछ नहीं है, अर्थात्‌ 
घटाकाश महाकाश से भिन्न नहीं है, वैसे ही जीव ब्रह्म से ल नहीं हैन" J 
घटाकाशो बिकारावयबो यथा | नेवात्मतः सदाजीवो विकारावयवा तथा ॥ | 
नाकाशस्य घ --माण्डू ब्योपनिषद्‌, अदत प्रकरण 


दा द्लमदूसगवद्गीताऽ-२ अध्याय, इठाक-२२,२३,२४,२५, २, बहसूत्र, शांकरभाष्य २-३-१४ 


; र i २-३-४६ 
मदा ४ अ, याच, TIA AEN, शा, २-४ 
३. तत्त्ववीध, सू ? CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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घट के आकार-प्रकार तथा जीव की उपाधियां केवल अस्थायी अवरोध हैं । इनके अस्तित्वकाल तक 
जीवात्मा एवं धटाकाश अपने पारमाथिक स्वरूप से पृथक्‌ दिखाई देते हैं किन्तु इनके कारण न ते कोई 
वास्तविक भेद हाता है, और न उसके स्वरूप में ही किसी प्रकार का विकार उत्पन्न होता है | 'तत्त्वमासि' 
तुम (जीव) तत्‌ (ब्रह्म) हा, “छान्दोग्योपनिषद्‌? का यह सिद्धांत शंकर को मान्य है । इस सिद्धांत का 
अवच्छेदकवाद कहा गया है | 

जगत्‌ मिथ्या है । जगत अनादि तथा व्यवहारकाल में वत मान अवश्य है, किन्तु वह अनंत नहीं है। 
अतः एव व्यावहारिक इष्टि से सत्य हाते हुए भी तत्त्वतः वह असत्य है । पारमार्थिक दृष्टि से तो ब्रह्म 
ही परम सत्य है, अन्य सव मिथ्या है, भ्रम है, माया है । जे यह दिखाई दे रहा है, वह अविद्या के 
कारण ही । अविद्या के नष्ट होने पर ज्ञानावस्था में आत्मानुभूति होते ही, जीव ब्रह्म का तादात्म्य होकर 
जगत्‌ का विलय हो जाता है । यह अगत, ब्रह्म का faar है, विकार या परिणाम नहीं | अतात्तिवक 
परिवर्तन विवतः एवं तात्त्विक परिवत न विकार कंहलाता है |! 


जगत की स्थिति माया के कारण ब्रह्म अथवा आत्मा के ऊपर अध्यस्त (आरोपित) की गई 
ब्रह्म अधिष्ठान है एव जगत्‌ अध्यस्त । वास्तविक सत्ता ते! अधिछान (आरे।प या कल्पना का आधार ब्रह्म) 
की ही है । अध्यस्त जगत, ता मिथ्या है । माया के द्वारा ही ब्रह्म जगत, के रूप में प्रतिभासित हाता है । 
शुद्ध, बुद्ध, नित्य, मुक्त एव एक होने पर भी ब्रह्म विश्वभ्रपंच के रूप में भासित होता है 


यदिद सकळ Am, नाना रूप' प्रतीतमज्ञानात्‌ | तत्सव' ब्रह्मेव । 5 
इस प्रकार शंकर ने अद्वैत ब्रह्म के ही पारमार्थिक सत्य माना है-- 


aot fens’ सूक्ष्म निर्विकल्प निरंजनम्‌ । पकमेवाद्वय ब्रह्म नेह नानास्ति किचन ॥ 
अर्थात्‌ वह ब्रह्म गुण एव कलारहित, सूक्ष्म नित्रिकल्प और निर्मल है । वही एक, अद्वितीय ब्रह्म सत्य है । 
उसमें अन्य पदाथ कुछ भी नहीं हैं । ब्रह्मज्ञान हे'ते ही श्रविद्या का नाश हो जाता है और हेत भाव भी 
नष्ट हो जाता है । 

यह जगत ईश्वर की इच्छा शक्ति का ही विकास है । ईश्वर ही सभी रूपों ,को उत्पन्न कर के सभी 
का नाम रखकर झौर उसमें प्रविष्ट .होकर बोलना, चलना आदि व्यवहारो के. करता हुआ स्थित है | इस 
प्रकार जगत, जीव एवं ईश्वर व्यवहारतः सत्य हैं । आचारय शंकर का कहना है कि अविद्या के कारण ही 
जगत, को प्रतीति होती है । ब्रह्म ही जगत, कॉ निमित्तोपादान कारण है. उसके अतिरिक्त अन्य सब मिथ्या 
है । जिस प्रकार मिट्टी के ढेले को जान लेने से मिट्टी के विकार के सभी मृण्मय पदार्थो का ज्ञान हो 
जाता है, उसी प्रकार ब्रह्म को जान लेने से ही विविध वँचित्रयमय विशाल जगत का भी ज्ञान हा जाता 
है,। यह ब्रह्म (जगत्‌) उसी ब्रह्म से उत्पन्न हाता है, उसी में स्थित रहता है और अत में उसी में समा 
जाता है । ब्रह्म ही सभी को योनि है । र 


शंकर ने सप्टि की प्रक्रिया में माया के उपादान कारण माना हैं । ब्रह्म की माया नामक विक्षेप 

शक्ति से आकाश की, आकाश से वायु की, वायु से अरिन की, अग्नि से जल की और जल से पृथ्वी की 

उत्पत्ति हुई है । शंकर ने पंच महाभूता (पृथ्वी, जल, तेज, वायू, आकाश) के विशिष्ट मिश्रण से सृष्टि 
की उत्पत्ति मानी है । जिसे पंचीकरण का सिद्धांत कहते हैं । अंत में ब्रह्म ही रह जाता है । 


_ ee 
१. TATA, शांकरभाष्य, २-१-७ 
२, अध्यस्त आरोपित, मान लिया गया १ 03 विवेक बडा मणि, MEM ewes eS 
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मोक्ष : धम, अर्थ, काम और मोक्ष ये मानव जीवन के चार पुरुषार्थ माने गए हैं । इनमें मोक्ष 
ही परम पुरुषार्थ है । शंकर के मत में ब्रह्म ही परम सत्य है । जीव एवं जगत्‌ की प्रतीति का कारण 
अविद्या है । यह ब्रह्म ही जीव का वास्तविक स्वरूप है और इस ब्रह्म के स्वरूप का साक्षात्कार ही मोक्ष 
है । ज्ञानार्जन द्वारा ही आत्म-साक्षात्कार किया जा सकता है एवं आत्म-साक्षात्कार ही ब्रह्म-साक्षात्कार 
है । जिसके फलस्वरूप अविद्या तथा उसके कार्यो का नाश हो जाता है तथा हृदयस्थ चिदाभास ब्रह्म में 
जीव का परिणमन हो जाता है, फिर ब्रह्म के अतिरिक्त कुछ भी शेप नहीं रहता | 3 जीव के ब्रह्म में लय 
(परिणमन) हो जाने की इस अवस्था का शंकराचार्य ने मोक्ष कहा है । मोक्षावस्था में जीव .सुख-दुःख आदि 
सांसारिक कष्टों से मुक्त हो ज्ञाता है । यही जीव की ब्रह्मस्थिति है । 


माक्ष न ता आत्मा का परिवतेन ही है और न कार्य का परिणाम ही । वह न तो प्राप्य है 
और न उत्पादय ही । वह वस्तुतः जीव ब्रह्म का अभेद ही है । जीव को अपने वास्तविक स्वरूप का ता 
ज्ञान है, पर वह अविद्या के कारण आवृत्त रहता है और शरीर-संपक के कारण भिन्न प्रतीत हाता है । 
अविदया का नाश होते ही माया कृत उपाधियां नष्ट हो जाती हैं और जीव के आत्मा के "सहज स्वरूप 
का ज्ञान हा जाता है और यही मोक्ष है । साने का हार गले में पर ध्यान न रहने क कारण, कोई उसे 
इधर-उधर EAT रहे, पर अन्य काई वता दे कि हार ते गले में ही है, ता उस स्थिति में उसका भ्रम 
नष्ट हो जाता है और उसे हार मिल जाता है । मोक्षावस्था ठीक इसी प्रकार की है । ब्रह्म भीतर ही है, 
जिसे हम आत्मा कहते हैं, वस इतना जान लेना ही ब्रह्म को जान लेना है और यही ब्रह्मज्ञान 
मोक्षावस्था हैं । 


---जी वर कित । शरीर रहते हुए ज्ञान हा जाने से 
कित दो प्रकार की होती है--जीवम्मुक्ति और विदेहमु र wes 

मुबित k जाए वह जीवन्मुक्ति कहलाती है और शरीर त्याग के पश्चात्‌ होनेवाली मुक्ति वि कहलाती 
है । शंकर ने ज्ञान के अतिरिक्त मोक्ष का अन्य काई साधन नहीं माना है । 


शंकर के अनुसार संचित एवं क्रियमाण कर्म के नष्ट हाने पर जीवितावस्था में हो तत्त्वज्ञान हा जाने 
से जीव अपने प्रारब्ध-कर्म के नष्ट हाने तक शरीर के पूर्ववत्‌ धारण किए रहता है। यही जीवन्मुक्तावस्था 
है । नवीन कम के अभाव में जीव के नवीन शरीर धारण करने का प्रश्‍न ही उपस्थित नहीं होता है । 
प्रारब्ध कर्म के क्षय हा जाने पर जीव का शरीर पात हा जाता है और वह मुक्त हा जाता है । 


आचार्य शंकर ने अद्वैत-वेदान्त की सुद्दढ चट्टान पर भारतीय anian धम, जा खंड-खंड a चुका 
था, उसका प्रासाद फिर से खडा कर दिया | उन्हीं कें द्वारा जप, तप, व्रत, उपवास, यज्ञ, दान, संस्कार, 
उत्सव और प्रायश्चित्त आदि हिन्दू सनातन आचार एक बार पुनः सप्राण हा है: जीवित हा ee! ee 
काटि के लागों के लिए तथा हिन्दू लेक-संग्रह के लिए शंकर ने विष्णु, शिव, hs , गल e 5 8 
इनके समन्त्रित रूप में पंच देवोपासना प्रारंभ की । a पंचदेवोपासनावाला यह मत 'स्मात _ कहुलाया । स्मातं 
मत के प्रचार-प्रसार के लिए शंकर ने अपने शिष्यों का ‘arei? संप्रदाय चलाया । as के ता 
शिष्य थे- -पद्मपाद, हस्तामलक, मण्डन और ताटक । इनमें पदमपाद, के ye =a) z 
आश्रय, हस्तामलक के दो शिष्य थे--(३) वन और (४) अरण्य, मण्डन के तीन दद किना थे--(५) गिरि, 
(६) पर्वत और (७) सागर तया तोटक के तीन शिष्य थे-(८) सरस्वती, (९) भारती और (१०) पुरी । 


इन्हीं दस संन्यासियों के नाम से दस भेद चले । जे दशनामी संन्यासी के नाम से प्रसिद्ध हुए । शंकर ने. ै 


भारत की चारों दिशाओं में चार मठ स्थापित किए थे । दक्षिण भारत में शंगेरी मठ, जगन्नाथपुरी में | 
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गोवद्धेन मठ, द्वारका में शारदा मठ तथा भारत की उत्तरीय हिमगिरि शुंखलाओं में जाशी मठ । पुरी, 
भारती और सरस्वती संन्यासियों की शिष्य परंपरा के अन्तगत शृंगेरी मठ है, तीथं और आश्रम शारदा मठ 
के अन्तर्गत, वन और अरण्य गोवंद्धत मठ के अंतगत है तथा गिरि, पर्वत और सागर जाशी मठ के अंतगत हैं । 


संपूण अखंड भारत एक विराट्‌ सूर्यमंदिर है, एवं सभी भारतीय सूर्योपासक हैं । इस आशय से 
प्राचीन भारतीय सम्नाटों ने पूव में सूर्य की प्रथम किरण भारत का जहाँ स्पश करतीं है, वहाँ प्रातः 
qaqa के लिए काणाक का सूर्यमंदिर?, जहाँ सयं भारत के ठीक मध्य में रहता है, उस विन्दु पर मध्याह्न 
सूर्यपूजा के लिए कालप्रियनाथ5 का सूर्यमंदिर एवं qa की अंतिम किरण जहाँ शिशु भारत के सिर पर 
अपना वात्सल्य का वरद हाथ फिराकर विदा लेती है उस स्थान पर साय सूयपूजा के लिए कश्मीर के 
के उत्तुंग शिखर पर मातंण्ड* का सूर्यमंदिर बनवाया और ।। ॐ भूभु वः स्वः । तत्सवितुवरेण्यम्‌ i 
भर्गोदिवस्य धीमहि । थियो यो नः प्रचाद्यात्‌ ॥ के सविता संस्तुवन से सदियों तक-हिन्दुत्व को ऐक्य के 
सूत्र में आबद्ध रखा, ठीक ऐसा ही महद्‌ कायं इन सूर्यमंदिरों के विध्वस्त कर दिए जाने पर या होने पर 
आचाय शंकर ने भारत के चारों फोनों पर चार मठ स्थापित करके एवं उसीकी परंपरा में द॒शों दिक्‌पालों 


की atsam संन्यासियौं की परंपरा प्रारंभ करके किया । पर आज हम देख रहे हैं, एक ओर 


१. अख'ड भारत : वर्मा, तिब्बत, बांग्लादेश, श्रीलंका, पाकिस्तान एवं अफगातिस्तान के साथ वर्तमान 
प्रजातंत्र भारत । 


_ २, अक' : संस्कृत में (अक? प्रातःकालीन सूर्य के कहते हैं | कोण उदित होते सूय का सर्वप्रथम दिखाई 


देनेवाला भाग । कोण + अंक = केणाक | 
३. कालप्रिनाथ : संस्कृत में मध्याल्ल सूयं के 'कालप्रियनाथ” कहते हैं । युभद्राकुमारी चौहान की रानी 
झांसी कविता में--'रानी बढी काळपी आई' इसमें कालपी शब्द प्राचीन कालप्रियनाथ 
का अपभ्रंश रूप है । भगवान्‌ कालप्रियनाथस्ययात्रायां ..? ऐसा भवभूति के 'उत्तररामचरित' 
नाटक के प्रारंभ में भी उल्लेख मिलता है । 


४. Mave : संस्कृत में अस्तगामी सूर्य के मार्तण्ड कहते हैं । यह स्थान कइमीर में आज भी मटंड 
नाम से खंडहर के रूप में विद्यमान है । सुनते हैं किं वहां मुसलमान बैठता है और मटंड 
नाम से धमेस्थान के रूप में इसे सम्हालता है । कैसी हुई है, हिन्दुत्व” की दुर्गति । प्रत्यक्ष 
देवता जगत्‌ का आत्मा सूय के समाप्त क्रिया । उसके स्थान पर व्यभिचारी कृष्ण की पौराणिकी 
कल्पित पाखण्डपूजा प्रारंभ हुई । उसीका यह दुष्परिणाम है । 


५. गुजरात में द्वारका स्थित सुप्रसिद्ध वर्तमान रणछोडराय का मंदिर aaa में कभी सूर्य मंदिर था । 
(देखिए-संस्कृति के चार अध्याय-दिनकरजी) तथा पुरी का जगन्नाथ का मंदिर भी असल मे बुद्ध मदिर 
थां । इससे ऐसा प्रतीत होता है कि यह वेदिक कालीन प्रतापी देवता सूय पौराणिक क्रृष्णपूजा के 
दुराग्रहियों का शिकार बता है । गुजरात में सोमनाथ के पास एवं महेसाणा के पाप मोढ़ेरा जैसे तथा 
भारत में अन्यत्र भी सुर्य मंदिर ध्वरत एवं खंड़हर के रूप में पड़े हैं, उसके पीछे, हमें ता वासुदेव कृष्ण 
की पूजा का दुराग्रह ही प्रतीत होता है । एक को हटाग्रो और दुसरें को बिठाओ L यही बात यहां प्रतीत 
हो रही हँ । हिन्दू धर्म प्रजातंत्रात्मक हे । उससे कई लाभ हैं, पर लाभ की अपेक्षा हानियां अधिक 
हुई है । हर दिन एक नया देव कुकुरमुत्ते की तरह प्रकट हो रहा है। कोई व्यवस्था ही नहीं है और 
परवर्ती देव पुरव वर्ती देवता के सिर पर ही पेर रखकर प्रकट हों रहा है । पहले था, उससे आगेवाला 

बडा हैं, महान्‌ है 
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क्षयग्रस्त, दुब ल, मृतःप्राय, छिन्न-विच्छिन्न, पौराणिक अंधविश्वासों में गरक हिन्दुत्व जा अधों की तरह 
हाथी को टटोल रहा है और दूसरी ओर यह शंकर के दशनामी दस fennel की परंपरा स्वोदर पोषण में 
संलग्न और निष्क्रिय, माया में लिप्त हाकर हिन्दू समाज के लिए भाररूप बनी हुई है और “लोकायत” के 
“खाओ, पिओ, आनंद करो? के सिद्धांत को चरितार्थ कर रही है । “रदिमरथी? में दिनकरजी लिखते हैं-- 


इच्छा नर कीं और, और फल देती उसे नियति है । 
फलता विष पीयूष-बुक्ष मे, अकथ प्रकृति की गति है ॥ 


मनुष्य की इच्छा कुछ हाती है और नियति उसे कुछ और ही विपरीत फल देती है। ता कभी-कभी 
ऐसा होता है कि अमृत के वृक्ष पर भी विष=फल लग जाता है, क्योंकि प्रकृति की माया बडी विचित्र है । 
शंकर ने चार मठो के दशनामी संन्यासियों की स्थापना के समय हिन्दुत्व के कंसे भावी. उज्ज्वल रूप 
को देखा होगा, पर शंकर के जाते ही क्या हा गया, इस दसनामी साधु-संन्यासियों की परंपरा के £ 
वस, दिखावे की थोड़ी सगुण पूजा कर लेते हैं, फिर चांदी की खडाऊएं, मलमल के गद्दी-तकिए, 
चांदी के छत्र-चमर ? और यह सब किसकी कमाई पर, केवल हिन्दुत्व के नाम पर मिली श्रद्धा, विश्वास और 
दया की...... पर । संन्यासी के लिए ऊपर आकाश और नीचे धरती । वह ते करपात्री होता है और रात-दिन 
हिन्दुत्व के बांधने में लगा रहता है । गेरुआ वस्त्र उसका वास्तव में रात-दिन अग्नि का अभिषेक होता है-- 


संन्यास वसो की गेरिकता 

परिधान के लिए केवल र'ग 

पर उस घारणकर्ता के लिए 

चह ज्वाला का 

अहोरात्र अभिषेक है । -“महाप्रस्थानः-नरेश महेता 


ता शंकर की परंपरा में तथा अन्य आज लगभग दो करोड़ के लगभग भारत में साधु-संन्यासी हैं। इनमें 
से कितने हैं जे! हिन्दुत्व के दर्द को पहचानते हैं, और इसके लिए दिन-रात कुछ कर रहे हैं । केवल राम- 
नाम लेकर मंदिर बनाकर बैठना और खाना, हराम का खाना RI संन्यासी, पुजारी, आचार्य वही है, 
जो मंदिर के सम्हाले, हिन्दुत्व के सम्हाले और अपने पेट के लिए आठ घंटा फॅक्टरी, खेत में अथवा 
कहीं भी शारीरिक श्रम का काम क्रे l 

इस सन्द में आज के बुद्धिजीवी हिन्दू, शंकराचार्य की इस संन्यासी परंपरा को देखें.) कोई संन्यासी 
लगता है, हिन्दुत्व की चिंता में दुर्बल £ हराम की खा कर गोाल-मटोज्ञ, मेटे-मुष्टण्ड़ हुए जा रहे 
हैं । शमे भी नहीं आती है । कंसे जाता है, मुह की तरफ इनका हाथ । 
विशिष्याद्वेत वेदान्त (विशिष्टाद्वतवाद्‌) 

बिशिष्टाइ्ैत के मत में मीमांसाशास्त्र एक ही है । पूर्वमीमांसा एवं उत्तरमीमांधा के भेदों के वह 
स्वीकार नहीं करता है । आचार्य जैमिनी 'के 'पूवमीमांसा” के प्रथम सूत्र "अथातो चर्मजिश्ञाखा' से लेकर 
बादरायण व्यास के “उत्तरमीमांसा' के अंतिम सूत्र “अनार्वात्तः, तक के बीस सच्या का पदार्थ 5 विचार 
करने वाला यह वेदान्त मत एक ही मीमांसांदर्शन मानता है! जा “घर्ममीमांसा', देवमीमांसा' एव 


sneer Ss 
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“बृह्ममीमांसा नामक तीन काण्डों में विभक्त है । द्वादश अध्यायों में विभक्त आचार्य जैमिनीकृत 


. ‹धर्समीमांसा? प्रथम काण्ड हैं, जिसमें धम का सांगापांग विवेचन प्रस्तुत किया गया है । चार अध्यायों में 


विभक्त आचार्यं काशङ्कत्स्तकृत दिवमीमांसा” द्वितीय काण्ड है, जिसमें देवेंपासना पर विचार किया गया है। 
चार अध्यायो में विभक्त भगवान्‌ वादरायण व्यास कृत aga’ तृतीयकाण्ड है, जिसमें ब्रहम पर पूर्ण विचार 
करके इस मत के आचायों ने अपना विशिष्टादत - वेदान्त मत स्थापित किया है । इस प्रकार कर्म, उपासना 
एवः ज्ञान इन तीनों काण्डों से युक्त संपूर्ण शास्त्र के इस मत के आचार्यों ने एक ही “मीमांसाशास्त्र' का 
नाम दिया है । 


ब्रहसूत्र में विशिष्टाद्वैतवादी आचार्यं आशमरथ्य का उल्लेख मिलता है । जिससे इस मत की प्राचीनता 
सिद्ध हाती है । इस मत के आचायों का क्रम इस प्रकार माना जाता है—भगवान्‌ श्रीनारायण ने जगज्जननी 
श्रीमहालक्ष्मी को उपदेश दिया, लक्ष्मी ने वैकुण्ठ पाषंद श्री विष्वक्सेन का, विष्वक्सेन से श्री शठकोप स्वामी 
के, शठकेप स्वामी से श्रीनाथ मुनि को, श्रीनाथ मुनि से पुण्डरीकाक्ष स्वामी को, पुण्डरीकाक्ष से राममिश्र 
स्वामी का, राममिश्र स्वामी सें श्रीयामुनाचायं को इस मत का उपदेश प्राप्त हुआ | १: 


श्री यामुनाचाये (लगभग ९६५ विक्रम संवत्‌) ने ब्रह्मसूत्र की विष्णुपरक व्याख्या की । इन्हीं ने अपने 
अलौकिक पांडित्य से इस मत के नवीन आलोक प्रदान किया । इसके पश्चात्‌ बारहवीं शताब्दी में आचार्य 
रामानुज ने इस मत के समस्त भारत में व्याप्त कर दिया । रामानुज के इस महद्‌ कार्य के कारण ही 
यह मत “रामानुजमत? के नाम से भी प्रसिद्ध हुआ | 


विशिष्टाहैत शब्द “विशिष्ट? एव' 'अद्वेत इन दे शब्दा से निष्पन्न हुआ है । “विशिष्ट? सें aT है-- 
चेतन और अचेतन विशिष्ट (युक्त) ब्रह्म । 'अद्वेत? से तात्पर्य है अभेद अथवा एकत्व । अर्थात्‌ चेतन-अचेतन 
से विशिष्ट ब्रह्म के अभेद (एकत्व) का प्रतिपादन करने वाला सिद्धांत विशिष्टाद्वैत वेदान्त है । 


झांकर मतानुयायी सुरेश्वराचाय ने कहा कि ज्ञान स्वप्रकाश है, अखंड है, कूटस्थ एवं नित्य है । ज्ञान 
ही आत्मा है। ज्ञान ही परमात्मा है । ज्ञान निष्क्रिय है । ज्ञान निविशेष है । ज्ञान में भेद नहीं है । ज्ञान 
आपेक्षिक नहीं है । यामुनाचाय ने इसके अवेदिक प्रतिपादित करते हुए कहा कि ज्ञान आत्मा का धमं है। 
आत्मा ज्ञान-स्वरूप नहीं, किन्तु आत्मा ज्ञाता है । ज्ञातृत्व शक्ति आत्मा की है । ज्ञान सक्रिय है । ज्ञान सविशेष 
है। ज्ञान स्वप्रकाशरूप नहीं, पर आपेक्षिक है | 


यामुनाचाय का मत है कि श्रुति ही आत्मप्रतिपत्ति (आत्मा की. प्रतीति) का प्रमाण है । नैयायिक 
अनुमान से आत्मा का अस्तित्व स्वीकार करते हैं, पर आचार्य यामुन का मत है कि केवल अनुमान से ही 
आत्मा के सिद्ध नहीं किया जा सकता । आचार्यं यामुन के मत से ईश्वर पुरुषोत्तम है । ईश्वर जीव से 
श्रेष्ठ है। जीव कृपण है । दुःख शोक में डबा हुआ है। पर ईश्वर सर्वज्ञ, सत्य-संकल्प एवं असीम सुखसागर 
है । ईश्वर पूर्ण है एव जीव अणु । जीव अंश है एव ईश्वर अंशी । ईश्वर एव जीव नित्य पृथक्‌ हैं । 
मुक्त-जीव ईश्वर भाव को प्राप्त नहीं होता पर ईश्वर का सान्निध्य प्राप्त कर सकता है । 


जगत्‌ ब्रह्म का परिणाम है । ब्रह्म ही जगत्‌ के रूप में परिणत हुआ है । जगत्‌ ब्रह्म का शरीर 
हैं । ब्रह्म जगत्‌ की आत्मा है । आत्मा और शरीर अभिन्न हैं इसलिए जगत्‌ ब्रह्मात्मक है । जगत्‌ रूप 


__ शरीर ब्रह्म की कलामात्र है.। 
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जीव और ब्रह्म भिन्न हैं । जीव और ब्रह्म में अभेद कभी संभव नहीं । ब्रह्म और जीव में सजातीयं 
और विजातीय भेद नहीं है, किन्तु स्वगत भेद है । स्वगत भेद का अर्थ है, दोनों में अपने आपमें स्तरीय 
भेद है, qa का भेद है । इसी के स्वामी-सेवक भेद कहते हैं । तत्त्व तीन हैं-चित्‌, अचित्‌ और 
पुरुषोत्तम । चित्‌ जीव है, अचित्‌ जगत्‌ है और पुरुषोत्तम ब्रह्म है । ब्रह्म सगुण, अशेषकल्याणगुणगणसागर, 
ad नियन्ता है एवं जीव उनका दास है | जगत्‌ जड, है और ब्रह्म का शरीर है | जीव, जगत्‌ एवं ब्रह्म 
इन्हीं तीन मौलिक पदार्थों के आधार पर आचाय रामानुज ने अपने मत का विस्तार किया । 

आचार्य रामानुज ने प्रस्थानत्रयी पर भी भाष्य लिखकर विशिष्टाईँत संप्रदाय की विधिवत्‌ स्थापना 
की । इन्होंने अपने मत में ब्रह्म के सुक्ष्म चित्‌ औंर सुक्ष्म अचित दो पक्षों से विशिष्ट (युक्त) कहा है 
और इस प्रकार चित्‌-अचित्‌ विशिष्ट समग्र तत्त्व ब्रह्म ही है, ऐसी स्थापना की । ब्रह्म के इसी सूक्ष्म चित्‌ 
से स्थूल चित्‌ (जीव) तथा सूक्ष्म अचित्‌ से स्थूल अचित्‌ (जड) उत्पन्न हुए । इस प्रकार ब्रह्म केवल निमित्त 
कारण है तथा स्थूल चित, (जीव) एवं स्थूल अचित, (जड) उपादान कारण हैं । ईस मत में जीव ब्रह्म 
का अंश है | 


बिशिष्टाइईँत मत के अनुसार ब्रह्म विशिष्टता से रहित कभी नहीं होता । चाहे प्रलय काल में वह 
कारण ब्रह्म के रूप में हो या सृष्टि काल में कार्य ब्रह्म हो । ब्रह्म श्रलयकाल में सूदम चिदू-अचिद्‌ विशिष्ट 
रहता हैं तथा सूष्टिकाल में वह स्थूल चित -अचिद्‌ विशिष्ट रहता है । ईस प्रकार प्रत्येक स्थिति में चिद्‌-- 
अचिद्‌ विशिष्ट स्थिति में रहने के कारण हो आचार्य रामानुज का वेदान्त-मत विशिष्टाद्वैत कहलाता है । 


रामानुज के मत में ब्रह्म सगुण एवं सविशेष है। वह fant नहीं | वह पुरुषोत्तम है, नारायण है । 
नारायण ही समस्त जड-चेतन सत्ता के स्वामी हैं । वें निखिल गुणगणैकधाम नित्य वैकुण्ठ बिहारी हैं । 
उनकी शरण में जाने से ही जीव की मुक्ति होती है । प्रपत्ति (शरणागति) ही मोक्ष का सर्वोत्तम साधन 
है । रामानुज की उपासना प्रेम मुलक है. | बहुदेवाचेन के स्थान पर इस संप्रदाय में विष्णु को ही महत्ता 
दी गई है तथा उुराणा में “िष्णुपुराण? को अत्यधिक महत्त्व दिया गया है । सभी वर्णो को भक्ति का 
अधिकार दिया गया है, फिर भी ब्राह्मणों को प्रधानता दी गई है! इस संप्रदाय को श्रीसंप्रदाय कहते हैं । 
यों यह संप्रदाय श्रीसंप्रदाय एवं वैष्णव संप्रदाय दो वर्गों में विभक्त है । उत्तर भारत में वेष्णवसंप्रदाय 
का प्रचार हैं। 


रामानुज के अनुसार तत्त्व तीन हैं--चिद्‌ (जीव), अचिद्‌ (जगत्‌) तथा ईश्वर । ईश्वर (ब्रह्म) चिद्‌-- 
अचिद्‌ दोनों से युक्त है । ईश्वर से भिन्न कोई सत्ता नहीं है । ब्रह्म चिदू-अचिद्‌ अ'शों से विशिष्ट होते 
हुए भी एक है । ब्रह्म OT है । वही जड-चेतन का आधार है ।.वह उपासना से ही प्राप्य हैं। अमृत, 
भूमा और अपनी महिमा में निवास करबला हुआ भी वह आदि कारण नित्य, अज, अमर, अनंत, एक- 
रस एवं सर्वव्यापी है | ईश्वर अनंत इसलिए है कि चिद्‌-अचिद्‌ में व्याप्त और सभी का अन्तर्यामी 
होते हुए भी वह चिद्‌- ra दोनों से लिप्त नहीं है । ब्रह्म सगुण है, निगुंण नहीं । वह पुरुषोत्तम है एव' 
कल्याणगुणो का भंडार दै । वह सच्चिदानंद, चेतन और आनंदमय है । जीव शेष तथा ईश्वर शेषी है 1 
ईश्वर ही जीव का नियामक हैं । जीवों की संख्या अनंत है । प्रकृति के संयोग से जीव जैसे-जैसे कर्म 
करता है, उसीके अनुसार बंधन में पडता है । आवागमन का कारण भी यही है । संसार के सभी पदार्थ. 
ब्रह्मरूप हैं। इसी कारग वें सुखद हैं| उनका दुःखद प्रतीत होना आगन्तुक कारण है । दुःख का एकमात्र कारण 
आत्मा का भौतिक शरीर से तादात्म्य ही है । जिस प्रकार शरीर और आत्मा अलग-अलग हैं, उसी प्रकार 
जीव और इश्वर भी अलग-अलग हँ t फिर भी ईश्वर, जीव, जगत्‌ का घनिष्ट संबंध है, अतः एक दुसरे ट्‌ 

CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. REC: 


+ छड छ दी 


ee RRS 


Digitized by Arya Samaj [९२], Chennai and eGangotri 


को पृथक्‌ नहीं किया जा सकता । जीव अल्पज्ञ-एव अनंत हैं और ईश्वर सर्वज्ञ एव' पूर्ण है । ईश्वर 
प्रत्येक जीव में व्याप्त है और उसका नियमन करता है । ईश्वर इसी कारण अंतर्यामी कहलाता है । ईश्वर 
स्वतंत्र एव जीव अस्वतंत्र है । ब्रह्म और जीव में सेव्य-सेवक भाव है । सेवक कभी सेव्य वस्तु से अभिन्न 
नहीं हो सकता | इस तरह भेदाभेदवाद भी विशिष्टाद्वैत के समान ही है । 


ब्रह्म के अचिद्‌ अंश से शरीर की उत्पत्ति होती है, किन्तु आत्मा की उत्पत्ति नहीं होती । आत्मा 
नित्य एव ईश्वर का अंश है । उपनिषद्‌ में आत्मा को सवञ्यापि कहा गया है । इसका कारण यह है कि 
आत्मा इतना सूक्ष्म है कि प्रत्येक अचिद्‌ तत्त्व में वह अनुस्यूत है । रामानुज आत्मा को विभु न मानकर 
अणु मानते हैं । अद्वेतवादी ज्ञान को आत्मां का स्वरूप मानते हैं किन्तु रामानुज ज्ञान को आत्मा का 
घम मानते हैं । € ; 


जीव और ब्रह्म में स्वगत भेद है । जीव और ब्रह्म दोंनों चेतन, स्वयं प्रकाशंमान, ज्ञानाश्रय, नित्य, 
देहादि से भिन्न हैं । जीव कर्ता, भोक्ता, ब्रह्म का शरीर तथा दास है । जीव की ब्रह्म - से कभी अभिन्नता 
नहीं हो सकती । अप्राकृत चिन्मय शरीर से वेकुष्ठधाम में निवास की प्राप्ति मुक्ति है । यह मुक्ति ब्रह्म 
की कृपा से उनकी प्रपत्ति द्वारा प्राप्त होती है । विशिष्टाद्वैत मत शरणागति-प्रपत्ति का मार्ग है । न्यासविद्या 
(समर्पण) ही प्रपत्ति है । ` आनुकूल्य का संकल्प और प्रातिकूल्य का त्याग ही स्वरूप है । तात्पयं यह कि 
शास्त्र विपरीत समस्त कमे त्याज्यं हैं और शास्त्राचार ही विहित है, क्योंकि शास्त्र ही भगवान्‌ के आदेश हैं । 


माया : रामानुज के अनुसार माया ईश्वर की गुणमयी भावरूपा शक्ति है, जो ईश्वराधीन है और 
उसी में वह निवास करती है । रामानुज के मत में प्रकृति को ही मांया कहा गया है । रामानुज प्रकृति को 
ईश्वर का अंश मानकर ईश्वर द्वारा ही उसे संचालित मानते हैं । रामानुज के मत में माया सत्य है, पर 
ईश्वर माया से स्वतंत्र है | हे 


जगत्‌ : रामानुज के मत में ज्ञान शून्य, विकारयुक्त अचिद्‌ तत्त्व ही जगत है । सुक्ष्म चिद-अचिद 
ब्रह्म ही कारण है और स्थूल चिद्‌-अचिद्‌ ब्रह्म ही कार्य है । यही सृष्टि की प्रक्रिया है । शंकर जगत्‌ 
को ब्रह्म को विवत कहते हैं। वहां रामानुज उसे परिणाम कहते हैं । रामानुज सृष्टि युक्त संसार को wa 
नहीं मानते । इस प्रकार रामानुज के परवर्ती सभी आचार्यो ने शंकर के मायावाद का खंडन किया हैं 1 


रामानुज के मत में ईश्वर कारण एवं जगत्‌. कायं हुआ । इस तरह कारण के सत्य हाने से कार्य भी 
सत्य हुआ । कार्य कारण का विवर्त नहीं किन्तु परिणाम है । अतः जगत्‌ ईश्वर की शक्ति अर्थात्‌ प्रकृति 
का परिणाम हुआ | ब्रह्म कारण भी है एवं कार्य भी, तब सृष्टि को मिथ्या कैसे कहा जा सकता है । 


म्रक्ष; रामानुज दास भाव से परमेश्वर की प्राप्ति को ही जीव का परम पुरुषार्थ अथवा मोक्ष 
मानते हैं । अर्थात्‌ भगवान्‌ के दासत्व की प्राप्ति ही मोक्ष है । दोष रहित, निर्मल ज्ञानयुक्त मुक्तात्मा ब्रह्म 
सहश हा जाता है । रामानुज के अनुसार परमेश्वरं की प्राप्ति ही जीव का परम लंक्ष्य है । ज्ञानमुक्ति का 
साधन नहीं, किन्तु ध्यान, उपासना आंदि मुक्ति के साधन हैं । 


en यहाँ यह विचारणीय है कि शंकर के केवलाद्वेत तक वेदान्त केवल.औपनिषदिक शुद्ध, अविकांरी ज्ञान पर ही 
आधारित रहा, पर विशिष्टाद्वैत से निगुण के स्थान पर सगुण, ज्ञान के स्थान पर भक्ति-प्रपत्ति इत्यादि के 

रूप में स्थूलता की ओर हमारी वेदान्त घारागओं की प्रवृत्ति बही वेद, उपनिषद्‌ एवं उपनिषदो के समन्वयात्मक 
रूप वादरायण व्यास के 'अथातो. अह्मजिज्ञासा” से शुद्ध बहाज्ञान एव' वेदान्त की जो निर्मेलधारा बही, 
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वह आचाय शकर तंक तो परम निर्मल रही, पर परवर्ती नगरौं की गंदी गटरों के मलिन जलों के मिलने 
से जैसे गंगां-यमुना का जल प्रदुषित हो जाता है वैसे ही पौराणिक सगुणोपासना एव बाह्याचार प्रधान 
परवतीं विशिष्टाद्वैत, द्वत, darda, शुद्धाद्ेत इत्यादि संप्रदायों में वह उत्तरोत्तर मलिन होंती ही गई और इस 


मलिनता का कुत्सित चरम रूप हम शुद्धाद्वैत वेदान्त से संबद्ध पुष्टिसंप्रदाय के 'संमपेण? एव" “अधरामृत? जैसे 
कुआचारों. में देख सकते हैं । 


वेदान्त को हम शब्द की भांति दो रूपों में विभक्त कर सकते हैं-(१) अविकारी (२) विकारी । ' 
शंकर का वेदान्त अविकारी है, निगुण है एव' परम शुद्ध है । शंकर के परवर्ती रामानुज का विशिष्ट दत 
वेदान्त, मध्व का ga वेदान्त,. निम्बाक का dada वेदान्त, वल्लभ का शुद्धादैत वेदान्त, बलदेव का 
आचेन्त्यभेदाभेद वेदान्त इत्यादि सभी सगुण वेदान्त विकारी वेदान्त हैं । पुराण इन्हीं वेदान्तों के पोषक 
हैं और इन्हीं वेदान्तों की आत्मजा है-भक्ति, जिसने प्रबला होकर, हिन्दुत्व को क्षय एव कुष्ठ राग से 
पीडित कर रखा है । आज हिन्दुत्व ag देवोपसना के दुर्ग घ के दल-दल में फंसकर क्षीण हो चुका है, वह 
सब कुछ इन्हीं सगुण वेदान्त, इनके पुत्र पुराण एव' पुत्री भक्ति कन्या का कुफल है । 
द्वेतवेदान्त (Xaaa, शुद्ध-द्वतवाद, स्वत meaa aaa) 


दवत-वेदान्त के प्रमुख आचाय मध्व हैं । जिन दिनों भारत में शांकरमत wa भक्तिवाद का संघर्ष 
चल रहा था, उन्हीं दिनों मध्व के स्वतंत्रास्वतंत्र मत का प्रादुर्भाव हुआ । अतः यह कहा जा सकता है 
कि वेष्णवों के भक्तिवाद का. ही परिणाम wea का मत है । मध्व ने शंकर के मत का तीव्र स्वर में खंडन 
किया है । विशिष्टाद्वैत मत पर तों शांकर का बहुत कुछ प्रभाव है, पर मध्व कां मत उससे सर्वथा भिन्न 
है । मध्व ने अपने मत की पुष्टि के लिए प्रस्थानत्रयी पर भाष्य लिखा है । 


मध्व मत में ब्रह्म स्वतंत्र है । वह स्वतंत्र प्रमेय है । वह सगुण है ऐवं सद्गुणों का आलय है । 
वह भाव और अभाव से परे है । पदाथ दस हैं-(१) भाव-वस्तु, (२) गुण, (३) क्रिया, (४) जाति, (५) 
विशेषत्व, (६) विशिष्ट, (७) अंशी, (८) शक्ति, (९) mem, (१०) अभाव । ये सभी पदार्थ परतंत्र हैं । 
जो इनकी परतंत्रता को जानते हैं, वे मुक्त हे! जाते हैं। तत्त्व दो हैं-स्वतत्रं एवं परतंत्र । इनमें से 
ब्रह्म स्वत'त्र है एंवं जीव तथा उपयुक्त दस पदार्थ परतंत्र हैं । ब्रह्म, शिव आदि अन्य सभी देवा में विष्ण 
श्रेष्ठ हँ । ये ही स्रष्टा, पालक एव संहारक हुँ । ये ही मुक्तिदाता हूं । ये ही काल, देश, गुण और 
शक्ति में असीम होने के कारण स्वतंत्र हैं । 


जीव अणु है.। वह परतंत्र है । वह प्रत्येक देह में भिन्न है । वह कभी भगवान्‌ के साथ अभिन्न 
नहीं हा सकता । भगवान्‌ सेव्य तथा जीव सेवक है । इसी कारण जीव भगवान्‌ से भिन्न है । उसका ज्ञान 
ससीम है, इस कारण वह ईश्वर पर पूर्णरूप से निर्भर है । जीव दो प्रकार के हैं-दुःखी एवः दुःखरहित । 


जगत्‌ सत्‌, जड़ और. परतंत्र है । भगवान्‌ ही जगत्‌ के नियामक हैं। काल की इष्टि से जगत 
असीम है । अचेतन वस्तु तीन प्रकार की है- नित्य, अनित्य और नित्यानित्य । जगत्‌ सत्य है । शंकर ने 
जगत्‌ के असत्य माना है, इसका मध्व ने खंडन किया है । 


मध्व ने जींवन्‌ मुक्ति एव निर्वाण मुक्ति को व्यर्थं कहा है । इनके मत में बैकुण्ठ की प्राप्ति ही मुक्ति ; $ 
है । ईश्वर से जीव सर्वथा पृथक्‌ है।इस प्रकार का पूर्णज्ञान हाने पर, ईश्वर के गुणों की प्राप्ति हाने पर, | 
ईश्वर की अनंत, असीम शक्ति एवं गुणे का बोध हाने पर तथा जगत्‌ के सभी पदार्थों के यथार्थ स्वरूप | टि 
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का ज्ञान होने पर मुक्ति हती है | विष्णुलोक और रूप की प्राप्ति ही मुक्ति है । मुक्त x भी ईश्वर का 

सेवक है । मुक्ति के लिए इन पांच प्रपंच भेदों का ज्ञान आवश्यक है--(१) भगवान्‌ जीव 9 i पृथक्‌ है, 

(२) भगवान्‌ जगत्‌ से पूण पृथक्‌ है, (३) एक जीव दूसरे जीव से पृथक्‌ है, (४) जीव जगत्‌ से पृथक्‌ है, 

(५) जड़ जगत्‌ के कार्यं रूप में परिणत हेने पर उसका एक अंश दूसरे अंश से पृथक है पांच 

: प्रपंचात्मक भेदों के पूण पार्थक्य के कारण ही इसे शुद्ध gaara भी कहा जाता है । भक्ति ही.मुक्ति का 
साधन है । त्याग, भक्ति ईश्वर की प्रत्यक्ष अनुभूति ही मुक्ति का एकमात्र साधन है । RA 

“श्रीमदभागवत? के आधार पर स्थापित प्रथम संप्रदाय मध्व संप्रदाय ही है । इसमें gaama के आधार 

पर कृष्णोपासना पर सर्वाधिक बल दिया गया है | पर यहाँ पर स्पष्ट करना उचित हांगा f उपनिषदों 

में ga भाव के भयजनक कहा गया है-“उद्रमन्तर कुरुते, अथ तस्य भयजन भवति अर्थात जब 

किसी भी तरह की हतको भावना मनुष्य में उत्पन्न हाती हें, तो. उसे भय होना प्रारंभ हा जाता हे । तात्पर्य 

यहं कि जब कि aga की भावना व्यक्ति को निर्मय बनाती है, तब द्वेत की भयभीत | i 

दतांद्वेत-वेदान्त (द्वैताद्वैतवाद, निम्बाक संप्रदाय) द्वेताद्देत वेदान्त के अनुसार ga भी सत्य है एव 

अद्वैत भी । ब्रह्मसूत्र' में इस मत का एवं आचायं का उल्लेख क है, इससे (इसको प्राचीनता सिद्ध हाती 

) है 12 द्वैताद्वेतमत एक तरह से भेदाभेदवाद ही है । दसवीं शताब्दी में आचाय भास्कर ने भेदाभदवाच के 

आधार पर ब्रह्म पर विचार किया है, वह शिव या विष्णुपरक नहीं । ग्यारहवीं शताब्दी में आचाय निम्बारक 

' ते ब्रह्मसूत्र को विष्णुपरक व्याख्या करके दैताद्वैतमत की स्थापना की | इसको सनकादि. संप्रदाय भी कहते 

हुँ । ब्रह्मा के चारों मानस पुत्र सतक, सनंदन, सनातन, सनत्कुमार ये चारों ऋषि इस मत के आचार्य 

माने जाते हैं । 


निम्बाकं पहले भास्कराचाय के नाम से प्रसिद्ध थे। इनके मतानुयांयी इन्हें सूये का अवतार मानकर यह 
मानते ये कि पाखण्डरूप अन्धकार के विनष्ट करने के लिए ही भूखण्ड पर भगवान्‌ मास्कराचामं अवतीण 
इए । इनका दूसरा नाम नियमानंद भी था 15 ये जो निम्बार्काचाय के नाम से प्रसिद्ध हुए, इसके पीछे 
भी एक महत्त्वपूणे घटना है । ये वृंदावन के निकट रहते थे । उन दिनों एक दण्डी अथवा और किसी अन्य 
मत से एक जैन उदासीन इनके यहां अतिथि के रूप में आए । दोनों में संध्या तक विचार-विमशे हाता 
रहा । भास्कराचायं अतिथि को भोजन कराना चाइते थे पर दण्डी एवं जैन लोगों में रात्रि भोजन निषिद्ध 
माना गया है । इस कारण अतिथि ने भोजन करने से मना कर दिया । तब भास्कराचार्य ने योगसिद्धि के द्वारा 
qa की गति कों रोक दिया | सूयं उतकी आज्ञा से निकट के एक नीम (निम्ब) के वृक्ष पर कुछ काल के 
लिए स्थिर हो गया । जब अतिथि भोजन कर चुके तब भास्कराचाय की आज्ञा लेकर सूय अस्त हुआ | 
तभी से भास्कराचार्य निम्बाक या निम्बादित्य के नाम से प्रसिद्ध हो गए । 
आचार्य निम्बारक के मत में ब्रह्म, जीव और जड दोनों से भिन्न भी है और अभिन्न भी है, अर्थात्‌ 
gag भी है और अपूथक्‌ भी है । इसी पर निम्बाके का दर्शन निभर है । जीव एवं जगत्‌ दोनों ब्रह्म 
के ही परिणाम हैं । जीव ब्रह्म से अत्यंत पृथक्‌ और अपृथक्‌ है । इसी प्रकार जगत्‌ भी ब्रह्म से अत्यंत 
पृथक्‌ एवं अपृथक्‌ है । 
 ेदाध्ययन के पश्चात्‌ जिज्ञासु कर्म की मीमांसा करता है । कमफल की नश्वरता की प्रतीति होने पर 
os ae उसका निरादर करके भक्ति की ओर अभिमुख होकर ब्रह्ममीमांसा का अधिकारी होता है | निम्बाकं ने 
` १. वेदान्त विशेषांक (कल्याण) पृ. ४, २. हिन्दुत्व, पृ. ६७१ 
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ब्रह्म को ही जो भगवान्‌ वासुदेव हैं-जिज्ञासा का विषय कहा है--'सर्वामिन्नामिन्ना भगवान्‌ वासुदेवो 
निश्वात्मेव जिज्ञासाबिषयः' भगवान्‌ की प्रसन्नता और उनके दर्शन प्राप्त करना ही जीव का प्रयोजन है । 
भगवान्‌ को प्रसन्न करने से ही जीव सभी तरह के दुःखों से मुक्त होता है एवं उसे परमानंद की प्राप्ति 
होती है । ब्रह्म सर्वशक्तिमान है एवं उसका सगुणरूप ही मुख्य है। वह जगत्‌ के रूप में परिणत होने पर भी 
अविकारी ही रहता है । ब्रहम जगत्‌ से अतीत रूप में निगुण है । स्वरूपतः ब्रहम जगत्‌ से अतीत है । 
प्रलयावस्था में सारा जगत्‌ ब्रहम में लीन हो जाता है, पर उस स्थिति में भी उसमें विकार नहीं होता । 
अभेद होने के कारण ब्रह्म स्वरूपतः निगु'ण एवं सृष्टि के कारण वह सगुण है | 


जीव ब्रह्म का अंश है एवं ब्रहम अंशी है । जीव और ब्रह्म दोनों भिन्‍न भी हैं > अभिन्न ar 
हैं । अंश-अंशो तथा ‘aa’ और 'ज्ञ! के होने के कारण ही दोंनो में भेद है । अर्थात्‌ ब्रह्म अंशी' एव oe ज्ञ 
है तथा जीव 'अंश? एव' “अज्ञ' है । यही दोनों में भेद है । “तत्त्वमसिः श्रुति वाक्य ब्रह्म-जीव दोनों में 
अभेद कहता है । 


ब्रहम जगत्‌ का निमित्त और उपादान दोनों कारण है । ब्रह्मम ही जगत्‌ के रूप में परिणत हुआ है। 


प्रलय काल में जगत, ब्रहम में लीन हो जाता है । जगत, के रूप में परिणत होने पर तथा जगत, के प्रलय 
काल में लीन होने पर भी ब्रहम में कोई विकार नहीं होता । 


जीव बद्ध है । वह अणु है । वह अल्पज्ञ है । मुक्तावस्था में भी वह जीव रूप में ही रहता है । 

जीव का नित्यत्व चिरस्थायी है । मुक्तावस्था में भी जीव अणु है । वद्धावस्था में जीव अपनी ग्रहस्वरूपता 
तथा जगत, की ब्रहमस्वरूपता की प्राप्ति नहीं करता है, क्योंकि ह्य जगत, के साथ वह एकात्मता को प्राप्त 
. किए रहता है | किन्तु मुक्त स्थिति में जीव ब्रहम के साथ अपने और जगत, के अभिन्नत्व की अनुभूति 
करता है । जीव इस स्थिति में स्वयं को एवं जगत्‌ को ब्रहम रूप में ही देखता है। : 
भक्ति ही साधन है । उपासना द्वारा ब्रह्म की उपलब्धि होंती है । मुक्ति का एकमेव उपाय भक्ति 


ही है । ब्रहम का सगुण एवं निगुण दोनों रूपों में विचार क्रिया जा सकता है । भक्ति, उपासना आदि 
के द्वारा ब्रह्मलोक की प्राप्ति होती है । 


शुद्धादवेत-वेदान्त (ब्रह्मवाद, शुद्धाद्वेतवाद) : 

दक्षिण भारत के पाण्ड्यविजय राज्य के राजगुरु देवेश्वर के पुत्र आदि विष्णुस्वामी ने बादरायण व्यास 
के agga पर 'सबंज्ञसूक्तः नामक भाष्य लिखकर शुद्धाद्वैत-बेदान्त का प्रवतं किया 11 इन्हीं की शिष्य 
परंपरा में आचाय वल्लभ (संवत्‌ १५३५, वेशया एकादशी) हुए, जिन्होंने अस्ता पर भाष्य लिखकर 
शुद्धाद्वैत वेदान्तधारा को विशेष रूप से पुष्ट किया । आचाय वल्लभ ने ब्रह्मसूत्र ; के अणुमाष्य में अपना 
मत प्रकट किया है । इनका मत शंकर एव' रामानुज से बहुत अंशों में भिन्न एव' मध्व के gq मत से 
साम्य रखता है । मध्व की भाँति इन्होंने भी श्रीकृष्ण को पूर्णब्रह्म माना है 12 F 

वल्लभ के मत से ब्रह्म निगुण एव निविशेष है । वही जगत्‌ का निमित्त एव उपादान कारण है हे 
और गेलोक के अधिपति श्रीकृष्ण ही स्वयं ब्रह्म हैं । वही at के लिए सेव्य हैं । जीव अणु और सेवक E 
है । जगत्‌ (प्रपंच भेद) सत्य है । जीवात्मा और परमात्मा दोनों शुद्ध हैं । इसी कारण यह मत Yared 
कहलाता है । दु 


(हिन्द्र 
१, हिन्दुत्व, पृ ६७४, र. CA Pdainikarn Maha Vidyalaya Collection. 
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सूत्र रूप में वल्लभ का यही मत है | qar में शुद्ध शब्द का अर्थ है, माया रहित । माया रहित 
ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण एव कार्य है it gadaa को ब्रह्मवाद भी कहते हैं । ब्रह्मवाद से अभिप्राय 
है, “सर्व ब्रह्म इतिवादः ब्रह्मवादः | अर्थात्‌ जीव, जगत्‌ सभी ब्रह्ूप हे । जीव और जगत्‌ 
दोनों ही सत्य हुँ । 


ब्रह्म का स्वल्प : ब्रहम सत., चित्‌ और आनंद स्वरूप है । वह aaa व्यापक, अव्यय, सर्वेशक्तिमान एवं 
गुणवर्जित है । वल्लभ ने ब्रह्सूत्र के “सर्व घर्मोपपत्तेश्व (२-१-३७) के आधार पर ब्रह्म के सवमय कहा है । 
ब्रहम अनंत स्वाभाविक गुणों से युक्त एव मायाधीश है । वह अन्तर्यामी, वश्वानर, आघार-आधेय, मुक्त, SAT, 
भुर्मन, अक्षर, प्रकाशक एव” परमात्मा है | शक रा-पुत्तलिका की तरह वह सर्वांग आनंद स्वरूपी है । सच्चिदानंद 
ब्रहम नित्य और उसकी लीला भी नित्य है । वल्लभ ने ब्रहम के तीन रूप मुख्य माने हैं--(१) Ss 
qaen, (२) आध्यात्मिक अक्षर ब्रहम, (३) आधिभौतिक जगत्‌ ब्रह्म 1 आधिदैविक परब्रह्म सच्चिदान द 
स्वरूप है । वह एकमात्र भक्ति से ही लभ्य है । वह केवल “रखो बे ae? रस रूप है। श्रीकृष्ण ही स्वयं 
AST परब्रह्म हैं.। अक्षर ब्रहम ज्ञानगम्य है । इसमें आनंदांश स्वल्पमात्रा में तिराहित रहता है । यह 
जगत ही आधिभौतिक ब्रह्म है । कारण रूप ब्रहम से परिणत होने के m कार्यरूप जगत्‌ भी ब्रह्म ही 
al वल्लभ के मत में ब्रहम एक ही है-वह सगुग भी है । वह जागतिक गुगों से रहित होने के कारण 
निर्गुण एबं आनंदादि दिव्यघमे युक्त होने के कारण सगुण है। इस प्रकार वह निराकार भी है एव साकार भी है। 


ब्रह्म का विरुद्धघर्माश्रयत्व : आचाय वश्लभ ने “उभयब्यपदेशात्‌ त्वहि कुण्डल वत्‌' (age ३/२/२७) 
'्रकाशाश्रयद्वा तेजस्त्वात्‌' (प्रह्मसूत्र२/२/२८) आदि सूत्रों के आधार पर ब्रह्म को विरुद्ध सव घमयुक्त माना 
है । 'यतो वाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सह ऐसे कथनों से यह सिद्ध होता है कि ब्रहम निर्धर्मक है 
तथापि सधर्मक है। निराकार है ता भी साकार है । निविशेष है ता भी सविशेष है। निर्गुण है ता भी सगुण 
हुँ । वह अणू से भी अणु एवं महान्‌ से भी महान्‌ है । ब्रह्म के अनंत खूप हैं, फिर भी वह एक और ब्यापक 
है । वह कूटस्य (अचल) है फिर भी चल है । वह अकर्ता-कर्ता, अविभक्त, अगम्य-गम्य जैसे परस्पर विरुद्ध 
घर्मो का आश्रय है । वह दृश्य होने पर भी अदृश्य है । वह विविध प्रकार की सूष्टि करता है, फिर भी 
विषयों से दूर है। वह दूरकर्मा है, फिर भी निर्देय नहीं है। ब्रहम और उसके धमे सूये और प्रकाश की भांति 
अनन्य हैं । ब्रहम अनेक रूपवाला है, फिर भी संधव की भांति अंदर और बाहर सदा एक रस है, शुद्ध है। 
वह निर्मम, निरपेक्ष और चतुर है, फिर भी भक्तों के पास वह डरपोक है, इच्छायुक्त है एवं प्रमत्त है | 
वह ada है, फिर भी भक्तो के पास वह अज्ञानी है । 'भागवत' में कहा गया है-- 


इति बिक्ळवित' तासां श्रुत्वा योगेश्वरेश्वरः । प्रहस्य सद्य गोपीरात्मारामोऽप्यरी रमत्‌ l 
१०-२९-४२ 


_ अर्थात्‌ विह्वलतापूर्णं बातें सुनकर योगेश्वर भगवान्‌ कृष्ण दयापूर्वक मुसकाये और आत्माराम हाने पर 
अ गोपियों के साथ रमण करने लगे । 


टु 


१, माया सम्बन्धरहित' शुद्धमित्युच्यते ge: । कार्य कारणल्प' हि शुद्ध ब्रह्म न मायिकम्‌ ॥ 
aa शुद्धाद्वैतमातँड, गो. गिरधरजी 
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ब्रहम पूर्णकाम हाने पर भी शक्त की कामना पूर्ण करने के लिए वह काम (इच्छा) से संतप्त दै । 
दीन न हाने पर भी वह भक्त के समक्ष नम्रतापूवंक दीन वचन बोलता है | स्वयं प्रकाश होने पर भी वह 
भक्त के अतिरिवत अन्य के पास प्रकाशित नहीं हाता | वह बाह्र और अंदर दोनों स्थानों पर रहता है । 
ag स्वतंत्र हाने पर भी पराधीन है । वह आवार-आधेय है, फिर भी वह अविकृत एवं fret है । वह 
प्रमाण और प्रमेय, साधन और फल दोनों है। सभी वाद भ्रमजन्य कल्पना के परिणाम हैं । किसी भी 
वाद ने ब्रहम के अंश का स्पर्श भी नहीं किया है, फिर भी ब्रहम अपनी इच्छा से सवं वादों के अनुकूल हे 
जाता है । प्रत्येक वाद 'अंधों के हाथी की तरह' ब्रह्म के एक-एक अंश का प्रतिपादन करता है । ब्रह्म 
सभी वादों का अनुसरण करता है, क्योंकि अक्षर, पद, वाक्य भी ब्रह्मरूप ही हैं । अवतार धारण करने 
पर वह प्रापंचिक जगत्‌ के सभी धर्मो को स्वीकार करता है, फिर भी वह अचल एव अच्युत है । वह 
निविकारी होते हुए भी कृपा करके जगद्‌ रूप में परिणत होता हैं । इस प्रकार ब्रह्म सभी विरुद्ध धर्मों का 
आश्रय स्थान है और अपने अगाध माहात्म्य को प्रकट करता है । इसमें तक को कोई स्थान नहीं | 


ब्रह्म का सर्वकर्त'त्व : निगुण ब्रह्म अपने अगाध माहात्म्य को प्रकट करने के लिए. ही सूष्टि के रूप 
में परिणमित होता है L '्सएकाक्की न रमते, स द्विती यमेच्छत्‌' ब्रह्म अकेला लीला नहीं कर सक्ता, अतः 
उसने gat की कल्पना की और फिर “एको ऽह बहुस्याम्‌? के रूप में वह स्त्रयं ही जीव, जगत्‌ के रूपों 
में परिणमित हाकर लीला करने लगा । ईस प्रकार वह आविर्भाव-तिरोभाव के द्वारा अनेकविध लीलाए 
करता हो रहता है । इस तरह जीव एवं जगत्‌ के समो कार्य ब्रह्म की ही लीला हँ । 


ब्रह्म स्वयं पूर्णं है । वही कृष्ण है । सुतर्णेकटक-कुंडलादिवत्‌ वह्‌ जगत्‌ रूप में विकार-रहिंत स्थिति में 


परिणत हेप्ता है ।' वह आनंद एवं CAST है, और “परित्राणाय erga’ के अनुसार वह प्रत्येक युग में 
अवतरित होता एं | 


उपनिषद्‌, “गीता?, “भागवत”, एव' अन्य कई पुराणों में ब्रह्म एव कृष्ण में अभेद मानी गया है । 
“भागवत? में ऋषि गण, मनु, देवताओं, महातेजस्वी मनुपुत्रों और प्रजापतिगण के। विष्ण का अंश बताकर 
कृष्ण के संपुण कलाओं से युक्त भगवान्‌ तथा भगवान्‌, परमात्मा एवं ब्रह्म के एकार्थवाची कहा है-- 


ऋषयो मनवो देवा मत॒पुत्रा महोजछः । कला सवे' हरेरेव सप्रजापतयस्तथा ॥२७॥* 
एते ainas ya: कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌! वदन्ति तत्‌ तत्त्वविदस्तत्त्व यजुज्ञानमव्ययम्‌ Ut 
aga परमात्मेति भगवानिति शब्द्यते 1? 


आचार्य वल्लभ भी कृष्ण के ही ब्रह्म मानते हैं । ae ae 
जीव : Ustad वेदान्त के अनुसार अक्षर ब्रह्म के faq अंश से अगिन से विस्फु की भाँति जीवा 
की ब्रह्म से परिणति हाती है, अतः जीव, ब्रह्म के ही अश कहे गए हैं-- 


विस्फुछिंगा इवाग्नेस्तु सद होन जडा अपि 1° 
आनन्दांशस्वरूपेण सर्थान्तर्यामि छूपिणः । ममैवांशो जीवलोके Maga: सनातन: 1° 


१, भागवत १ ३-२७ २. भागवत १-२-११ 

३. सभ्रक्ाशस्तत््रदीयनिअरम्धः शास्ता्ेप्र रग, R- 

४, गीता,अ. १५, इक ७. 
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a पराधीन, वीये के अभाव में दुःखो, यश के तिरोहित (azza) 
में जन्ममरणादि जैसे अनेक ` दोषों से युक्त, ज्ञान के अभाव में 
ana तथा बैराऱय के शिरोभाव (लुप्त स्थिति) में संसार के 


जीव ऐश्वयं के अभाव में दीन ए 
हा जाने के कारण हीन, श्री के अभाव 
अहंकारी, ओर सभो पदार्थों में विपरीत बु 
विषयों में लिप्त रहता है-- 


| अस्य जीवस्वैश्वर्यादि तिरोहितम्‌-.-तस्मात्‌ paan जीवस्य भगवद्धर्मतिरोभायः । 
i ऐश्वयतिरोमावात्‌ दीनत्व, पराधीनत्वं, वीयःतिरोभावात्‌ wa ढुःखसहने, यशस्तिरोभावात्‌ 
सर्वहीनत्व, श्रीतिरोभावात्‌ जन्मादि सर्वापदू विषयत्वं, क्षानतिरोभावात्‌ देहादिष्वह बुद्धि; सर्व - 
विपरी वज्ञान चापस्मारसहितस्येव, बैराग्यतिरोभावात्‌ देहादिष्वह . ate: खर्बविपरीतज्ञान' 
चापस्मारसहितस्यैव, वेराग्यतिरोभावादूविषयासक्तिः ।" 


इनमें से प्रथम चार-ऐश्वर्य, वीये, यश एव' श्री के अभाव में जीव के बन्धन तथा अंतिम दो-ज्ञान 
और वैराग्य के अभाव में विपर्याय (मिथ्याज्ञान) हाता है । जीव में आनंदांश का ते पहले से ही अभाव 
था । इस प्रकार जीव बधन की दशा में पराधीन, विपर्यय की दशा में मायालिप्त तथा आनंद के अभाव 
में दीनदुःखी होकर संसारचक्र में भ्रमित हाता ही रहता, है-- 


बन्धश्चतुर्णा कार्यो"विपर्य यो द्वयोस्तिरोभावात्‌ एवं नौन्यथा, आनन्दांशस्तु पूवमेव तिरोहितो, 
येन जीवभाव: काममयः 12 ४ 
भक्ति से जीव जब अविद्या से मुक्त हो जाता है, तव वह पुनः अपने मूल स्वरूप में आ जाता है और 
संसार के दुःखों से मुक्त हकर वह भगवद्‌ कृपा से चार मुन्तियां प्राप्त करता है । यद्यपि भगवद्‌ स्वरूप 
ज्ञान के लिए वल्लभाचाय ने योगसिद्धि, द्विव्यज्ञान एवं भगवद्‌ कृगा-हष्टि इन तीनों मार्गों के। अतुसरणीय' माना 
है तथापि इनमें से अन्तिम को उन्होंने सर्वाधिक महत्त्व दिया है । मक्तो ने इसी माग को राजमाग कहा 
है ब्योंकि इस पर काई आंखें बंद करके भी दौड़ेगा ता वह न कहीं गिरेगा और न फिसलेगा ही । 
न हरि तक पहुंचने का यही एकमात्र निष्कंटक मार्गे है-- $ 
z घावन. Rater वा नेत्रे न पतेन्‌ न स्खलेदिह । एषः निष्केटकः पन्था यत्र संपूज्यते हरिः ॥ 
आचाय वल्लभ के अनुसार जीव अणु मात्र है । प्रकाश अयवा गंध की तरह ब्रह्म. उसमें संपूर्ण 
रूप में व्याप्त है-- 


जीबस्तु अणुमात्रो हि ग धवदू व्यतिरेकवान्‌! व्यापकत्व श्रृतिस्तस्य भगवरवेन युज्यते ५७५१ 


आचार्य वल्लभ के अनुसार जीव सृष्टि दो प्रकार की हुँ-देवीं, आसुरी । दैवी सृष्टि भी दो प्रकार की 
 हुँ-पुष्टि, मर्यादा । पुष्टि के चार प्रकार के जीवों की उत्पत्ति पृण-पुरुषोत्तम के श्री अंग से हाती है । 
_ शुद्ध-पुष्ट जीव भगवद्‌ रूप ही होते हैं । वे नित्य एवं मुक्त होते हैं । ऐश्वर्यादि षड्गुण उनमें सदा विद्यमान 
रहते हैं वे भगवान्‌ की नित्य सेवा का आनंद लाभ प्राप्त करते हैं । ; 


आसुरी सृष्टि दा प्रकार की है-दुज्ञ, अज्ञ । अज्ञ जीव भगवान्‌ के प्रति हेषभाव रखने के कारण 


द A TPA, द पाद २, सूत्र-५, २, अणु भाष्य, अध्याय-२, पाद-२, सू--५ 
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जगत्‌ : जगत्‌ का उपादान और निमित्त दानों कारण ब्रह्म है । ब्रह्म के आधिभौतिक स्वल्प के 
ही जगत्‌ कहा गया है। अतः जगत्‌ भगवद्‌ रूप है एवं भगवान्‌ से अभिन्न है । जगत्‌ सत्‌ है, तभी ता 
“नावे च उपळब्धेः? (ब्नह्मसूत्रः२-१-१५) के अनुसार उसकी उपलब्धि हातो है । घट की सत्ता जैसे मिट्टी के 
रूप में विद्यमान है, तभी वह घटाकार में परिणत fear जाता है वैसे ही जगत्‌ भी ब्रह्म का ही परिणत 
रूप है । घट की प्रथम मृत्तिका रूप अवस्था हाती है, फिर घट रूप अवस्था-स्थिति में भी मृत्तिका रूप 
ही .है और लय-अवस्था में मी मृत्तिका ही रह जाती है । इसी तरह ब्रह्म में से कार्य रूप जगत्‌ उत्पन्न 
हुआ है, अतः कार्य ब्रह्म रूप ही है और लय हेगा, उस समय भी ब्रह्म में ही— 


पूर्वावस्था तु सरूपा घटावस्था ततो भवेत्‌ | घटो5पि सृत्तिकार्पो लये पश्चाच्च AART ॥४१॥ 


श्रूति में 'इंद सर्वे...” कहा गया है । इसमें “इद्‌? से दृइयमान संपूर्ण जगत्‌ एवं ‘aaa, से देखा 
गया तथा सुना गया समस्त जगत्‌ आ जाता है । अतः सर्वदा विद्यमान रहनेवाला जगत्‌ ब्रह्म रूप ह्‌ँ । 
AMSA कार्य का कारण ब्रह्म ही है-- 


सर्व ब्रह्मात्मकं विश्वमिदमाबोध्यते पुरः । खवशब्देन यावद्धि दृष्टि श्रतमदो जगत्‌ AN . 

Spat तेन सर्व हि ब्रह्मरूप सनातनम्‌ | काय स्य ब्रह्मल्परुग ब्रहि स्यात्तु कारणम्‌ NEN? 

(सत्याच्च अवरस्य’ (ब्रह्मसूत्र २- १-१६) अवर (जगत्‌) तीनों कालों में विद्यमान रहता है, अतः 
वह सत्य एव' -ब्रह्मरूप है । पूर्ण पुरुषोत्तम की इच्छानुसार अग्नि विस्फुलिंग की तरह अक्षर ब्रह्म के सत्‌ 
अंश से जड़ जगत्‌ की उत्पत्ति हुई है-'विस्फुलिंगा इवाग्नेस्तु सद्‌ शेन जडा अपि ॥ निगुण 
एवं अविकृत ब्रह्म में से जगत्‌ आविभूत होता है, अर्थात्‌ परिणमित होता है, तथापि वह अविकृत ही 
रहता है । अविकृत निगुण ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान एवं निमित्त दोनों कारण है । वेदान्ती उपादान 
एव' निमित्त दे प्रकार के कारण मानते हैं । जैसे घडे का मिट्टी उपादान कारण है एव दण्ड, चक्र, 
कुम्हार ,आदि निमित्त कारण हँ । जगत, में सामान्यतः उपादान औँर निमित्त दोनों कारण अलग-अलग हाते 
हैं, पर वेदान्त में जगत्‌ का उपादान और निमित्त दोनों ही कारण ब्रह्म ही है । इस तरह उपादान एव 
निमित्त देतों कारण अभिन्न होने से यह सिद्धान्त अभिन्त निमित्तोपादान कारण नाम से भी अभिहित 
किया जाता है । 


शुद्धाद्वैत मत में जगत्‌ की उत्पत्ति के संबंध में अविकृतपरिणामवाद के सिद्धांत का स्वीकार किया 
गया है । इसका तात्पयः यह कि जगत्‌ ब्रह्म का विकार-रहित परिणाम है । जिस प्रकार सप अपनी 
इच्छा से कुंडलाकृति हो जाता हैं और फिर भी वह निविकार रहता है, उसी प्रकार ब्रह्म भी जगत्‌ रूप 
में परिणत हो कर भी विकार रहित ही रहता है । सुवणः से कटक-कुंडलादि आभूषण निर्मित किये जाते 
पर भी gam जिस प्रकार अविकारी रहता है और कामधेनु एव चिन्तामणि से समस्त पदार्थो की उत्पत्ति , 
होने पर भी ये amt जिस प्रकार अविकारी रहते हैं, उसी प्रकार ब्रह्म भी अविकारी है । इसी को 


अविकृतपरिणामवाद कहते हैं-- 


तमणार्थमिद' समै ब्रह्लैव स्वेच्छयामवत्‌ | पया सर्प: स्वेच्छया हि कुण्डलाकारतां गतः ॥ | 
न विकारि तथा ब्रह्म व्यासैः सत्रे निरूपितम्‌ । खुर्णस्याविकारित्व कामधेनेर्मणेरपि । 


ose 


१, yani, गा. गिरघरजी p 
२. सप्रकाशस्तत्त्वदीपनिवन्ध ८० AE, त्राथ रता YA. ३. शुद्धादेतमातण्ड, 
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जिस प्रकार मकड़ी अपने ही शरीर में से निकाले हुर जाळे से अपने आपको वेष्टित कर लेती है, 
उसी प्रकार ब्रह्म अपनी ही माया से इस सृष्टि को परिणत करके उसके द्वारा स्वय को आवृत 


कर लेता है-- - 
यस्तूण'नाभ इव THM: प्रधानजें: स्वभावतः! देव पकः स्वमाब्रृणोति स नो दधातु ब्रह्माव्ययम्‌ ॥' 


ब्रह्म एकाकी क्रीडा नहीं करता है । वह दूसरे को इच्छा करता है । सप -कुण्डल, कामधेनु, कल्पवृक्षादि 
के रूप में आकार धारण करके तथा अनेकधा परिणमित होकर भी वह विकार रहित ही रहता है । इस 
तरह ब्रह्म जगत्‌ रूप में चित्र-विचित्र एव विविध क्रीडाएं करता है । यह नामात्मक समस्त जगत्‌ 
‘aq खलु इदः ब्रह्म: के अनुसार ब्रह्म रूप है । नामात्मक ब्रह्म में अक्षर, पद, वाक्य रूप शब्द सृष्टि एव' 
रूपात्मक ब्रह्म में पृथ्वी, आकाश आदि समस्त भौतिक सृष्टि का समावेश हो जाता हैं । 

वल्लभ के अनुसार सच्चिदानंद पूर्ण पुरुषोत्तम स्वेच्छा मात्र से सत्‌, चित्‌ तथा गणितानन्द अक्षर ब्रह्म में 
परिणत होता है । अक्षर ब्रह्म ही पुरुष, कमं और स्वभाव रूप धारण करता है । अक्षर ब्रह्म के चित्‌ अंश 
से जीव रूप पुरुष एव सत्‌ अंश से प्रकृति (जगत्‌) का प्रादुर्भाव होता है । पुरुष और प्रकृति के साथ छब्बीस 
और तत्त्व उत्पन्न होते हैं । इस प्रकार ब्रह्म सत्‌-चित्‌ धम से अट्टाईस तत्त्व होकर जगत स्वरूप हुआ है- 


अष्टाविशति तत्त्वानां स्वल्पः यत्र घे हरिः | तिद्धान्तनिणःय, पू. १९५ 


जगत्‌ ओर संसार : वल्लभाचाय ने सर्वप्रथम जगत्‌ और संसार के बीच तात्त्विक इष्टि से भेद किया 
है । उनके अनुसार जगत्‌ ब्रह्म का अंश एव ब्रह्म का ही स्वरूप है । जगत्‌ ब्रह्मकाय* है । अतः सत्य है । 
माया कौ अविद्या नामक शक्ति के द्वारा संसार निर्मित हुआ है । अतः जीव कृत संसार अहंता-ममतात्मक 
होने से झूठा है । जीव ने ही अपनी अविद्या कल्पना एवं भ्रम से इस संसार के बनाया है एवं ब्रह्म 
को अगाध शक्ति माया ही इसका निभित्त कारण है । किन्तु संसार उपादान कारण रहित है एवं इसका 
निमित्त कारण अविद्या है । ज्ञान से अविद्या का नाश होता है । फलतः “यह मेरा है” यह तेरा है? 
आदि माह नष्ट हो जाते हैं । इस तरह ज्ञान दशा के पुर्व तक ही संसार रहता है मुक्ति मिलते ही 
संसार का लय हो जाता है किन्तु जगत्‌ का लय ता भगवान्‌ की इच्छा पर ही आधारित है-- 


Seay भगव Se . 3 
प्रपचा भगवत्काय तब्रुपोमाययाभचत्‌ । संसारस्यळ्या gaat न प्रपंचस्य कहि'चित्‌ ॥ 
छृष्णस्यात्मरतो त्वस्य SA: GAGE: RCI सप्रकाशस्तत्त्वदीपनिवन्धः, शास्त्रार्थप्रकरणम्‌ 


। तात्पयं यह कि जगत्‌ ब्रह्म रूप है, किन्तु जीव का अविद्या-जन्य अभिमान अहुत्व, मेरे-तेरे का भाव 
संसार है । जगत्‌ सत्‌ एव संसार असत्‌ है । जगत्‌ ब्रह्मकाये है एवं ससार अविदया-कर्म' । जगत 
ब्रह्मरूप है एव संसार अहंता-ममतात्मक रूप | अहंता-प्रमतात्मक कल्पना का नाम ही संसार है ! mAT 


a पलब्धि से संसार का अहंता-ममतात्मक रूप नष्ट हो जाता है, किन्तु जगत्‌ यथावत बना रहता है । शंकर 
।। कै मत में जगत्‌ और संसार में कोई अन्तर नहीं है । जगत्‌ (संसार) मायिक इष्टि है एव" मिथ्या है 


अत्रेव शांकराः प्राहुर्मायिक नश्वरः जगत्‌ ।  शुद्धाददेतमातण्ड, गो. गिरधर 
माया : आचार्य शंकर ने माया के भ्रमरूपा कहा है जबकि वल्लभाचाय ने माया की ब्रह्मदशा माना 


E है । माया ब्रह्म की अगाध शक्ति रूपा है । उसके दो रूप है--विद्या तथा अविदया- 
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विदूयाविद्ये हरेः शक्ती. माययैव विनिर्मिते । ते जीवस्यैव नान्यस्य दुः्खत्य खाप्यनीडाता ॥ 
सप्रकाशस्तत्त्वदीपनिबन्धः, पु. २२ 


माया के विद्या एवं अविद्या ये दोनों स्वरूप ही ब्रह्म प्रेरित हाकर क्रमशः जगत्‌ एवं संसार का 
प्रसार करते हैं । अविद्या माया से जीव संसार में बन्धनदशा प्राप्त करता है तथा बिद्या'माया से मुक्ति । 
अविद्या माया के दे रूप हैं । प्रथम वह है जो व्यक्ति को भ्रमित करके विद्यमान का प्रकाश नहीं करता 
है तथा दूसरा अविद्यमान को प्रकाशित करनेवाला है-- 


माया च द्विधा भ्रम जनयति, विद्यमान न प्रकाशयति, अविदूयमान च प्रकाशयति | 
सुबोधिनी, भागवत, २-९-६३ 
जीव को सांसारिक विषयों में फंसाये रखने का काम इसी अविद्या माया का है । यह जीव के ही 
अमित करती रहती है, नहीं कि ब्रह्म को । क्योंकि माया ईश्वराधीन है-- 


व्ल ईशो यदूबशे माया ख जीवो यस्तयादित? _ 
विद्या द्वारा अविद्या के नष्ट हाने पर ही व्यक्ति जीवन्मुक्त होता है- 
विद्ययाऽविदूया नारे तु जीवो सुक्तो भविष्यति ।“ 


आचार्यं वल्लभ के अनुसार अविद्या माया को दूर करने का सरल उपाय पुष्टि” है । भगवत्‌ कृपा 
(पुष्टि) प्राप्त होते ही व्यक्ति अविद्या के समस्त आवरणे! से अपने आप मुक्त हो जाता है । 

मोक्षः विद्या द्वारा ही देहाष्यास, इन्द्रियाध्यास, प्राणाघ्यास, अन्तःकरणाध्यास और स्वरूपाध्यास इन 
पाँचों अविद्या माया जन्य अध्यासों का विनाश हो जाता है एव मोक्ष प्राप्त होता है । उपयुक्त यांचों 
प्रकार के अध्यास दूर होते ही जीव हरि में लीन हो जाता है । विद्या पंचपर्वा मानी जाती है-- 


Faw खांख्ययागे च तपो भक्तिश्च केशवे । Taa ति विद्येयं यथा विद्वान्‌ हरिं विरो ॥ 
सप्रकाशस्तत्त्वदी पनिबन्धः 


वैराग्य, सांख्य, याग, तप एव' कुष्ण-भक्ति यही रांुक्त-रूपेण पंचपर्वा विद्या मानी गई है इन्हीं 
से मोक्ष प्राप्ति होती है । 


. आचार्य वल्लभ ने जीव तीन प्रकार के माने हैं--पुष्टिजीव, मर्यादाजीव और प्रवाहीजीव । genti 
में जीव को मुक्ति का आनंद प्राप्त हाना भगवद्‌ इच्छाधीन है । वेद विहित साधनों से साधक सालोक्य, 
सामीप्य, सारूप्य और सायुज्य में से कोई एक मुक्ति प्राप्त करता है । शंकर का ज्ञान कष्ट साध्य है । 
इसके द्वारा साधक के अंत में मोक्ष प्राप्ति ही होती है । पुष्टिजीव, के लिए लीला में लय होने की स्थिति 
के वल्लभाचार्य ने “सायुज्यअनुरूपामुक्तः अवस्था कहा हैं । शुद्धाहत मत में यही श्रेष्ठ मुक्ति मानी गई 
है । इसी को स्वरूपानंद की मुक्ति भी कहते हैं । इसमें भवत वैकुण्ठ से भी उत्कृष्ठ गालाकलीला को 
परमानन्दानुभूति प्राप्त करता है ! इसमें भक्त पूर्ण पुरुषोत्तम की लीला में प्रविष्ट हा जाता है । सालावयादि 
चारों मुक्तियों की अपेक्षा न रखते हुए भक्त मात्र भगवान्‌, की नित्य लीला में ही स्थान प्राप्त करने की 
इच्छा रखता है । पुष्टिभवत चारों मुक्ति अवस्थाओं को छाडकर भगवान्‌ की गालाक-लीला में ही आनंद _ 
प्राप्त करता है । eget 4 


क NHS स्स्स 4 oe ९ 2 TER 
१. श्रीमद्भागवत्‌ , श्रीधरी chee otka RAA शास्त्राथ प्रकरण | 
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पूर्ण पुरुषोत्तम रसस्वरूप कृष्ण अपनी आनन्दमयी शक्तियों से जहां नित्य 

है । गोलोक ब्रह्म का ही स्वरूप 21 भक्तों के परित्राण के लिए 
हँ Ame, अगाध शक्तियाँ तथा उनका नित्यः 

तल पर अवतार लेते हैं, तब उनकी समस्त लीलाए, वे 

हा उनके साथ भूतल पर अवतरित हाता है । ब्रज-मण्डल गालाक का ही रूप है । इसे 

वृन्दावन या गोकुल भी कहते हैं | गोलोक का महत्त्व वैकुण्ठ से भी अधिक माना गया है । पुष्टिभक्तों 

के गेलिक की प्राप्ति भगवत्‌ कृपा से ही होती है । 


रास: रस (आनंद) के तीन प्रकार हैं-लौकिक विषयानं द, अलौकिक agia तथा काव्यानंद i काग्यानंद 
का आधार यह नाम-रूपात्मक रस (आनं द) संसार है। अतः इसमें आनंद की मात्रा स्वल्प रहता है । ब्रह्मानंद 
के आलंवन, उद्दीपनादि उपकरण भगवान्‌ स्वयं होते हैं, अतः यह सर्वोत्तम माना गया है । इससे ऊपर केवल 
भगत्रान्‌ कृष्ण के। विभाव रूप मानकर उनके द्वारा जिस रस (आनंद) की उत्पत्ति हाती है, वह ब्रह्म रस है । 


आचार्य वल्लभ ने इसी को भजनानंद कहा है-- 


Ç विनिरू 
` ब्रह्मानन धृत्य भजनानन्द्याजने | लीलाया युज्यते सम्यक. सा तुये प्यते ॥ 
ao -भागवत, सुबोधिनी टीका 


'बुन्दावन-गेलिक 
-लीला-विहार फरते हैं, वह WAR 


इस प्रकार लौकिक विषयानंद तथा काव्यरस से इतर रसरूप श्रीकृष्ण के संसग की लीलाओं में जा 
रस-पमुह मिले, वही रास है और रस-समूह गोपी-कृष्ण की शरद्‌ रात्रि की लीला में अपने पूर्ण रूप में वह 
स्थित बताया गया है । कृष्ण के साथ गोपियों को नित्य लीला ही वास्तव में 'रास. कहलाती है | रास 
के तीन प्रकार हैँ Si 
(१) Rana : गालोक अथवा वृन्दावन में अपनी ग्रानंदमयी शक्तियों के प्रसार द्वारा भगवान्‌ नित्य 
रसमरन रहते हैं, यही नित्य-रास है ।, 
(२) अवतरितरास : (नैमित्तिक रास) द्वापर में कृष्ण ने अवतार लेकर जो रास किया, वह अवतरित रास है | 
इसीका वल्लभ के मत में नैमित्तिक रास कहते हैं | 


(३) अन्लुकरणात्मकरांस : यह दो प्रकार का है-(अ) मानसिक रास : अपने भावना क्षेत्र में, कृष्ण- 
भक्त जिस अखंड रास की अनुभूति करते हैं, वह मानसिक अनुकरणात्मक 
रास है । (आ) देहिक रास : अभिनय मण्डली के रूप में भक्त कृष्ण लीला 
करते हैं-वह देहिक अनुक रणात्मक रास है | 


भक्ति के मुख्य चार भाव है-दास्य, सख्य, वात्सल्य एवं माधुयो | इनमें रासरसानुभूति मात्र माधुर्य भाव 
में ही हाती है । वल्लभ के अनुसार मधुर भाव के उपासक पुष्टिभक्त को ही रास-लीलां में प्रवेश रूप मोक्ष 
मिल सकता है । गोपी रूप में रास में रसेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण से मिलन ही पुष्टिभक्त की चरम परिणति है । 


_ अचिन्त्यभेदाभेदवाद Qaa सम्प्रदाय) : 


= महाप्रभु चैतन्य (आविर्भाव संवत्‌ १५४२, तिरोभाव संवत्‌ १५९०) दार्शनिक नहीं, किन्तु कृष्ण-भक्त 

थे | वे कहा करते थे भागवत में रहते हुए ब्रह्मसृत्रों के भाष्य की क्या आवद्यूकता है ।?2 महाप्रभु चैतन्य 
और नरसिह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, डा. भ्रमरलाल जोशी, पृ. ११४ 
० ६८१ ay CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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का जन्म बैगाल के नवंदीप जिले में हुआ । बंगाल के गौ प्रदेश कहते हैं, अतः इस संप्रदाय के “गौडीय- 
संप्रदाय” भी कहते हँ । महाप्रभु चैतम्य के शिष्यों.में आचार्य रूप गोस्वामी, श्रीजीव गोस्वामी एवं 
श्रीसनातन गोस्वामी प्रमुख हैं । श्रीजीव गोस्वामी ने ही वृन्दावन में सर्वप्रथम राधा-दामोदर के मंदिर की 
प्रतिष्ठा की थी । वृन्दावन में कृष्ण के साथ राधा को संयुक्त करने का तथा कृष्ण के साथ राधा की भक्ति 
के प्रारंभ करने का श्रेय चैतन्य संप्रदाय के दिया जाता है । जीव गोस्वामी वे ही सुप्रसिद्ध गोस्वामी हैं, 
जिन्होंने मीरा से कहा था-'मैं किसी भी स्त्री से नहीं मिलता” और इसके उत्तर में मीरां ने कहा था- 
“मुझे आज ज्ञात gat कि ब्रेज में दूसरा पुरुप भी है ।? एक ब्राह्मण ने इन्हें शास्त्राथ के लिए आह्वान किया 
ता इन्होंने विना शास्त्रार्थ किए ही उसे विजय-पत्र लिख दिया । फिर उस बाह्मण ने इन्हे संघ्या न करते 
हुए देखकर पूछा, 'आप ब्राह्मण होकर संध्या नहीं करते हैं तो” उत्तर में इन्होंने कहा-- 


हदाकारो चिदानन्द सुदा भौति निरन्तरम्‌ | उदयास्त न.पड्यामः कर्थ सन्ध्यामुपास्मदे t 
सदभक्तिदुहिता जाता मायां भार्याखृतांघुना | अशोचद्वयमाप्नाति कथ सन्ध्यामुपास्मद्दे | 


अर्थात्‌ मेरे हृदयाकाश में चिदानंद स्वरूप भगवान्‌ निरंतर प्रकाशित हैं । उनका न उदय होता हैं, 
न अस्त । स्थं का उदय-अस्त देखकर संब्या की जाती है परन्तु मेरे हृदयाकाश में भगवान्‌ रूपी सूर्य का 
Saale नहीं होता । अतः मैं किस तरह सन्ध्या करूं ? मेरे सदभकित A eu उत्पन्न हुई है T 
माया रूपी भार्या की मृत्यु हुई है। जनन आशौष एव मृत आशौच के समय में मे किस प्रकार सध्या करू : 


चैतन्य के अनुसार भगवान्‌ व्रजेन्द्रनन्दनन्दन श्रीकृष्ण ही जीवें के एकमात्र आराष्य हैं । उनका घाम 
बन्दावन है, जहां वे निरंतर वांस करते हैं । उनकी आराधना का मार्गे एक मात्र अनिरवेचनीय उपासना है । 
जिसका आदर्श ब्रज की गेपिकाएँ हैं । “श्रीमद्भागवत. इसका प्रमाण है । प्रेम ही जीव का परम पुरुषार्था है- 


2010 छि (कने 
, आराध्ये भगवान, व्रजेशतनयस्तद्वाम बुन्दावन , सम्या काचिदुपासना व्रजववधूवगे ण या कालपता । 
श्रीमद्भागवत' THAR प्रेमा gaat महान, श्रीखेंतन्यमदाप्रभोमेतरमिद तत्राग्रदो नापरः ॥ 
हम वेदान्त अंक, कल्याण, १९३६ 


चैतन्य के अनुसार 'भागवत” ही वेदान्तसूत्र का भाष्य है । ऐसे भाष्य के रहते हुए चैतन्य द्‌ a 
किसी भी भाष्य की आवश्यकता नहीं समझी । फिर भी वे आचार्य मध्व के इताह से सम्बद्ध “ब्रह्मसूत्र | 
के piama के! आदर की दृष्टि से स्वीकार करते थे । आचार्य wea + ही द्वैतवेदान्त का प्रतिपादन 
करते हुए चैतन्य महाप्रभु लिखते हैं--“मध्व के मतानुसार श्री विष्णू वेदंकवेद्य और परम तत्त्व हैं । be 
सत्य है और जीव तथा जगत्‌ का भेद मी सत्य है । समस्त जीव श्रीहरिचरणों के os हैं, z a 
तारतम्य है । भगवान्‌ विष्णु के चरणकमलों की प्राप्ति ही माक्ष है और जीवको मोक्ष की प्रा 
भगवान के निर्मल भजन द्वारा ही प्राप्त हाती है । प्रत्यक्ष, अनुमान और शब्द ये तीन प्रमाण हैं । इन 
तीनों के द्वारा तत्त्वचिन्तन होता है-- 


श्रीमध्चः प्राह विष्णु परतमखिलास्नायवेदूय च za 

Re सत्य ख जीवान्‌ हरिचरणजुषः तारतम्य हि च तेषाम्‌ । 

मोक्ष विष्ण्व घ्रिलाभ तदमलभजन तस्य हेतु प्रमाणम्‌ 

प्रत्यक्षादित्रय चेत्युपदिशति हरिः कष्णचेतन्यचन्द्रः u -श्रीमाध्वसिद्धान्त 


M 


१, हिन्दुत्व, पृ. ६८१, २. हिंदुत्व, ए ६८६ RAN 
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a € 
मध्व का मते भी जहाँ कहीं “भागवत? के विरुद्ध प्रतीत हाता, चतन्य महाप्रभु वास्तविक अथ की 
खोज करके समन्वय करने को चेष्टा करते थे । इसी तथ्य को ध्यान में रखकर अठारहवीं pel में 
आचार्य बलदेव विद्याभूषण ने सव प्रथम अचिन्त्यभेदाभेदवाद के अनुसार ‘mega पर भाष्य लिखा | 


अचिन्त्यभेदाभेद के मत में पाँच तत्त्व हैं--ईश्वर, जीव, प्रकृति, काल और कर्म । निष्काम घम में 
निर्लिप्त चित्तवाला, सत्संगी, श्रद्धालु, शम-दमादि से संपन्न जीव ही ब्रह्म जिज्ञासा का अधिकारी a > | 
झिक्षादि षडंग, उपनिषद्‌ के साथ समग्र वेद का अध्ययन करके, तत्वविद्‌ लिय के साय हसरा. कर 
| जगत्‌ से नित्य ब्रह्म के जानकर, उसके विषय में विशेष -जानकारी प्राप्त करने कै लिए. “ब्रह्मसूत्र 2 चित्त 
लगाए । अधिकारी के. लिए यागादि नहीं, किन्तु सत्संग आवश्यक है । इस मत में शास्त्र वाचक एव ईश्वर 
वाच्य, निरवद्य (ait रहित), विशुद्ध, अनंतगुणशाली, अचिन्त्य-अनंत-शक्र्ति, सच्पिदानंद पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण 
ही विषय एवं पुरुषोत्तम का साक्षात्कार करना ही प्रयाजन है । 


ब्रह्म स्वतंत्र, कर्ता, win, मुक्तिदाता एंव” विज्ञान स्वरूप है । वह पूर्ण चैतन्य, नित्य ज्ञानादि an 
से युक्त है । वह प्रकृति आदि मैं प्रविष्ट होकर और उसका नियमन करता हुआ जगत्‌ की सृष्टि करता है 
तया जीव के भोग और मुक्ति देता है । ब्रह्म विभु एव जीव अणु है । ब्रह्म अविचिन्त्य शक्ति संपन्न 
होने से जगत्‌ के रूप में परिणत है । जगत्‌ का कर्ता, निमित्त एवं उपादान दोनों कारण ब्रह्म ही है । 
जगत्‌ सत्‌ होने पर भी अनित्य है । जीव अण्चैतन्य है । ag नित्य है । ईश्वर के प्रति विमुखता ही उसके . 
aaa का कारण हैं 1 ईश्वर, जीव प्रकृति और काल ये चार पदार्थ नित्य हैं । इनमें से जीव, प्रकृति तथा 
काल ये तीनों ईश्वर के आधीन: हैं । जीव ईश्वर की शर्किति एवं ईश्वर शक्तिमान हैं । ईश्वर गुणी एव 
जीव, गुण, ईश्वर देही एंव जीव देह है । जीवात्माएं अनेक हैं एव नानावस्थापन्न हैं । मुक्ति साध्य है 
एव* भगवत्‌ कृपा से प्राप्त होती है । मुक्त को भगवत-सान्निध्य प्राप्त होता है । वह मुक्तस्थिति में 
ब्रह्मं से पृथक रहता है । भगवद्धाम का प्त करने के बाद जीय पुनः जन्म नहीं लेता । प्रकृति ब्रह्म की 
आश्निता नित्या एव अधीना है । वह ब्रह्म की शक्ति है एव उसी से ब्रह्म शक्तिमान है । सत्‌, रज 
और तमागुणं की साम्यावस्था ही प्रकृति है । प्रकृति ही तम, माया आदि नामों से पुकारी जाती है और 
वह ईश्वर के ईक्षण से उद्वुद्ध होकरं विचित्र जगत्‌ का उत्पादन. करती है । काल नित्य एवं ईश्वराधीन 
है । वह भूत, भविष्य, वर्तमान, चिर, क्षिप्र आदि नामों से आभहित किया जाता है । वह चक्रवत्‌ परि- 
वर्तित 'होता रहता है एव ag प्रलय एव सृष्टि का निमित्त भूत जड़-द्रव्य विशेष है । कम जड़ पदार्थ 
Sy कर्म अदृष्ट आदि नामों से अभिहित किए जाते हैं । कमं अनादि एवं नश्वर हैं । कर्म ईश्वर की 
` शन्ति एव ईश्वर शक्तिमान है । “तत्त्वमसि में ‘IAA पद का विग्रह तस्य त्वम्‌' है । इस प्रकार ‘ALT 
त्वम्‌ असि? का अर्थ हुआ--तुम उनके हो । इससे ब्रह्म की जीव से भिन्नता सूचित होतो है । भक्ति ही 
मुक्ति का मुख्य साधन है । ज्ञान एव वैराग्य मुक्ति के सहकारी (गौण) सांधन हैं । ज्ञान, वैराग्य एव 
अक्ति से ही भगवत्‌ प्राप्ति होती दै । भगवान, शान्त, दास्य, सह्य, वात्सल्य, एवं मधुर इन पाँचों भावों 
को स्वीकार करते हैं । ज्ञान का सार भक्ति है । भक्ति ह्वदिनी aa एव संवित. शक्ति की 
` सारभूता है । इसी कारण वह आनंददायिनी एव ज्ञान रूपिणी है । 


; भक्ति की साधन, भाव और प्रेम ये तीन अवस्याएं हैं, जो उत्तरोत्तर श्रेष्ठ हँ । इन्द्रिय-प्रेरित 

सामान्य भक्ति साधन भक्ति जीव के हृदयस्थ प्रेम के जाग्रत करती है। चित्त में स्निग्धता-उत्पन्न करनेवाली 

शुद्ध सत्त्वरूपा भक्ति भाव-भक्ति है । भाव प्रम की प्रथमावस्था हैं । यह भाव ही जब घनीभूत हो जाता 

` है तब प्रेम कहलाता है । प्रेम ही Sag का चरम फल, जीव का नित्य धर्म एवं परम पुरुषार्थ है । 
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ऊपर वेदान्त एवं उसकी महत्त्वपूर्ण घाराओ पर प्रकाश डाला गया है । “मुण्डक्रेपनिषद्‌” में वेदान्त 
के विज्ञान कहा गया है और जो जिज्ञासु सन्यस्त, शुद्धचित्त एवं ब्रह्मनिष्ठ योगी की भांति वेदान्त-विज्ञान के 
अमृत-तत्त्व को प्राप्त कर लेता है, वह ब्रह्ममय SHC मुक्त हा जाता g- 


वेदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्थाः, संन्यासयोगाद्‌ यतयः द्युद्धसंत्त्वा: | 
ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले, पराम्चताः परिमुच्यन्ति सर्वे ॥ 


ऊपर हम सभी भारतीय wat पर विचार कर चुके हैं। महर्षि चार्वाक का लाकायत” दर्शन हमारी 
भारतीय चिन्तनधारा का एक ओर का समुज्ज्वल बिंदु है तो दूसरी ओर का भगवान्‌ बादरायण व्यास 
का वेदान्त दर्शन । 


वीरगाथाकाल से अद्यावधि तक के “हिन्दी क्ृष्ण-काव्य” में वेदान्त के जिन तत्त्वों का निरूपण हुआ 
है, वे हैं--ब्रह्म, परमात्मा, भगवान्‌, आत्मा, जीवात्मा, जगत्‌, संसार, भक्ति, माया (विद्या-अविद्या) मोक्ष, 
गेलिाक, रास इत्यादि । 


दशनों मे श्रेष्ठ एवं चिरंजीवी चार्वाक tafa: 


‘a mga, sett हि किंखित्‌'मनुष्य से बढ़कर और कोई देव-देवी, गंधवं-किन्नर 
इत्यादि भी नहीं हैं । अर्थात्‌ मनुष्य जीवन ही सबसे मूल्यवान है । इस श्रुति-आाज्ञा की 
याथा्थिक चरिताथ'ता आर्ष-अनाष दक्षनों में यदि किसी नें सर्वाधिकरूप में इष्टिगत हाती है ते। वह 
मात्र weld चार्वाक के 'लोकायत' दर्शन में ही । अन्य दर्शनों में मनुष्य-जीवन अपने परम आवश्यक 
जीवन-रसों की प्रेप्सा से दूर-सा हटता प्रतीत हा रहा है, पर इस चार्वाक दशन के केन्द्र में ते केवल 
वह सवसाधारण मानव है, जो अपनी अनेक अपूर्ण कामनाओं, सुख-दुःख को संवेदनाओं, अभावों एव जिजी- 
विषाओं को लेकर जीवन के कहीं कंटकाकीणः, कहीं वियाबान, कहीं पथरीली, कहीं मैदान तो कहीं शोले 
वरसते, TAT रेगिस्तान में से होकर गुजर रहा है। पर वेदान्त का ग्रहाजिज्ञासु ता वह मानव है जा जीवन 
के लगभग भोग चुका है, तृप्त हा चुका है, निवृत्त हो चुका है, थक चुका है, संभव है तन-मन एव आत्मबल 
के अभाव में पलायनोन्मुज है और यह भी बहुत कुछ संभव है कि वह अपने जीवन के उदय, मध्याह्न 
एवः प्रौढकाल में “लोकायत? में भी जी चुका हो, पर सर्वसाधारण मानव के लिए तो प्रवृत्ति ही वरेण्य 
है और इसकी ओर एक मांत्र चार्वाक दर्शन ही ध्यक्ति को अभिमुख करता है! लाक में आयत (व्याप्त) 
एवः चिरंजीवी हाने के कारण ही महर्षि वृहस्पति एव चार्वाक का दशन 'लाकायत? कहलाया । विश्व के 
लगभग निन्यानबे दशवलव निन्यानवे प्रतिशत (९९.९९) से भी अधिक लोग चार्वाक दर्शेन में दी जी रहे हैँ । 
दूसरे anal में इतनी संजीवनी शक्ति है ही कहाँ, जितनी कि इस लोकभोग्य महामहिम दशन में द | 
दूसरे दर्शन ब्रह्म, ईश्वर, भक्ति, माया, मोक्ष पर विचार करते-करते भले ही वे सागर à भी अधिक गहराइः 
एवः हिमगिरि से भी अधिक ऊँचाइयों को पार कर जाएं पर लोकव्यवहार की जड़ ता सदा-सदा के लिए 
“्लोकायत' में ही सन्निहित रहनेवाली हैं। महर्षि चार्वाक के दशन का काई wa उपलब्ध नहीं हाता । केवल 
लोक में व्याप्त विचार मिलते हैं, पर यह ते। महर्षि चार्वाक के चिरंजीवी, लाकोपकारी क्रांतिकारी विचारों 


की परमेज्ज्वल विजय है । ब्रिटेन की प्रजा अपने लाकतंत्र के प्रति इतनी जाग्रत है एव इतनी पठित है कि | 


उसे लिखित संविधान की अपेक्षा ही नहीं है । इसी प्रकार स्वभावतः लेक जिसका आचरण करके ही जी 
रहे हैं, उस लेक-आयत (लाकायत) दर्शन के ग्रंथ की क्या आवश्यकता है £ लोकगीत, लाककथाएँ, लाक- 
9° 


किंवदन्तियाँ, लोकाचर, लोकोत्सव ये ते ऐसे शाश्वत सत्य हैं कि इनके लिपिबद्ध करने की आवश्यकता ही. 
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महसूस नहीं हुई है । नदी जेसे अपने अन्तःखोतों को id रखती है, वैसे ही pei are ही ats 
अपने आचरण में सुरक्षित रखता आ रहा है। शास्त्रों के रूढिचुस्त पंडितों एव परंपरागत देसाजन अनुः a 
हमने भी यों ते चार्वाक दर्शन को अनाषे कहा है, पर इसका सही अर्थ में मूल्यांकन करने वाज तथा इ 
परम आपं दरशन कहुनेवाले विद्वान्‌ भी आज संख्या में कम नहीं हैं और जा व्यावहारिक भी है। : 

महषि चार्वाक ने ईश्वर को निरी मानवीय कल्पना Gs शरीर ÈT ही आत्मा कहा है और यं 
बारह में से आठ दर्शन ईश्वर को नहीं मानते हैं। जैन-दर्शन भी निरीश्वरवादी है पर ag यह मानता है कि 
प्रत्येक मानव सम्यक्‌ दर्शेन, सम्यक्‌ ज्ञान एव सम्यक्‌ चरित्र की साधना द्वारा स्वयं ईश्वर बन सकता है । 
अर्थात एकदम निर्मल एव विशुद्ध बन सकता है । यह भी एक सच्चाई है । हा प्राचीन युग में ऋषि, 
मुनि एवं विशेष प्रतिभा-संपन्त व्यक्ति को “भगवान्‌” एव' स्त्री होने पर “भगवती कद ही जातो था । 
कालिदास, भवभूति इत्यादि के नाटकों में देखिए-- भगवान्‌ वशिष्ठ पधार रहे हैं, भगवती अरून्धती 
पधार रही हैं' इत्यादि प्रयोग प्रचुर मात्रा में मिलेंगे । हमने बादरायण व्यास के लिए “भगवान्‌” विशेषण इसी 
अर्थ में प्रयुक्त किया है । वौद्ध-दर्शन निरीश्वरवादी हाने पर भी इसकी महायान शाखा के अनुयायियों ने 
स्वयं बुद्ध को “भगवान्‌? कहा है । बौद्ध-मत में मन और देह का समुदाय ही आत्मा है | 
विविध दशा नों मे इश्वर एवं अःत्मा : 

आएं दर्शनों में सांख्य एव पूर्वमीमांसा को छेड़कर शेष सभी ने ब्रह्म, ईश्वर एव आत्मा पर विचार 
किया है । वैशेषिक एव न्याय ने सूष्टि एव लय ईश्वराधीन माने हैं । वैशेषिक ने आत्मा के ईश्वर 
नहीं, किन्तु सत्य एव' अनादि माना है । न्याय-दशन ने आत्मा के दो भेद माने हैं-जीवात्मा एवं परमात्मा । 
इस cat के मतानुसार आत्मा ही संसार में आसक्ति-अनासक्ति का कारण है । सांसारिक विषयों से 
आत्मा को मुक्त करना ही न्याय-दशंन का लक्ष्य है । सांख्यदर्शंन ईश्वर को नहीं मानता पर पुरुष (आत्मा) 


एवं प्रकृति इन दो तत्त्वों को सृष्टि के अनादि तत्त्व मानता है । 


निगुण ब्रह्म सत्य एवं सगुण ब्रह्म असत्य : 
उत्तरमीमांसा (वेदान्त) का मुख्य प्रतिपाद्य ही ब्रह्म है । ब्रह्म का पारमाथिक (सच्चा) रूप निर्गुण है तथा 


इसके मत में ब्रह्म एव आत्मा अभिन्न हैं । शांकर वेदान्त ने ब्रह्म के निगुण रूप को पारमाथिक (सच्चा) 


एवं सगुण को सोपाधि एवं मायावेष्टित अर्थात्‌ ऊपर से थोपा गया, झूठा तथा सगुण वेदान्तिये 


द्वारा गढ़ा गया बनावटी खूप माना है । परवर्ती वेदान्ताचायों ने शंकर के निगुण मत का या 


ता कठोर शब्दों में खण्डन क्रिया है या फिर उसे सगुण की अपेक्षा निम्नस्तरीय घोषित किया है । आचाय 
रामानुज ने निगुण का निषेध करके ब्रह्म के सगुण रूप पुरुपोत्तम, नारायण की स्थापना की है । आचार्य 
निम्बक, आचाय वल्लभ एवं महाभ्रभु चैतन्य ने श्रीकृष्ण को हो परब्रह्म एवं विश्वात्मा माना है । वल्लभ 
ने निगुण को सगुश की atar ferda माना है पुत्र उसे 'अक्षरब्रह्म नाम दिया है । भगवान्‌ 
वदरायण व्यास एव शंकर ने आत्मा को ब्रह्म से अभिन्न माना है । जैसे वाक्य में प्रयुक्त शब्द 'पद?2 


` वन जाता है, IAÑ विशेय संदर्भ में अर्थ प्रकट करने की क्षमता उत्पन्न हे. जाती है, वैसे ही शंकर की 


इष्टि में शरीरत्थ आत्मा ही जीव कहलाती है । रामानुज ने आत्मा को नित्य, अणु एव' ईश्वर का 
अंश माना है । 


१. डा. मिस एस्तर सालामन, आचार्या एव अध्यक्षा, संस्कृत विभाग, भाषा साहित्य-भवन, गुजरात 


t विश्वविद्यालय के “श्रोस्वामिनारायण आटस कालेज? के व्याख्यान से। श्रोताओं में डा. 'प्रमरलाल जीशी 
` प्रोफेसर एव अध्यक्ष हिन्दी विभाग श्री स्वामिनारायण आस कोलेज, अहमदाबाद-२२ ८ 
युपृतिडन्तंपदम्‌, पाणिनि, अख्तष्माय्री॥। ठठ (girse) 
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इस प्रकार भारतीय दर्शनों में आत्मा विषयक विचारों का क्रमिक विकास हुआ है । चार्वाक आत्मा 

और शरीर को एक ही मानते हैं । बौद्ध आत्मा को विज्ञान-संतान मानता है । नैयायिको ने आत्मा को 

` एक नित्य द्रव्य माना है, जिसमें कई बाह्य कारणों के सामूहिक व्यापार के कारण चैतन्य का गुण समाविष्ट 
हो जाता है, पर वेदान्त तो आत्मा को स्वयं चैतन्य एव ब्रह्म ही मानता है | 


` निगु ण-सशुण वेदान्ता A माया का निरूपण : 


शंकर ने ही स्प्रथम विशेष दृष्टि से माया पर विचार किया है। उनका यह मत है कि यह जगत्‌, 
संपूण विश्च-प्रपंच एव' नामर्पात्मक दृश्य सभी कुछ माया के कारण ही विभिन्न से प्रतीत हो रहें हैं, 
पर वस्तुतः ये एक, अखंड, शुद्ध, चिन्मात्र ब्रह्म ही है । शंकर ने बडी ही तर्कपूर्ण शैली में जगत्‌ के मिथ्यात्व 
wa’ ब्रह्म की सत्यता का प्रतिपादन किया है । रामानुज ने माया कौ ईश्वर की गुणमयी भावरूपा शक्ति 
माना है तथा इसे ईश्वराप्रीन कहा है । रामानुज प्रकृति को ही माथा कहते हैं, जो इश्वर द्वारा संचालित 
है । इनके मत में माया सत्य है, पर ईश्वर माया से मुक्त है । आचार्य वल्लभ ने माया को -ब्रह्मवशा 
एव” ब्रह्म की अगाध शक्ति कहा है । वल्लभ ने माया के दो भेद माने हैं-विद्या माया तथा अविद्या 
माया । विद्यामाया से जगत्‌ एव अविद्या से संसार का प्रसार होता है । विद्या माया से परिणत होने के 
कारण जगत्‌ ब्रह्म का ही स्वरूप है जब कि संसार अविद्याजन्य होने के कारण क्षणिक एव मिथ्या है । 
शंकर के जगत्‌ के मिथ्यात्व के विचारों का आचार्य वल्लभ ने जिन तको द्वारा खंडन करके जगत्‌ को ब्रह्म 
का स्वरूप एव' संसार को मिथ्या घोषित किया है, वह सगुण वेदान्त के क्षेत्र में उनका एक नवीन एव 
मौलिक योगदान है । 


यह भी हम स्पष्ट कह देते हैं कि माया को सत्य माननेवाले सगुणवेदान्तियों ने ही साधू-संन्यासी, 
आचार्यो को मायालिप्त बनाया है । हिन्दूधर्मं में जो सालहवी सदी से धर्मे, भक्तिं के नाम पर पाखण्ड 
चल रहा है वह aga इन्हीं सगुण वेदान्तिथां की माया-पोषक राम-क्कृष्णादि की मनगढुन्त कल्पित देव- 
पूजा की कुकृपा का फल है । हिन्दुत्व इनसे कब उबरेगा १ पौराणिक पाखण्ड-भक्ति के इन “सूत-उवाच? 
जैसे पेटू सगुण कथावाचक्रां के giant दल-दल से कब बाहर आएगा £ कह्‌ नहीं सकते ? 


सृष्टि-निर्माण से सम्बद्धवाद : « 

सृष्टि निर्माण को लेकर आर्प-अनाष दशनों ने विभिन्न दृष्टिकाणा से अपने-अपने मतां की स्थापनाएँ 
कीं हँ जा “वाद? के नाम से प्रसिद्ध हैं । बौद्धदर्शन ने 'प्रतीत्यसमुत्पाद्वाद' की स्थापना करके यह सिद्धांत 
प्रतिपादित किया कि विश्व कार्य-कोरण की शृंखला का ही .परिणाम है । जिस प्रकार प्रत्येक ज्योति 
क्षणस्थायी होकर दूसरी ज्याति की उत्पत्ति का कारण बनती है उसी प्रक्रार प्रत्येक वस्तु को उत्पत्ति का 
कारण अवश्य है और यही कारण-कार्य शृंखला जगत्‌ के विकास की सच्ची व्याख्या है । जगत्‌ क्षणस्थायी 
वस्तुओं का प्रवाह है, यही वौद्धदर्शन का प्रतीत्यसमुत्पादवाद' है । सांख्य ने सृष्टि के विकास को 
समझाने के लिए 'सत्काय वाद” को स्थापना की । इसके अनुसार न किसी वस्तु की उत्पत्ति होती है, 
और न विनाश ही । 'नासतो विदूयते भावो नाभावो विदूयते सत" जे। पदार्थ नहीं हैं, उनकी उत्पत्ति 
कभी नहीं होंगी एव' जा हैं, उनका कभी विनाश नहीं होगा । यही सांख्य का 'सत्कार्यावाद' है । इसके | 
अनुसार कार्य की सत्ता उसकी उत्पत्ति से पूर्व कारण में विद्यमान रहती है । अर्थात्‌ यह समस्त नाम- | 
रूपात्मक जगतरूपी कार्य “मूल' प्रकृति रूपी कारण में अव्यक्तावस्था में विदूमांत था । सत्कार्य कें 
दा भेद हुँ परिणाम एव विवतं । वस्तु के स्वरूप में जो परिवत न se है, उसे परिणाम तथा विवत | 
कहा जाता है! इसी को सांख्य में 'परिणाप्रवाद! तथा वेदान्त में जगत्‌ के मिथ्यात्व की | 
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स्थापना के संदर्भ में बिवर्तवाद' कहा गया है । daa असत्‌ से सत्‌, न्याय दशन SR से असत्‌ 
की उत्पत्ति मानता है, किन्तु सांख्य का. तक है कि किसी भो पदार्थ से विरोधी पदाथ की उत्पत्ति 
संभव नहीं है । जा पदार्थ जिस पदार्थ से अन्वित (व्याप्त) है, उसका कारण भी वही (व्यॉपक) 
है । पदार्थ का नाश नहीं होता है । न्याय सृष्टि की उत्पत्ति के daar में “आरंभवाद्‌” मानता है | इसका 
तात्पयं यह क्रि ईश्वर सृष्टि उत्पन्न करता है । जब्र कि सांख्य “वरिणामवाद? के सिद्धांत को प्रस्तुत करके 
कहता है कि qiie का विकास अभ्यक्त प्रकृति से उतरोत्तर विकार या परिणाम द्वारा अपने आप होता 
रहता है। वेदान्त ने परवर्ती सृष्टि-विषयक्र सिद्धांतों का खंडन करके “विवर्तवाद्‌' की स्थापना की । इसके 
अनुसार जगत्‌ ब्रह्म का faa अर्थात कल्पित रूप है । वेदान्त ने इसे अधिक स्पष्ट करने के लिए 'हृष्टि- 
सृष्टिवाद' नामक एक और नवीन वाद प्रस्तुत किया । इसके अनुसार माया अथवा नाम-रूप हेमारे मन 
की वृत्ति (कार्य) हैं । नाम-छूम को सृष्टि मन करता है और मन हो Ve देखता है । कुछ वेदान्तियों ने 
इस संदभ में 'बिश्यप्रतिबिस्त्रवादेः को प्रस्तुत करके कहा कि ब्रह्म प्रकृति अथवा माया में अनेक रूपों में 
प्रतिबिंबित हो रहा है, जिसके कारण नामरूपात्मक दृश्य हृष्टिगाचर हो रहे हैं । gaa वेदान्त ने इस 
संदर्भ में 'अविक्कतपरिणामवाइ' प्रस्तुत किया है l जिसका तात्यय है कि जगत, ब्रह्म का ही विकार 
रहित परिणाम है । 


विविध दशं मे निरूपित मोक्ष : 


भोक्ष को लेकर लगभग सभी आषं-अनाषे दशंनों ने अपने-अपने दृष्टिकोण से विचार प्रस्तुत किए हैं । 
चार्वाक दशन मृत्यु के ही मोक्ष मानता है । जैन-दशन सम्यक्‌ दर्शन, सम्यक्‌ ज्ञान एव सम्यक्‌ चरित्र के 
आवरण द्वारा ही इसी जन्म में मेकक्षोपलब्धि मानता है । बौद्धदशंन विश्व को कार्य-कारण की शृंखला 
का परिणाम मानता है । 'निदान' दुःख है और दुःख का मूल कारण अविद्या है । चार आर्य सत्य दुःख के 
मूल कारण. हैं--(१) दुःख है, (२) दुःख का कारण है, (३) दुःख का अंत है, (४) दुःख निवारण का 
उपाय हैं हम ज्ञान द्वारा समझ लें कि सांसारिक विषय क्षणिक हैं, दुःखद. हे तो दुखों का अंत हो जाए 
और पुनजन्म न हो । यही वौद्धदशंन की इष्टि में मोक्ष है । महास्यविर बुद्ध के वर्षों के चिन्तन, तप एव 
स्वानुभूति का यह फल है । यह एक चिरंतन मनोवैज्ञानिक सत्य है कि मन में उद्भूत किसी भी राग के 
कारण पर व्यक्ति तत्क्षण विचार करने लग जाए ते वह राग (दुःख-सुख का काई भी भाव) अपने आप अपने 
व्यापांर से पराङमुख ह जाएगा अर्थात्‌ निवृत्त हा जाएगा, हट जाएगा । जैसे काम जाग्रत हुआ हा ar उसी 


_ क्षण व्यक्ति उसके मूलभूत कारण की ओर वैचारिक यात्रा करने लगे ता वह कुछ ही क्षणे में अकाम हो ज़ाएगा- 
काम रहित हो जाएगा । फिर व्यक्ति जब-जब फाम जाग्रत हो तव-तब इस प्रक्रिया में से स्वयं को गुजारता 


रहे ता बने: शेः एक दिन वह न केवल काम” अपितु संसार के सभी “रागो से मुवत होकर बुद्ध की भाँति 
'बीतराग? हा. जाएगा । यह वीतरागता ही बौद्धदशंन में मुक्ति है । वौद्धदर्शनों में भिन्न-भिन्न रूपों में मुक्ति का 
वर्ण न मिलता है, पर सभी में दुःख के ज्ञान का ही मुक्ति का आधार माना है | माध्यमिकदश'न शून्यत्व, 
क्षणिक, gaei की भावना करे शुन्य में विलीन हा जाना ही (निर्वाण मानता है | बौद्धदश'न में 


निर्वाण कॉ अर्थ जीवन को समाप्ति नहीं, अपितु जीवन की अनंत, शाश्वत श्रान्ति एवं परम सुखावस्था है । 
कै "निर्वाण? का अर्थ है, मृत्यु के पश्चात्‌ सवंथा अस्तित्व रहित हा जाना । "निर्वाण? से बुझने का अर्थ लिया 
= जाता है, उसका आशय जीवन का अंत न होकर लोग, घृणा, हिंसा, क्रोध इत्यादि राग-प्रवत्तियों का बुझ 

जाना है 1 जव ज्ञान द्वारा वासनाएँ बुझ जाती हैं तव द्वादश भूत जीवन, भाती जीवन और वर्तमान जीवन 
के जो द्वादश भाव चक्र हैं, उनकी आत्यन्तिक निवृत्ति हा जाती हैं । इसी कारण निर्वाण का 'सितिभावः 


की अवस्या कहु है | जीवन = 1 
708 व्यय TH ह । जीवन की यह पवित्रता, शांति, शिवत्व और प्रज्ञा अवस्था है । राग, द्वेष, 
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घृणा इत्यादि बन्धन के बीज हैं, इन्हीं से पूर्वजन्म का चक्र चलता रहता है 1 इनका निरोध कर देने से 

बन्धन के बीज. अंकुरित एव पल्लवित नहीं हो पाते हैं । जिस प्रकार भूने हुए बीजों को बोने पर वे 
अंकुरित नहीं होते, वैसे ही निरोध हो जाने पर कर्म॑ dual के बीज पुनः फलते-फूलते नहीं । निर्वाण 
वस्तुतः निःश्रेयस, afaa, अमृत, परमानन्द, परमशांति को अवस्था है । यह वर्ण नातीत है । यह तर्क और 
प्रमाण से रहित अलौकिक अवस्था है । 

“शून्य? बौद्ध न में एक ऐसा विचक्षण परमःत्त्व है कि gah लिए ata दार्शनिकों को कोई भी नाम 
सार्थक नहीं लगा, अतः इसे उन्होंने “शून्य' नाम दे दिया । जैसे अपने हाथ की एक अंगुनी का “तर्जनी, : मध्यवाली 
को 'प्रध्यमा' तया सबसे छोटी को “कनिष्ठिका? कहा, पर एक शेष वची उसका काई नाम नहीं मिला ता उसे 
अनामिका?! कह दिया। वेसा ही जमेना थौद्धदर्शन' में इस शून्य का है । इस शून्य का लागःअंडवंड अर्थ लगाते 
हैं। खुद ते| भटके हैं ही और दूसरों को भी भटकाते ss अंघों से अंबे मिलें तो करे say ठेल' वाली यह बात. 
है । सगुण वेदान्ती एवं उनकी पौराणिक राम-कृष्णादि की पाखण्ड भक्ति भी अन्धो की ही ठेलम_ ठल' है । 
येगाचार ,यह मानता है कि बाह्य पदार्थ शून्य है, जान ज्ञान है, इसके साक्षात्कार (अर्थात्‌ बाह्य जगत, से 
निवृत्त हाकर अन्तः करण में उसकी उपलब्धि) के ही वह मुक्ति मानता है । 

सांख्य सृष्टि. विश्लेषण का शास्त्र है । इसमें प्रकृति, पंचमहाभूत, पंचतन्मात्राएँ, बुद्धि, मन, अहंकार, 
पंचज्ञानेन्द्रियाँ एव" qa कर्मोन्द्रियाँ यों सभी चौबीस: तत्त्वों से मिश्रित ही संपूर्ण सृष्टि-वस्तु स्वीकार की गई 
है । इनके अतिरिक्त पुरुष नामक एक और सवश्रेष्ठ तत्त्व है, जे चेतन और कूटस्थ है और जिसके संसग 
से निश्चेतन प्रकृति गुणों की साम्यावस्था को Brent त्रिगुणात्मिक सृष्टि के रूप में प्रकट हाती है । यही 
पच्चीसवाँ तत्त्व है । सांख्य का इन्हीं से मिथित सृष्टि-निर्देश है । सांख्य की मुक्ति निवृत्तिमूलक है । जब 
मनुष्य सृष्टि के इस वास्तविक स्वरूप . को .जान लेता है, जब उसकी बुद्धि अपने सारे प्रस्तार के समेट लेती 
है । वह मुक्त हा जाता है । यही सांख्य को ज्ञानात्मिका मुक्ति है । ज्ञानावस्था में पुरुष (आत्मा) द्रष्टा मात्र 
रह जाता है । उसे (पुरुष-आत्म। को) अपना शरीर, इन्द्रियां, मन, अहंकार तथा बुद्धि के भेद समझ में आने 
लगते हैं और सुख-दुःख का अंत हो जाता है। यही सांख्य की केवल्यावस्था है । अपनी जीवितावस्था में ही 
मानव यदि इस स्थिति तक पहुंच जाए तो वह जीवन्मुक्त तथा मुत्यु के पश्चात्‌ देहमुक्त कहलाता है | 
सांख्य की. मक्ति ज्ञानात्मिका है तो योगदर्शन की मुबित क्रियात्मिका है | योगदर्शन चित्तवृत्ति के निरोध 
आदि .के द्वारा आत्मा को परमात्मा में लीन कर देना हो मूक्ति मानता है । पूर्वमीमांसा दर्शन एक ओर 
चार्वाक की भांति निरीश्वरवादी एव बाह्यसत्तावादी भौतिक दर्शन है तो दूसरी ओर यह वेदों पर सर्वाधिक 
आधार रखने के कारण आस्तिक दशंनों में श्रेष्ठ है । इसमें दो विरोधी बिंदुओं का कंसा सुभग समन्वय 
हुआ है । एक और यह ईश्वर को नहीं मानता, पर दूसरी ओर यह वेदों को ही पूण रूपेण मानता है, 
एव' वेदमंत्र ही साक्षात्‌ देवता हैं, इसका इसने AT. प्रतिपादन किया है र । यह परलोक एव कम में 
विश्वास रखता है। यह दर्शन जगत्‌ की वस्तुओं का निर्माण : पुर्व संचित कर्मों के अनुसार भौतिक तत्त्वों 
के ही संयोग से मानता है तथा. यह मानता है कि इस लोक में किए गए कर्मों का फल परलाक में अवश्य 
मिलता है । इस दशन के अनुसार निष्काम कमं करने से pia के किए हुए कम नष्ट हाते हैं तथा 
दारीरान्त हाने पर मुक्ति प्राप्त हाती है | 
विविध वेदान्त मतों मे मोक्ष - £ 

वेदान्त (उत्तरमीमांसा) ब्रह्म के साक्षात्कार के ही मोक्ष मानता है । इसके मत में जीव -ब्रह्म का अभेद 
ज्ञान ही मोक्ष है । शांकर वेदान्त यह मानता है कि ज्ञान द्वारा जीव' के अपने आप जब स्वरूप बोध हे | 


Se Cees ee ने 
१. अनामिका-त नामिका, अनामिका अर्थात्‌ जिसका कोई नाम न हो, बिना नामवाली । 
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में नारायण की प्रपत्ति (रणागति) ही मोक्ष 

सका मोक्ष हा जाता है । रामानुज के मत में नारा की 
ह न ने जीवन मुक्ति एवं निर्वाणमुक्ति की अपेक्षा वैकुण्ठ का श्रेष्ठ माना है । निम्बाक ने भक्ति 
के ही मोक्ष का साधन माना है । भक्ति के द्वारा ही भक्त के ब्रह्मलोक की प्राप्ति हाती है । आचाय 


वल्लभ के अनुसार विद्या द्वारा ही देहाध्यास, इन्द्रियाध्यास, प्राणाध्यास, अन्तःकरणाध्यास और Sere 
थे पांचों अविद्याजन्य अध्यास (अज्ञान) नष्ट हो जाते हैं एवं मोक्ष प्राप्ति होती हेह पट जीन के लिए 
वल्लभ ने लीला में लय होने को ही सायुज्य अनुरूपा मुक्ति अवस्था कहा है । ुद्धाईत में यही AS मुक्ति 
है । इसीका स्वरूपानन्द की मुक्ति भी कहा गया है । इसमें भक्त यनी से भी उत्कृष्ट mets लीला m 
परमतन्दानुभूति प्राप्त करता है । इसमें भक्त पूर्ण पुरुषोत्तम की लीला में प्रविष्ट हा जाता है । 

« हिन्दी छृष्ण-काव्य” में जिस कृष्ण का निरूपण हुआ है, वह महाभारतीय ऐतिहासिक ARABS 
कृष्ण नहीं किन्तु श्रीमद्भागवतीय, ब्रज-बिहारी, लीलावपुधारी कल्पित अर्थात्‌ भनगढन्त भगवान्‌ कृष्ण ह्‌ । 
“श्रीमदभागवत? में कृष्ण के जगत्‌ की उत्पत्ति का आदि कारण, आध्यात्मिक, आधिदेविक एव आधिभौतिक 
तीनों प्रकार के दुखों का अपहर्ता एव सत्‌. चित्‌ एव आनंद स्वरूप कहा गया है, जा वाङमय एव 
प्राणिमात्र में रस-रूप में अर्थात्‌ प्राणरूप में विद्यमान है . 
सच्चिदानन्दरूपाय विज्वोत्पत्यादि Faq । तापत्रयविनाशाय श्रीक्कष्णाय वय FA: N 

“arent विग्रहे न्वस्मिन्‌ 'राजते यो रखात्मना | तमानन्दमय वन्दे नन्दनन्इतमीञ्वरम्‌ ॥ 

: mt “भागवत माहात्म्य 
तथा भागवतमाहात्म्य' में श्रीमद्भागवत” के वेद रूपी कल्पवृक्ष का अमृतरसपूणे फल कहा है, जे! शुक्मुनि 
रूपी शुक के मुख से रस द्रवित हाकर धरती पर गिरा है-- 

निगमकटपतरोाग लितं फल, शुकमुखादम्तद्रव संयुतम्‌ | 
पिबत भागवत रसमालयम्‌ , मुहुरहो रसिका भुबिभाबुका: ॥ 
इस प्रकार “भागवत? वेदों का सार है ता Hon’ “भागवत” का सार । इसीलिए तो महाप्रभु चैतन्य ने 
कहा है--“भागवत? में रहते हुए ब्रह्मसूत्र पर भाष्य लिखने की क्या आवश्यकता है £ जैसे माया रूपी दपंण 
में प्रतिबिम्बित होकर ब्रह्म, जीव-जगत्‌ के रूप में विलसित हो रहा है, वैसे ही 'भागवत' का कृष्ण भी 
न केवल हिन्दी में अपितु वह भारतीय-अभारतीय, आय'-अनायं समस्त विश्व वाङमय में रूपायित हा रहा है । 


“भागवत' को लेकर यहां एक वात और भी उल्लेखनीय है, और वह है--“भागवत” में कृष्ण के सांथ 
गोपिकाएं हैं और यमुना-तट, वंशीवट, पनघट यादि लीला के सभी अंग हैं, पर वहां लीला का सार, जो 
राधा है, वही वहां नहीं है । राधा के अभाव में कृष्ण वहां सूखा-सूखा-सा, किसी मनचाही वस्तु के न पाने 
से बचैन-सा, उदास-उदास-सा, वेचारा-सा, अधूरा-सा, किसी की खोज में भटकता-सा प्रतीत हो रहा है | 

पर हमारा “हिन्दी कृष्ण-काव्य” कृष्ण एव राधा दोनों का साहचर्य पाकर पु' काम है । राधा-कृष्ण 
की गुप्त, निकुज लीलाओं से समूचे कृष्ण-काव्य का “पद-पद होत प्रयाग? प्रत्येक “पद' प्रयाग! प्रिय-प्रिया 


। १, तजि तीरथ हरि राधिका तनदुति करि अनुराग । जिहि ब्रज केलिनिकु जमग पगपग द्वेतप्रयाग । 
os बिहारीसतसई ॥४1। 

तीर्यो को छाडकर राधा-कृष्ण की तनद्युति से अनुराग करे! क्योंकि ब्रज के केलिनिकुंज के माग में 

चलते 'समय उनका प्रत्येक पद प्रयाग हा रहा है । राधा का गौर aT आांगा, कृष्ण का इयामवर्णा-यमुना _ 

तथा राधा-कृष्ण दोनों के वर्णे के मिलने से जा तीसरे हरित वर्ण की आभा हुई, वही सरस्वती है । इस 

प्रकार राधा कृष्ण का प्रत्येक पद त्रिवेणी संगम है । (हमने यहाँ “पग-पग? के स्थान पर “पद-पद? 
पाठ age किया है 1) : 
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का मिलन-तीर्थ हो रहा हैं और राधा के तन की aie’! पड़ने मात्र से ही कृष्ण का रोम-रोम प्रिया ' 
के पदतल में निछावर होने को तड़प रहा है । इन मधुर लौलाओं से विद्यापति से अद्यावधि तक का 
“हिन्दी कृष्ण-काव्य? वसंत में महकती आन्नमंजरियों में स्व-प्रिया अमरी का परम संतोष-सह मकरंद पान 
करते भ्रमर का जीवनोल्लास-सा प्रतीत हो रहा है । “भागवत?, वेद, उपनिषद्‌ एवं वेदान्त का सार ही नहीं, 
किन्तु वेदादि से भी उत्तम एव श्रेष्ठ फल है- 


वेदोपनिषदां साराज्जाता भागवती कथा । अत्युत्तमा ततो भाति पृथग्भूता फळाकृति ॥ 
भागवत-माहात्म्य २-६७ 


हमारा “हिन्दी कृष्ण-काव्य” तो राधा की उपलब्धि से इस “भागवत” रूपी विशेष फल के भीतर का 
अन्तःसत्त्व है । जिसे सुर, मीरां, रसखान, रत्नाकर जैसे परम भगवदीय शुकमुनियों ने जगत्‌ के लिए सुलभ 
कर दिया है । राधा और इयाम तथा श्याम और राधा दोनों एक दूसरे के रंग में इतने अनुरक्त हो गए 
हैं कि वे अपना स्व का रंग (आपा) भी खो बैठे हैं । श्याम ने राधा को अपने हृदय में वसा लिया है 
ता राधा सदा छाया की भाँति श्याम-संग लगी ही रहती है । दोनों का वाह्य एव आभ्यन्तर aa ही 
हमारे “हिन्दी कृष्ण-काव्य* का प्रतिपाद्य है-- ; 


राधा स्याम स्याम-राधा-रग .! 
प्रिय प्यारी at Raa राखत, प्यारी रहति सदा पिय के संग | --सूरसागर 


राधा जैसे कृष्ण की स्वामिनी है, आत्मा है, वैसे ही “हिन्दी कृष्ण-काव्य' की भी ag स्वामिनी एवं 
अन्तरात्मा है । मैथिली ने यदि अपनी करुणा के मोती नहीं दिए होते ता राम की 'लोला? की मांग 
विना शुंगार के ही अनाथ रह जाती-- 


मांग भर पाती राम £ क्या तुम्हारी लीला की! 
मैथिली की करुणा, न देती उसे मोती जो । 
-विष्णुप्रिया, मंगलाचरण, मैथिलीशरण गुप्त 


इसी तरह राधा ने यदि कृष्णलीला की मांग के अपने समरपंण-रूपी माती नहीं दिए होते ता वह भी 
कारी ही रह जाती, कुंवारी ही रह जाती । 


इस प्रकार उपरिकृत अनुशीलन से यह स्पष्ट हा जातः है कि राधा भी हमारे “हिन्दी कृष्ण-काव्य 
का वेदान्त के तत्त्वों में से ही एक परम कमनीय तत्त्व है । अग्रिम अध्यायों में हम उपरि वर्णित इन्हीं 
दान्त विपयक तत्त्वों के आधार पर 'हिन्दी कृष्ण-काव्य” की समीक्षा प्रस्तुत करेंगे । 


१. मेरी भव बाधा हरो राधा नागरि सोय । 
जा तन की झांहीं परै स्याम हरित दृति हाय ॥१। बिहारी सतसई 
जिस राधा के तन की स्त्रणम आभा गिरने से कृष्ण का श्याम वर्ण हरा हा जाता है वह राधा भेरी 
भव बाधा हरे । हरित = अर्थात्‌-प्रसन्त हाता । 
# दोनों दोहे मैने अपने गुरुड, अमरलाल जाशी की निजी हस्तलिखित भ्रति से लिए हैँ । 
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चतुर्थे अध्याय 


अष्टछाष के कवि ; जीवन, कान्य, भक्ति एवं वेदान्त 


१, सूरदास, २. कुंभनदास, रे. परमानन्ददास, ४. कृष्णदास, 
५. नंददास, ६. गोविदस्वामी, ७. छीतस्थामी, ८. चतुर्भुजदास 


अंकुरित होनेवाला चेतन-तत्त्व बीज में सर्वत्र व्याप्त होने पर ‘sft निराकार 
होने से दिखाई नहीं देता, बैसे ही ब्रह्माण्ड में भी चेतन-तत्त्व निराकारं 
रूप में व्याप्त है और यही तत्त्व ब्रह्म है । हमने इसी तत्त्व को कृष्ण 
नाम दिया है । 

इस तरह कृष्ण व्यक्तिवाचक नहीं, किन्तु समूहवाचक नाम हुआ, क्योंकि 
कृष्ण-कथन से समग्र चेतन अभिहित हो जाता है | 

यथार्थ में ब्रह्माण्ड ही ब्रज है | qase वहुस्याम के आष वचन के 
अनुसार पशु-पक्षी -कीट-पतंग एवं आप-हम सभी में राधा, गो, गोप; गोपियों 
के रूप में कृष्ण (ब्रह्म) ही लीला कर रहा ह । 

जैसे कोई माता बालक को आकाश का चांद, प्राती भरी कथरोट में 
दिखाकर फुसला दे, वैसे ही सगुण qafa एवं पौराणिक कथा-वाचकों 


ने भी कृष्ण की गोकुल _ब्रजलीला अपने मन से गढ़कर बालबुद्धिवाळे भक्तों को 


फूसला दिया है । 
वास्तव में कृष्ण तो सारे ब्रह्माण्ड में ब्याप्त चेतन-तत्त्व है, जो निराकार 
है एवं नामरूपात्मक TAN TEINS ही उसका सगुण रूप हैर 


कृष्ण हि तैं यह जगत्‌ प्रकट है, हरि में लय हे जावे । -सूरदास 
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॥। ७ ब्रह्मेति वेदान्तिनः ॥ 


चतुथे अध्याय 


अष्टछाप कवि * जीवन, काव्य, भक्तिःएवं वेदान्त 


दशन एव' वेदान्त पर. विचार कर चूकने के पश्चात्‌ इस अध्याय में हम अष्टछाप के कवियों के 
जीवन, काव्य, भक्ति एव वेदान्त-निरूपण पर विचार करेंगे । 

BUA एवं कृष्णभक्ति से सम्बद्ध सम्प्रदाय : “महाभारत”, श्रीमद्भागवत”, 'गीतगाविद', 
इत्यादि संस्कृत के ग्रन्थों में वणित कृष्ण को लेकर हिन्दी में प्रचुर काव्य निमित हुआ है! व्यापकता की इष्टि 
से हिन्दी साहित्य का तीन चतुर्थांश कृष्णकाव्य है! और हिन्दी कृष्ण-कवियों की संख्या -भी शताधिक है, पर 
सभी के काव्य में वेदान्त का निरूपण नहीं हुआ है। कृष्ण जहां शंग्रार रस के आलंबन रहे हैं, वहां वे केवल 
रसिक नायक के रूप में चित्रित हुए हैं और जहां वे ब्रह्म, परमात्मा एव” ईश्वर के रूप में रूपायित हुए 
हैं, वहां किसी न किसी अंश में वेदान्त का निरूपण अवश्य हुआ है । 


हिन्दी में कृंषण-काव्यधारा का प्रारंभ वीरगाथाकालीन कवि विद्यापति से ही माना जाता है ऑर यह 
धारा चीरगाथाकाल से भक्तिकाल, रीतिकाल और आधूनिककाल तक अक्षुण्ण रूप में प्रवाहित होती रही 
है । “गौतगोविद? के रचयिता कवि जयदेव के घोर अश्लील शगार का पूर्ण प्रभाव हमारे आदि हिन्दी- 
कृष्णकवि विद्यापति पर पड़ा है । अतः उनके पदों में कृष्ण का चित्रण रस-नायक के रूप में होने के कारण 
वेदान्त-निरूपण का अभाव है। 

मघ्यकाल में एव मुख्यतः पूर्वमध्यकाल अर्थात, भक्तिकाल (संवत्‌ १३७५-१७००) में तो कृष्णभक्ति 
की बाढ़-सी आ गई । ब्रज कुण्ण-भक्ति का केन्द्र बना और फलतः ब्रज में कृष्णभक्ति से संबद्ध निम्नलिखित 
संप्रदाय अस्तित्व में आए ४-८ 
(१) पुष्टि संप्रदाय : भ्रवतेक, आचार्य वल्लभ सिद्धान्तपक्ष-शुद्धाद्वैत वेदान्त । 
(र) निस्थाक' संप्रदाय : प्रवर्तक, आचार्य निम्बा, सिद्धांतपक्ष-द्वेताद्वैत वेदान्त । 
(३) राधावल्लभ संप्रदाय : प्रवर्तक, आचार्य हितहरिवंशं, सिद्धांतपक्ष का सवाथा अभाव | केवल शुद्ध 

राधाकृष्ण की प्रेमाभक्ति ही सम्मान्य | 


(४) हरिदासी संप्रदाय : (सखी संप्रदाय) प्रवर्तक, स्वामी हरिदास, सिंद्धांतपक्ष का अभाव : 
नाहीं देताहेत हरि, नाहीं विशिष्टाद्वत | 
बंधे नहीं मतवाद में, ईश्वर इच्छादेत 1? 


१. हिन्दी काव्य में कृष्णचरित के भावात्मक स्वरूप का विकास, पृ. ४० 
२. हरिदासी-संप्रदाय के रीतिकालीन कवि श्री भगवत रसिक 
१२ 
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(५) चैतन्य संप्रदाय : (गोड़ोय संप्रदाय) प्रवतक, महाप्रभु चैतन्य, सिद्धांतपक्ष-अचिन्त्यभेदाभेद वेदान्त । 


ब्रजमंडल के उपयु क्त कृष्णभक्ति-संप्रदायों में | (१) राधा-वल्लभ एव' (२) हरिदासी इन देनों संप्रदायों 
ने स्वयं के वेदान्त से लगभग मुक्त रखा है । राधावल्लभ संप्रदाय में राधाकृष्ण की युगलोपासना होती है 
और इसमें भक्ति की ही प्रधानता है ।! पहले हितहरिवंशजी मध्वसंप्रदाय के अनुयायी थे, पर बाद में राधा 
ने इनके स्वप्न में दर्शन दिए । तभी से ये उनके उपासक हा गए । इस संप्रदाय में भक्त राधाजी के 
इष्टदेवी मानता है एव अन्य दासी या दास भाव से भक्त उनकी सेवा करते हैं। इस संप्रदाय में कृष्ण 
की अपेक्षा राधा का अधिक महत्त्व है । राधा ही स्वामिनी एवं इस संप्रदाय की इष्टदेवी हैं । हरिदासी 
अथवा सखी संप्रदाय में भो राधाकृष्ण की भक्ति पर ही मुख्यतः बल दिया गया है । यों सिद्धांत पक्ष की 
इष्टि से यह निम्बाक संप्रदाय A आता है, पर, इसमें भक्ति पर ही बल दिया गया है । चैतन्य संप्रदाय 
अथवा गौडीय संप्रदाय में भी कृष्णभक्ति के महत्त्व दिया गया है ऐव वेदान्त की दृष्टि से यह अचिन्त्य- 
भेदाभेद वेदांत से संबद्ध है, पर इसमें भी कृष्ण-संकीतन को अधिक महत्व देने के कारण वेदान्त निरूपण 
अपेक्षित रूप में नहीं हो पाया है । 

पुष्टिसम्प्रदाय एव हिन्दी कृष्ण-कवि : ब्रजमंडल के उपयुक्त सभी संप्रदायों में आचाय वल्लभ 
द्वारा स्थापित पुष्टि-संश्रदाय भक्ति, दर्शन एव' काव्य-सर्जेन इत्यादि सभी हष्टियों से समृद्ध एव महत्त्वपूर्ण 
है । feet कृष्णकवियों में वेदान्त निरूपण की इष्टि से सर्व-प्रथम अष्टछाप के सूरदास, FATTA, 
परमानंददास, कृष्णदास, न ददास, गोविंदस्वामी, छीतस्वामी एव चतुभ्‌ंजदास महत्त्वपूर्ण हें । इनके अतिरिक्त 
हिन्दी भाषी क्षत्र के जिन कवियों को हमने मुख्य रूप में अपने अध्ययन का विषय बनाया है, वे हैं-मीरां, रसखान, 
गवरीबाई भारतेन्दु हरिश्चंद्र, मेथिलोशरण गुप्त, जगन्नाथदास्‌ रत्नाकर एव द्वारकाप्रसाद मिश्र । इनके 
अतिरिक्त हमने देव, बिहारी हरिऔष एव रामधारीसिह “दिनकर” के काःपर में निरूपित वेदान्त विषय पर 
मी गौण रूप में विचार किया है । 


राजस्थान हिन्दीभाषी प्रदेश है । मीरा की ही भांति मध्यक्राल में राजस्थान के दक्षिण अंचल में 
डुगरपुर नगर में वडनगरा (ब्राह्मण) गृहस्थ ज्ञाति में गवरीबाई नामक कृष्णभक्त कवयित्री हुई हैं 12 इनके 
कृष्णकाव्य में भी पर्याप्त मात्रा में वेदान्त निरूपण हुआ है | हिन्दीभाषी क्षेत्र की यह कवयित्री वेदान्त 
निरूपण की दृष्टि से ,हमें महत्त्वपूर्ण प्रतीत हुई हैँ ! दसी कारण हमने इन्हें भी प्रस्तुत अध्ययन में 
सम्मिलित किया है । 


“स्थाळींपुळाकन्याय” के अनुसार आदिकाल के कवि विद्यापति से लेकर “कनुप्रियाः के कवि 
डॉ. धमंवीर भारती तक के शताधिक कृष्णकवियों में से हमने उपयुक्त कवियों को ही अपने अध्ययन का 
विपय बनाया है । यों केवल हिस्दीभाषी क्षेत्र का प्रकाशित-अप्रकाशित हिन्दी कृष्णकाव्य ही इतना विशाल 
ua समृद्ध है कि वेदान्त निरूपण की हृष्टि से उसका आमूल-चूड़ अव्ययन बड़ा दुस्तर है । 


इस अध्याय में हम उपयुक्त हिन्दी कृष्णकवियों में से अष्टछाप के कवियों के जीवन, काव्य, भक्ति एवं 
वेदान्त पर प्रकाश डालते हैं एव शेष कवियों पर अगले अध्याय में विचार किया गया है । 
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(१) सूरदास जीवन : माला में सुमेर की भांति सूरदास हिन्दी कृष्ण-कवियों में मूर्धन्य हैं । भाव, 
कला, भक्ति एव' वेदान्त इत्यादि सभी इष्टियों से इनका साहित्य कृष्ण-काव्य का प्रतिनिधित्व करता है । 
श्रीकृष्ण की वाल एवं झुगारपरक लीलाओं का जिस व्यापकता से इन्हांने वणन किया है, हिन्दी ही महीं, 
विश्वसाहित्य में वह अप्रतिम है ।' सूर का जीवन-वृत्त विविध अनुश्रृतियां से समाच्छन्न है । अतः संशोधकों 
को इनका लौकिक-ृत्त स्वल्प-प्रमाण में ही उपलव्ध हो सका है । आज जब्र हम सूर के जीवन-वृत्त पर 
विचार करने के लिए प्रस्तुत होते हैं तव अनेक प्रकार की अनुश्रुतियों के आवरण को दूर करके ऐतिहासिक 
तथ्यों तक पहुंचना बड़ा दुष्कर प्रतीत हाता है । सूर एक लोकप्रिय भक्तकवि एवं गायक थे। अतः 
एक कठिनाई और भी है कई चक्षुहीन गायकों को लोगों ने सूरदास के नाम से प्रसिद्ध कर दिया है । इस 
स्थिति में कई सूरदासां के चरित हमारे अष्टछाप के कवि सूरदास के साथ समन्त्रित हो गए हुँ | इस प्रकार 
सूर के प्रामाणिक जीवन-वृत्त से अवगत होने के लिए पर्याप्त शोध-श्रम अपेक्षित है । आचार्यं रामचन्द्र शुवल, 
आचार्य नंददुलारे वाजपेयी, डो. दीनदयालु गुप्त, आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदी, डा. हरवंशलाल शर्मा, 
डॉ. ब्रजेश्वर वर्मा, आदि विद्वानों की शोधपूर्ण लेख सामग्री के आधार पर हम यहाँ सूर के जीवन-वृत्त पर 
विचार करेंगे । साथ ही सूर ने भी यत्र-तत्र अपने पदें में अपने जीवन के संबंध में संकेत किए हैं । इसी 
प्रकार पुष्टि संप्रदाय से संबद्ध चौरासी वेष्णवन की वार्ता? “वल्लभदिग्विजय* जेसे सप्रदाय के ग्रंथो में भी 
सूर के संबंध में पर्याप्त उल्लेख मिलता है । उपलब्ध उपयुक्त सभी तथ्थों के आधार पर हम यहां सुर के 
जीवन-वृत्त पर विचार करेगे । 

जन्म-काल : पुष्टि संप्रदाय में यह मान्यता चली आ रही है कि सूर आचाय वल्लभ से आयु में 
दस दिन छोटे थे । आचार्यं वल्लभ का जन्म संवत्‌ १५३५ बैशाख कृष्ण १० उपरांत ११ निश्चित है । अतः 
इस दृष्टि से गणना करने पर सूर की जन्मतिथि संवत्‌ १५२५ वैशाख कृष्ण पंचमी मंगलवार निश्चित होती 
है! सूर के जन्मकाल को लेकर एक और मत है । बड़ौदा कोलेज के संस्कृत के प्राध्यापक श्री भट्ट के आधार 
पर आचार्य नंददुलारे वाजपेयी ने सूर का जन्मकाल संवत्‌ १५३९ मानना 'अंधिक समीचीन बताया है । पर 
इस मत को ड़. हरबंशलाल शर्मा जैसे सूर के विशेष अध्येताओं ने पूर्णतः प्रामाणिक नहीं माना आन || 
डा. हरवंशलाल शर्मा लिखते है--'अभी तक भट्टजी का मत भी मान्य नहीं है, : क्योंकि इनकी 3 युक्तियाँ तब 
तक अकाटय नहीं मानी जा सकतीं जब तफ कि वे श्री वल्लभाचार्य के जीवन से संवद्ध घटनाओं को इस 
हेरफेर के साथ सिद्ध न कर दें । श्री वल्मभावाय जी के विषय में अभी तक वल्लभदिखिजय ही प्रामाणिक 
ग्रन्थ है और उसमें उनका जन्म संवत्‌ १५३५ हीं माना है । इसलिए सूर की जन्मतिथि वंशाख शुक्ल ५ 
मंगलवार संवत्‌ १५३५ ही निश्चित |" सूर के परवर्ती संशोधकों ने भी सूर का यही जन्मकाल माना है।ऽ 

जन्म-स्थान : सूर के जन्मस्थान के संबंध में गापाचल, मथुरा प्रांत का कोई एक गांव, रुनकता 
तथा सीही ये चार स्थान प्रसिद्ध हैं । रवालियर का ही प्राचीन नाम गोपाचल था, gt डौ. पीताम्बरदत्त 
बडथ्वाल की मान्यता है । डॉ. वडथ्वाल ग्वालियर को ही सूर का जन्मस्थान मानते हैं ।“ डा. श्यामसुन्दरदास 
,सूर का जन्मस्थान रुनकता मानते हैं । > श्री.हरिरायजी ने सूर का Srey सीही बताया है, जो दिल्ली 
से चार कोस दूर है । डौ, हरव शलाल शर्मा भी इसी मत के समर्थक हैं । 


v 
१. सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, डा. अमरलाल जोशी, पृ. २०४ 
२. सुर और उनका साहित्य, हरवंशलाल शर्मा, पृ. र्ड 
३. सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, डा. भ्रमरलाल जोशी, पृ.-२ 
४ सरदास, डा. बडथ्वाल, पृ. २५, ५. हिन्दी भाषा और साहित्य, डा. स्यामसु'दरदास, पृष्ठ-३२२ 
= 2 टॅ : os `. 
६. सर और उनका साहित्य, डा. ह्रव शलाल शर्मा पृष्ठ २५, 
i ` $ ü j CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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i ; नाम-जाति : सुर के पदों में सूर”, 'सूरदास', A, 'सूरस्वामी” 'सूरप्रभ' नामों का प्रयोग 
मिलता है । सुर ने प्रत्येक पद की अंतिम पंक्ति में उपयुक्त नामों में से कोई एक नाम दिया है । कई पद 
ते ऐसे भी हैं, जिनमें सुरज” तथा “सूरदास के प्रयोग भी मिलते हैं । डॉ. ब्रजेश्वर वर्मा ने यह स्पष्ट 
लिखा है कि “सुरज? और “सूरदास' की भणितिवाले पद हमारे अष्टछाप के कवि सूरदास के नहीं 
सुर के संशोधको ने सूर सूरदास, सूरश्याम, सूरजस्वामी, सूरप्रभु नामों को भिन्न नाम नहीं माना है । इस 
_ तरह हमारे कवि का नाम सूरदास ही था । यों सूरदास को सूर के संक्षिप्त नाम से भी अभिहित 
क्रिया जाता है 12 . 


“ततो ब्रजसमागमने सारस्वत स्रदाखो 5चुग्रहीत?5 आचार्य वल्लभ ने अपनी ब्रजयात्रा में 
सारस्वत ब्राह्मण सूरदास को अनुगृहीत किया, दीक्षा देकर उन्हें अपना शिष्य बनाया । सूर के ब्राह्मण 
हाने के सबंध में “वल्लभदिरिवजय' में इस प्रकार का उल्लेख हे । इसके विपरीत डॉ. व्रजेश्वर वर्मा का 

-_ कथन है कि सूर ने अपने पदों में ब्राह्मण के fag “बामन” जैसा होनतावाचक अपभ्रष्ट छाब्द का प्रयोग 
किया है । सुर यदि ब्राह्मण होते ता कदापि इस प्रकार का प्रयाग नहीं करते । इस तक का प्रस्तुत करके 
डॉ. वर्मा सूर का ब्राह्मण हाना स्वीकार नहीं करते हैं 1“ वे सुर के ढाढी, जगा अथवा ब्रह्ममट्ट मानना अधिक 
समीचीन समझते हैं 1° इस संबंध में डॉ. वर्मा लिखते हैं--ब्रह्म भट्ट होने के कारण परंपरागत कवि वंशज 
सुर सरस्वती पुत्र और और सारस्वत नाम से विख्यात हा गए हों, जा आगे चलकर भक्तों द्वारा सहज 
| रूप में सारस्वत ब्राह्मण कर लिया गया हो ।?० आचार्य नंददुलारे वाजपेयी इस संबंध में 'वल्लभ-दिग्विजय? 
| छो अधिक प्रामाणिक एव विश्वस्त मानते हैं, क्योंकि यह ग्रंथ वल्लभाचाय के पुत्र गोस्वामी fazanas के 
। पष्ठ पुत्र यदुनायजी का लिखा हुआ है । इस ग्रंथ में सूर के सारस्वत ब्राह्मण होने का उल्लेख है 17 डॉ. 
म्रमरलाल जोशी ने भी अपने शोध-भ्रबंध में सूर के सारस्त्रत ब्राह्मण हाने के कथन का उल्लेख किया है 18 


' पारिवारिक जीबन : “चौरासी वैशणवन की वार्ता’ से सह ज्ञात होता है कि सूर जन्मांध थे। इस 
कारण उनके माता-पिता उनके प्रति उदासीन रहते थे । घर की निर्धन स्थिति एवं माता-पिता की उनके 
प्रति उदासीनता ने सुर कों संसार से विरक्त बना दिया । सूर विरक्त-स्थिति में घर से निकलकर चार 
स को दूरी पर एक तालाब के किनारे चले गए और वहीं वे रहने लगे । 


सूर का अन्धत्व : सुर जन्मांघ थे या अमुक उम्र के पश्चात्‌ अंघे हुए थे । इस पर विद्वानों में मतभेद 
डा. हजारीप्रसाद द्विवेदी सूर की सूक्ष्म भाव-येजना एव विपुल साहित्य को देखकर उनका जन्मांध 
स्वीकार नहीं करते 19 'संस्कृतवार्तामणिमाला' में श्रीनाथ भट्ट ने सूर को जन्मांध घोषित 
हे E ' डा. मुशीराम शर्मा भी श्रीनाथ भट्ट के मत के समर्थक हैं। सर को भगवद 


स, डॉ. ब्रजेश्वर वर्मा, पृष्ठ ४, ५ 
और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन-डो, भ्रमरलाल जोशी, पू. ४ 


9, ५, सूरदास, व्रजेश्वर वर्मा, प, ७ 
वर्मा, पृष्ठ ९, ७, महाकवि सूरदास, आचार्यं नंददुलारे वाजपेयी, प. ६७ 


जारी प्रसाद द्विवेदी, पू १७५, १०. संस्कृतवार्तामणिमाला 'जन्मान्थो सूरदासो5भूत? | 
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कृपा से दिव्यद्दष्टि प्राप्त हुई थी । दिव्यदृष्टि से उनका नवनीतप्रिय जी के दशन करने का उल्लेख मिलता 
है । कहा जाता है कि एकवार सूर की परीक्षा के लिए नवनीतप्रिय जी के शंगार में मोतियों की माला 
धारण करवाकर सूर को उनके शुंगार-वण न करने के लिए कहा गया । नवनीतप्रियजी श्रीनाथजी के 
गोद के ठाकुरजी हैं । श्रीनाथजी का स्वरूप अचल है । शयन, शोभा-यात्रा, इत्यादि का चलित-सेवा-विधान 
गोद के ठाकुरजी द्वारा ही करवाया जाता है। सूर ने अपनी दिव्यदृष्टि से नवनीतप्रियजी के दशन करके पद 
गाया (देखे री हरि नगम नगा । इसके अतिरिक्त सूरसागर” में भी ऐसे कई पद मिलते हैं; जिनमें 


सूर ने स्वयं को अ्रंधा कहा है । इस प्रकार उपयुक्त तथ्यों के आधार पर सूर को जन्मान्ध मानना ही 
अधिक युक्ति-संगत प्रतीत होता है । 


शिक्षा : सूर की शिक्षा के संबंध में कोई प्रामाणिक उल्लेख नहीं मिलता है । “चौरासी वैष्णवन की 
वार्ता? के अनुसार यह कहा जा सकता है कि ,र अपने गाँव से चार कोस दूर के स्थान पर रहकर पद 
वनाया करते थे । संगीतशास्त्र के वे परम ज्ञाता थे डा, दीनदयालु गुप्त का ईस विषय में यह मत है 
कि सूर ने साधु-संगति से ही काव्य एव" गान-विद्या में नैपुण्य प्राप्त किया था। इस संबंध में डा. गुप्त लिखते 
हैं--सूर ने किस प्रकार काव्य में नैपुण्य प्राप्त किया और गान विद्या सीखी । इसका कोई उल्लेख किसी 
ग्रंथ में नहीं मिलता । कदाचित्‌ उनमें स्वाभाविक प्रतिभा थी और साधु-संगति से उन्होंने ज्ञान पाया और 
किसी गुणी भक्त से उन्होंने गान-विद्या aay 1? “चौरासी वैष्णवन की वार्ता? से यह तो स्पष्ट हो जाता 
है कि सूर वल्लभ संप्रदाय में दीक्षित होने से पूर्वे गान-विद्या में पूर्णतः निपुण हो चके थे और यह भी 
सुप्रसिद्ध है कि आचार्य वल्लभ सूर के मुख से पद सुनकर ही उनसे प्रभावित ईए थे । 


श्री हरिरायजी ने “भावप्रकाश? में यह लिखा है कि सूर छः वर्ष की अल्पायु में ही विरक्त होकर 
घर से निकल गएँ और चार कोस की दुरी पर एक तालाब के किनारे रहने लगे । बारह वर्ष की आयु 
तक वे वहीं रहे । इसके पश्चात्‌ वे मथ्रा-आगरा के बीच “गऊघाट' पर रहने चले गए । 


“चौरासी वेष्णवन की वार्ता के अनुसार एक समय वल्लभाचार्य को अडेल से ब्रज जाना था । 
मार्ग में वे विश्राम के लिए 'गऊघाट' पर ठह्रे । आचायंजी ने वहां सूर की प्रसिद्धि सुनकर उनसे मिलने 
की इच्छा व्यक्त की । सूर आचार्यजी के प्रखर पांडित्य से अवगत थे ही । वे उनसे मिलने के लिए चल 
पड़े । वल्लभाचार्य ने सर को गाने का आदेश दिया । आज्ञा पाकर सूर ने 'हौ' हरि सब पतितन कौ 
नायक? पद गाया । सूर के देन्य को देखकर आचायंजी ने कहा 'जो सुर है के ऐसा घिघियात काहे 
को है । कछु भगवत्लीछा वर्णन करि ।5 सूर ने कहा 'जी महाराज हो तो समझत नाहीं “ तब 
आचायंजी ने संप्रदाय विधि से उन्हे दीक्षा दी । अष्टाक्षर मंत्र “श्रीकुष्णः शरण” मम? सुनाया और समर्पण 
करवाया | इसके पश्चात्‌ आचाय जी ने उनको 'श्रीमद्भागवत' पर लिखी अपनी 'श्रीसुवोधिनीजी' टीका 
सुनाई । आचार्यजी कें कृपा-प्रसाद से सूर को नवधा-भक्ति प्राप्त हुई । तव सूर ने भगवत्लीला गान-करते 
हुए एक पद गाया चकई री चलि चरण Gay, जहां न प्रेमवियोग' “सूरसारावली? के आधार पर 
यह ज्ञात होता है कि सूर बल्लभाचायं से दीक्षित होने से पूर्व कम, योग, ज्ञान, उपासना आदि में विश्वास 


१. सूरसागर, पद ५०१ 
२. 'अष्टछाप और वल्लभ संप्रदाय', डा. दीनदयालु गुप्त, पृष्ठ-२४ 
३. अष्टछाप, श्री गोकुलनाथंकृत, संकलनकर्ता वीरेन्द्र वर्मा, पृ. ४ चतुर्थ संस्करण, १९५० 


२. अष्टछाप श्री गोकुलताथकृत, संकलतकर्ता, धीरेन्द्र वर्मा, पृ. ४ चतुथं संस्करण, १९५० 
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करते थे, किन्तु संप्रदाय-प्रवेश के बाद आचार्य वल्लभ ने उनको तत्व सुनाकर लीला-भेद बताया । फलतः 
उनको अब अपने कर्म, योग, ज्ञान और उपासना के विश्वास श्रमोन्पादक प्रतीत होने लगे । 

सर के संप्रदाय-प्रवेश के संबंध में ऐसा अनुमान किया जाता है कि आचार्यजी ने अपने काशी 
(सं. १५६३) और दक्षिण के राज्यसभावाले (सं. १५६५) शास्वार्थो के बाद ही उन्हे दीक्षित किया था । 
अतः यह समय सं. १५६५ के वाद का ही होना चाहिए 17 “वार्ता' से भी यह स्पष्ट हाता है कि सूर 
ar शरण में छेने से पुत्रं आचार्य वल्लभ काशी एव दक्षिण के शास्त्रार्थो में विजयी होकर “आचार्य महाप्रभु 


की पदवी से विभूषित हो चुके थे । 
आचार्य वल्लभ सूर को अपने साथ गोकुल ले गए और वहां नवनीतभ्रियजी के दर्शन कराए । सूर 
> जे दर्शन के समय 'सोभित कर नवनीत लिप! पद गया । आचाय वल्लभ ने प्रसन्न होकर “श्रीमद्भागवत? 
| की संपूर्ण लीलाएँ सूर के हृदय में प्रस्थापित कर दीं । संप्रदाय में दीक्षितं होने से पूर्व सूर प्रायः विनय 
के पद गाया करते थे, जिनमें भगवल्लीला का कोई स्थान नहीं था । सूर के। लीलागान का प्रसाद आन्नाये 
वल्लभ की कृपा से ही प्राप्त हुआ था । गोकुल में कुछ दिन ठहरकर वल्लभाचायं aa में गए । वहां 
उन्होंने सूर को श्रीनाथजी के दर्शेन कराए । मूर ने वहां “अब हौँ नाच्यो बहुत गोपाल । पद 
गाया | आचार्यं वल्लभ ने सूर को भगवद्‌ यश वर्णन करने की आज्ञा दी। तव सूर ने “कौन aa 
` न त्रजवासिन को? पद का गान किया । वल्लभाचार्य ने प्रसन्न ढीकर शूर को श्रीनाथजी की कीत न- 


सेवा सौंपी । 


अष्टछाप की स्थापत्ता : श्रीनाथजी के मंदिर में कीर्तन-सेवा का deta होने पर सूर उसके प्रथम 

नियमित कीतनिये नियुक्त किए गए । इसके पश्चात्‌ दूसरे कीर्तनिये परमानन्ददास नियुक्त किए गए । कुंभनदास 

' सूर से मी प्राचीन कोतंनकार थे, पर गृहस्थ होने से अनियमित रहा करते थे । इस प्रकार आचार्य वल्लभ 

के समय में सूर एव परमानंददास नियमित कात निये थे । वल्लभाचार्य के पश्चात्‌ गापीनाथजी के समय में 

भी यही क्रम चलता रहा, पर गोस्वामी विठ्ठटलनाथ जी ने इस कीतंन-प्रणाली को और भी व्यापक तथा 

` व्यवस्थित रूप दिया | उन्होंने श्रोताथजी की आठों समय की झांकियों के अलग-अलग कीर्तनकार नियुक्त 

किए । उसमें से सूरदास, परमानंददास, कुंभनदास, कृष्णदास ये चार महाप्रभु वल्लभाचायं के सेवक थे 

तया छीतस्वामी, गे।विदस्वामी, चतुभुंजदास और नन्ददास ये चार विट्ुलनाथ जी के सेवक थे । ये आठौं 

` मिलकर अष्टछाप' कहलाए । विटुलनाथजी ने संवत्‌ १६०१ से १६०२ के मध्य 'अष्टछाय! की स्थापना 

को थी | इनमें सूर प्रमुख ta वार्ता? में लिखा है कि परमप्रभु श्रीनाथजी स्वयं सलाभाव से अष्टछाप 
के कवियों के साथ खेलते थे । इसलिए वे 'अष्टसखा? भी कहे जाते हैं । 


उ सूर से अकबर का साक्षात्कार : कुछ विद्वानों के मतानुसार बादशाह अकबर सूर से मिलने आये 
ये । ऐसा प्रसिद्ध है कि तानसेन ने अकबर के समक्ष सूर का एक पद गाया । पद के भाव से पुरथ होकर 
O SAR अकवर मथुरा जाकर सूर से मिले । सूर ने वादशाह को 'भना रे माधव सों करु प्रीति? पद 
सुनाया । वादशाह ने प्रसन्न होकर सूर से अपना यश-्र्णण करने का आग्रह किया । तब निर्लिप्त सर ने 
नाहिन रह्यो मन मे ठौर' पद गाया । पद के अंतिम चरण “सूर ऐसे दासको प मरत 
न प्यास” को लेकर बादशाह ने पूछा, “सूरदासजी तुम तो अन्धे हो, फिर बार दल 
से प्यासे मरते हे £? सूर ने कहा थे नेत्र भगवांनू को देखते हे. और उस स्वल्पानंद का 
प्रतिक्षण करने पर भी अतृप्त बने रहते हैँ ।' अकबर ने सूर को द्रव्य भेद स्वीकार करने 
वाचा ie : 
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का अनुरोध किया । इस पर निडरतापूवक अपनी अस्वीकृति प्रकट करते हुए सूर ने कहा : आज पाछे 
हमके कबहु फेरी मत घुलाइया और माका wag’ मिलिया मती vt 


सूर त्यागी, विरक्त एव' भक्त थे । उन्हें सम्राट्‌ अकवर की कृपा की कोई अपेक्षा नहीं थी । पुष्टि- 
मार्ग में निर्दिष्ट तनुजा, वित्तजा और मानसी सेवाओं में से कीर्तनकार होने के कारण सूर मानसी सेवा 
के परमभक्त थे 1? 


सूर-तुलसी मिलन : बाबा वेनी माधव के मूल गोसाई चरित के आधार पर कुछ विद्वान्‌ सूर का 
तुलसी से भेंट करना प्रामाणिक मानते हैं, पर अधिकांश विद्वान्‌ इस तथ्य को इतिहास-सम्मत न मानकर 
अप्रामाणिक वताते हैं 15 


सूर का गालोकवास : “चौरासी वेष्णवन की वार्ता के अनुप्तार वल्लभाचाय के लीलाधाम में पधारने 
के पश्चात्‌ उनके पुत्र ग्रा. विट्ठलनाथजी की उपस्थिति में श्रीकृष्ण की रासभूमि पारसौली में सूर का 
गोलाकवास हुआ । सूर अपता अन्त समय आया जानकर गोवर्धन पर्वत से सीघे पारसौली पहुँचे । वहां 
श्रीनोथजी की ध्वजा के संमुख शिथिलपांव होकर लेट गए । श्वृंगार के दशन में सूर की अनुपस्थिति से 
गो. विट्ठलनाथजी को सूर की स्थिति का अनुमान हो गया । उन्होंने उपस्थित बैष्णपो से कहा--जे 
पुष्टिमार्ग के जिद्दाज जाता हे, जाकों कछ लेने होय ता लेड '“ सेवा-कार्य समाप्त करके कुंभनदास, 
गोविदस्वामी, चतुर्भुजदास तथा अन्य वंप्णवों के साथ गोस्वामी विट्ठलनाथजी पारसौली पहुँचे 1 विट्ठल- 
नाथजी को सामने देखकर दण्डवत करके सूर ने पद गाया--देखो देखा हरिजू का एक प्रभाव । तब 
चतुभ्‌ जदासजी ने कहा--सूरदासजी, भगवब्छीला गान तो आजन्म किया पर महाग्रभून का यश बर्णन 
नहीं किया 0 यह सुनकर सूर ने कहा--भैने ते महाप्रभु और भगवान्‌ के कभी अलग करके देखा 
ही नेहीं हे? इसके बाद “भरोसो इन दढ चरणन केरे? पद गाया । इसके पश्चात्‌ सूर अचेत हो गए। 
पुनः सचेत होने पर गोसाईजी ने पूछा कि सूर तुम्हारे नेत्र की वृत्ति कहाँ है £ सूर ने उत्तर में अपना 
अंतिम पद सुनाया-- 


ख'जन त्तेन ल्प रसमाते | - 

अति से are चपल अनियारे. पल पिंजरा न समाते | 
चेलि-चलि जात adaa के उछट फिरत ताटक क दाते । 
'सुरदास' अजन शुन ASR, नातर अव Sig जाते 1४ 


सर ने इस प्रकार परम शांति के साथ भगवान्‌ की लीला में प्रवेश किया । उपस्थित वैष्णव समाज ने 


पारसौली में उनके शरीर की अंतिम विधि पूरी की । 


सर्‌ के गोलोकवास के समय के संबंध में विद्वान्‌ एक मत नहीं हैं । मिश्ववन्यु तथा आचाय शुक्लजी 
संवत १६२० सूर का निधन समय मानते हैं । 'सूरनिर्णयः में श्री मीतल तथा पारीख ने इस समस्या पर 


१. अष्टछाप और वल्लभ संप्रदाय, दीनदयालु गुप्त, पू. २०८, २. अध्टछाप, कांकराली, पृ. ५६ 


३. सूरनिर्णय, मीतल, पू. ९३, ४. ISM, यो. गोकुलनाथ, पृ. १५ 


५, अष्टछाप गो, गाकुलनाथ, प्‌. १८ ` 
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पर्याप्त प्रकाश डालते हुए सं. १६४० तक सूर की अवस्थिति मानी है । डॉ. ` दीनदयालु गुप्त भी 
इसी द्वितीय मत से पुर्णत: सहमत हैं और यही मत अधिक प्रामाणिक भी प्रतीत होता हैं ।! 


काव्य : वार्ता साहित्य में सूर. के सहस्रावधि पदों का उल्लेख मिलता है । जिससे कई विद्वान्‌ 
उनके लिए सवा लाख पदों की संभावना प्रकट करते हैं । खोजरिपोर्ट के अनुसार सूर के अधिकाधिक २५ 


ग्रन्थ माने गए है 


(१) सूरसारावली (७) सूररामायण (१३) नागलीला (१९) सूरपचीसी 

(२) साहित्यलहरी (८) मानलीला. (१४) ब्याहलो (२०) सेवाफल 

(३) सूरसागर (९) राधारसकेलिकौतृहल (१५) प्राणप्यारी (२१) सूर के विनय के स्फुट पद 
(४) भागवतभाषा (१०) गोवर्घनलीला (१६) दृष्टिकूट के पद (२२) हरिवंश टीका 

(५) दशमस्कन्धभाषा (११) दानलीला (१७) सूरशतक (२३) एकादशी माहात्म्य 

(६) सूरसागर-सार (१२) भंवरगीत (१८) सूरसाठी (२४) नलदमयन्ती 


(२५) रामजन्म 


डा. दीनदयालु गुप्त ने “सूरसागर', “सूरसारावली? और 'साहित्यलहरी” इन तीनों ग्रंथों को ही सूरकृत 
साना है 15 'प्राणप्यारी” को संदिग्ध तथा “नलदमयंती” 'हरिवंश टीका”, “रामजन्म' और “एकादशी माहात्म्य! 
इन चार कृतियों को उन्होंने अप्रामाणिक माना है । शेष कृतियों को उन्होंने 'सूरसागर” तथा “साहित्य- 
लहरी” का ही अंश माना है एव उन्हें प्रामाणिक वताया है ।“ “हष्टिकूटपद? ग्रंथ का डा, गुप्त ने उल्लेख 
नहीं किया है । 'सूरनिर्णय' में श्री मीतल एवं परीख महोदय ने सूर की सात कृतियाँ प्रामाणिक मानी 
हैं-- सूरसारावली', 'साहित्यलह्री', “सूरसागर', “सूरसाठी', “सूरपचीसी', 'सेवाफल” और “विनय आदि के 
स्फुट पद । आधुनिक आलोचक तो “सूरसागर”, 'सूरसारावली' और 'साहित्यलहरी” इन तीन ग्रंथों को ही 
सूर की मुख्य कृतियाँ मानते है ।5 i १ 


'स्रसागर' वण्य विषय : 'सूरसागर' सूर का सर्वाधिक महत्त्वपृण' एव' प्रामाणिक ग्रंथ है । इसमें 
सूर के “श्रीमद्भागवत” के आधार पर द्वादश carat की रचना करने का उल्लेख मिलता है । 'सूरसागर” 
के प्रथम स्कन्ध के विनय के प्रथम पद में मंगलस्तवन, दूसरे पद में ब्रह्म का “रूपरेख गुत - RF रूप 
अमात्मक होने से उसे “सब विधि अगम? घोषित करके QTA गाने का उपक्रम किया है । तीसरे पद 
में जगत्‌-पिता, जगदीश, वासुदेव के भक्तवात्सल्य का स्मरण किया गया है । शेष पदों में मनुष्यों के कर्मों 
की व्यर्थता, दीनता, साधव-हीनता, और संसार कर्दम में लिप्तता का वणेन किया गया है | इन पर्दो में 
आत्मदेन्य के भाव प्रकट हुए हैं । ये ही भाव जीवन-संब्या के निकट आते-आते पुनः सूर के चेतनस्तर 
पर आकर मुखर हो गए हैं। 'श्रीभागवत-प्रसंग' इसंके १२० पदों में "भागवत? प्रथम THT के १९ 
अध्यायों की कथा अतीव संक्षिप्त रूप से कही गई है । द्वितीय tra के प्रारंभ के अधिकांश पद भक्ति- 
माहात्म्य, नाम-माहात्म्य, नाममहिमा, हरिविमुख निदा, सत्संग महिमा आदि विपयो पर हैं । आगे विराट 
दु i रूप, लता की IRSE IZA की इच्छानुरूप त्रिगुणात्मिका सृष्टि तथा चौबीस अवतारों का संक्षेप में 
ह| तृतीय स्कन्ध में “मागवत' में ३३ अध्याय हैं पर सूरसागर में केवल १३ पद हैं । चतुर्थ में 


१. सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, डा. भ्रमरलाल जोशी, प. ८ 
२. सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, डॉ. भ्रमरलाल जोशी, पृ. ८ 
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भी १३ पद हैं । “भागवत? के चतुर्थ स्कन्ध में ३१ अध्याय हैं । इस स्कन्ध का आरंभ दत्तात्रेय अवतार 
से किया गया है और पुरंजनोपाख्यान के पश्चत्‌ ज्ञान एवं गुरु-महिमा के साथ यह स्कन्ध समाप्त होता है । 
पंचम स्कन्ध में केवल चार पद हैं, जिनमें ऋषभदेव और जड़भरत की कथाओं का वर्णन हैं ! पष्ठ स्कन्ध 
में आठ पद हैं । सप्तम स्कन्ध में ८ पद हैं, जिनमें नृसिह अवतार, त्रिझुरऽवध और नारद उत्पत्ति की 
कथाएं वणित हैँ । अष्टम स्कन्ध में १७ पद हैं । नवम स्कन्ध में १७४ पद हैं । दशम स्कन्ध के (Gate) 
में ४१६० पद हैं, जिनमें कृष्ण-जन्म, वाल-लीला, कंसवघ तथा अक्रूर को पांडवों के पास भेजने तक का 
वर्णन है । सूर को हिन्दी कृष्ण कवियों में जो श्रेष्ठ स्थान प्राप्त हुआ है, उसका श्रेय इसी स्कन्ध को है । 
एकादश स्कन्ध में ४ पद हैं । द्वादश स्कन्ध में बुद्धावतार, कल्कि-अवतार परीक्षित की हरिपद-प्राप्ति 


a 


जनमेजय के नागयज्ञ की कथाओं का उल्लेख है | 


सूरसारावली : “सूरसारावली' ११०७ पदों का स्वतंत्र ग्रंथ है । सूर के प्रायः सभी अध्येताओं ने 
“सारावली? की प्रामाणिकता पर विवार किया है । इनमें कुछ को छोडकर अन्य सभी इस ग्रथ को सूरकृत 
मानने के पक्ष में हैं । 

डो. दीनदयालु गुप्त ने 'सूरसारावली' .को सूर की रचना मानने के पक्ष में कई प्रमाण प्रस्तुत किए 
हैं । उनमें से मुख्य निम्नलिखित हैं-- 

(१) इस ग्रंथ में व्यक्त-विचार वल्लभ-संप्रदायी विचारा से साम्य रखते हैं । Pee 

(२) वल्लभाचार्य ने सृष्टिविकास में २८ तत्त्व माने हैं। “सूरसारावली” में २८ तत्त्वों का उल्लेख मिलता है । 

(३) 'सूरसागर' एंव “सूरसारावली' में भावसाम्य के साथ-साथ aise age कथनों में भी साम्य है । 

(४) सूर के जैसा ही लालित्यपूर्ण ब्रजभापा का ST सूरसारावली = T है। 

(५) “सूरसागर’ के अनुरूप भावों के aa पद आज में भी ; 1 

(६) सूर के नाम की जो छापें 'सूरसागर? में हैं, वैसी ही “सूरसारावली” में भी हैं । 


वर्ण्यबिषय : 


qava के बदन अनल ते, उपजी अग्नि अपार | 
सकल ब्रह्माण्ड तुरत तेजसों, माना दरी दई पजार ॥ , 


इस तरह यहीं 'सारावली” का सृष्टि की उत्पत्ति, पालन और प्रलय के आश्रय स्वरू ब्रह्मवर्णन 
समाप्त होता है । जगत्‌ के सर्जन और लय को 'होरी की लीला? के रूप में रखने का तात्पय सूरनिर्णय' 
में स्पष्ट करते हुए कहा गया है --होरी में जैसे ऊँच-नीच का भेद तथा किसी प्रकार की संकुचित 
भावना नहीं रहती है, वैसे ही इस सृष्टि के खेल में सभी से सभी प्रकार के लु ईश्वर T है । 
इसमें सभी एकरस खेल होता है । इसलिए यह सारा जगत्‌ ईश्वर के होरी खेल” के रूप में है । 


साहित्यलहरी : साहित्यलहरी' की प्रामाणिकता के संबंध में भी दो मत हें । डो. व्रजेश्वर वर्मा इस 
ग्रंथ के मुख्य वण्यं-विपय शृंगार को लेकर यह मानते हैं कि सूर जैसा भक्त कवि इस प्रकार की शुंगारपरकः 
रचना नहीं कर सकता. है । “सूरतिणय में डो. ब्रजेश्वर वर्मा के तको पर T र विचार क्या गया है । 
‘cat चे खः? श्रुति वाकय के अनुसार. भगवान्‌ के रसरूप मानकर साहित्यलहर के शुंगार-वर्णन के भी इस : 
ग्रंथ में भगवान्‌ के आनंदरस की अभिव्यक्ति का कारण बताकर इस ग्र के भी विद्वानों ने सुर-छुत:. च 


१. सरनिर्णय, मीतल एवं परीख, पृ. १४३, २. सूरनिर्णय, सीतल एव परीख, पृ. १४४, १४५ 
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aga में से उत्तरोत्तर श्रेष्ठ हैं । सूर के पदों में सख्य भ 


a eee 
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ही माना है । डॉ. हरवंशलाल शर्मा 'साहित्यलहरी” के वत मान स्वरूप में कुछ प्रक्षिप्त पदों की संभावना 
स्वीकार करने पर भो इसे सूर-कृत मानते हुए “नंदनंदतदासहित साहित्यळहरी कोन? के आधार पर 
इसका निर्माण सूर ने नंददास के लिए क्रिया था, ऐसा मानते हैं ।' डा. गोवध ननाथ शुक्ल 'सारावली? की 
तरह इसे भी “सूरसागर? का ही अंग मानते हैं |? गुक्लजी का कथन है कि “साहित्यलहरी' पर 'शूगार-रस 
Wet, “विद्वन्‌-मण्डन', “गुप्तरस’ तथा चेतन्य की परकीया भावना का ही अत्यधिक प्रभाव है । अतः 
अधिकांश विद्वान्‌ इस wa के भी 'सूरकृत ही मानते हैं । i 


वर्ण्यविषय : सूर ने 'साहित्यलहरी? में भगवान्‌ श्रीकृष्ण की किशोर लीलाओं को ही अपने काव्य 
का विषय बताया है । इस ग्रथ में पुष्टिसंप्रदाय की भावनानुसार जिन दृष्टिकूट पदों का संग्रह मिलता है, 
उनमें परकीया भाव का ही स्वर सबसे ऊंचा हे । नायिका भेद के अनुसार इनमें अवस्था भेद के आधार पर 
१०८ नायिकाओं के Hat का वर्णन किया गया है । इसमें अप्रत्यक्ष रूप से दृष्टिकूट दौली में भगवान्‌ रसेश्वर 
कृष्ण की ही मधुर लीलाओं का गान किया गया है । इसमें कृष्ण की faga लीलाओं को कूट के आवरण 
में रखने का यत्न किया गया है । जिसका प्रयोजन यह है क्रि कूट जैसे दुलंघ्य होता है, उसी तरह इन 
दृष्टिकूटों में निहित मधुर शुंगारभाव भी: दुलंघ्य है, sia है । 


“सूरसागर' सूर का सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण ग्रंथ है। इसके दशमस्कन्ध में 'श्रीमद्भागवत” के आधार 
पर श्रीकृष्ण की वाल एवं याँवन लीलाओं का सूर ने विस्तारपुर्वक वर्णन किया है । 

सूर पृष्टिसंप्रदाय में दीक्षित थे । अतः उनकी भक्ति पुष्टिभक्ति थी । पुष्टिभक्ति का प्राण है, भगवान्‌ 
का अनुग्रह । यों 'सूरसागर’ नें नवधाभक्ति-श्रवण, कीत न, स्मरण, पाद-सेवा, अच ना, वन्दना, दास्य, सस्य, 
आत्मःविवेदन-के सभी उदाहरण मिल जाते हैं । नवधा भक्ति के प्रथम छः भेद साधना भक्ति के अंतगत हैं 
एवं झोप तीन रागानुगा भक्ति के अंतगत आते हैं । भवित के मुल आधार भाव हैं | मानव प्रेम-संबंधी 
प्रधान-भाव चार हैं--दास्य, सख्य, वात्सल्य और माधुय | इन्हीं सांसारिक भावों का संबंध लौकिकता से 
हटकर जब भगवान्‌ के अलौकिक भावों में केन्द्रित हो जाता है, तब ये भक्तिभाव के रूप में परिणत हो 


जाते हैँ । अर्थात्‌ दास्य, सख्य आदि भावों का आलंबन सांसारिक व्यक्ति न रहकर जब भगव!न बन जाते हैं 
तब वे भक्तिभाव हो जाते हैं । | È 


as की भक्ति : कृष्ण की लीलाओं में सूर ने उपयुक्त चारों भावों का वर्णन किया है । सर ने 
प्रदाय की मान्यता के अनुसार भगवान्‌ कृष्ण के बालरूप की चेष्टाओ का वर्णन करते हुए तंद-यशोदा 
आदि के द्वारा वात्सल्यभक्ति के माव अभिव्यक्त करवाए हैं, कृष्ण के प्रति राधा एव” गोपियो के द्वारा 
माधुयंभाव की अभिव्यंजना करवाई हैं, . कृष्ण के सखा सुदामा, Tat आदि क माध्यम से सख्यभाब की 
भक्ति की अभिव्यक्ति करवाई है एव 'सूरसागर? के प्रथम स्कंध के सर के विनय के आत्म pi छ 
दास्यभवित प्रकट की है । if आत्मपरक पदों में 


.सूर की भक्ति के प्रमुख भाव : 


भक्ति के इन चारों प्रमुख भावों में सूर की भक्ति का मरू | 

É क्ति का मुख्य भाव सख्य माना जाता है क्‍योंकि सं 
गे | के संप्रदाय 
क मान्यता के अनुसार बष्टछाप के आठों कवि श्रीकृष्ण के अष्टसखा माने जाते हैं और = अष्ट सखाओं 
में प्रमुख थे । यों भक्तिभाव को तीव्रता की दृष्टि से विचार किया जाए तो दास्य, सख्य, वात्सल्य एवः 


"यापा | क्ति के साथ-साथ वात्सल्य एवं माघुय भक्ति 
१. सूर ओर उनका साहित्य, डॉ. हरवंशलाल शर्मा पू. ४५, २. सरकी साहित्य-साधना पृ. ५४ 
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के भाव भी अपने चरम-विन्दु तक पहुँचे हैं 11 गोपी भाव की एकांगी या ऐकान्तिक भविति भावना को 
ही माधुय भक्ति अथवा प्रेमलक्षणा भक्ति कहते हैं । 'स्रसागर? में कृष्ण, राधा एंव' गोपियों के द्वारा रास 
पनघट, दान, हिडोला, वसंत, मान, इत्यादि लोलाओं में मर ने aga भक्ति का ही निल्पण किया है | 


भाव प्रत्येक व्यक्ति के अंतःकरण के धर्म हैं। अत्तः वर्णनातीत wa अनुभवेकगम्य हुँ । मानव-हूदय 
ही भावों का सागर है, जो वाह्य सुख-दुःख के अनुकूल-प्रतिकूल वातावरण से तरंगायित होते रहते हूँ । 
भाव काव्य की आत्मा माने जाते हैं । काब्य के भावपक्ष में कवि निरूपित भावों का ही समीक्षण होता है 1 

सूर भावनिरूपण की इष्टि से हिन्दी साहित्य में अप्रतिम हैं कृष्ण की बाल एव' यौवन लीलाओं 
को लेकर 'सूरसागर' में सूर ने जो सूक्ष्म से सूक्ष्म चेष्शाओं एव" भावों की संयोजना की है, वह स्वयं में 
असाधारण है । श्रीकृष्ण की वाल लीलाओं में वात्सल्य की अभिव्यक्ति हुई है कृष्ण की वाल-सुलभ 
चेष्टाओं एव व्यापारों.का विविध रूपों में वर्णन करने में सूर अनुपम हैं । सूर को इसी कारण वात्स- 
ल्याभिव्यक्ति में विश्व में अप्रतिम कहा गया है । अपत्य-स्नेह के संयोग एवं वियोग दोनों के सूक्ष्म से 
सूक्ष्म भावों की अभिव्यक्ति सूर ने मुख्यतः यशोदा के द्वारा ही करवाई है । सूर को यशोदा को लेकर 
डौ. हजारीप्रसाद द्विवेदी लिखते हैं--यशोदा के वात्सल्य में वह सब कुछ है, जो “माता? शब्द को इतना 
महिमाशाली बनाए है 2 इस संबध में डा. भ्रमरलाल जोशी लिखते हैँ--वास्तव में सर ने यशोदा के हर 
हारा अपत्य भावों की सूक्ष्म अभिव्यक्ति तथा उसके द्वारा मातृत्व का जो भाव-लेखन करवाया है, वह 
अखिल विश्व के मातृत्व का प्रतिनिधित्व करनेवाला है । ५ 'सूरसागर” में माखन-चोरी, चन्द्र-प्रस्ताव 
गो-चारण आदि कृष्ण की ब्रज की लीलाओं में वात्सल्य के संयोग पक्ष का वणन है तो कृष्ण के मथ्रा 
गमन के बाद बियोग वात्सल्य का । 


सूर का शंगार-निरूपण : सूर के श्यंगार के संबंध मे. कहा जाता है .कि उन्होंने श्रृंगार को 
राजत्व प्रदान किया है ।* उनके ATI के भाव अपने एक स्वाभाविक क्रम में पुष्ट होकर विकास 
पूर्ण दशा वक पहुंचे हैं । राधा एव गोपियों के साथ कृष्ण का मधुर प्रेम-भाव. जीवन के प्रभात 
विकसित होकर संभोग की विविध लीलाओं में शनेः wa: पुष्ट होकर अंत. में विप्रलभ की आँच में 
कर परमोज्ज्वलता प्राप्त करता है | गोपियाँ उद्धव से कहती हैं-- 


लरिकाई को प्रेम कहे! अलि केसे छूटे 15 


वास्तव में गोपियों का कृष्ण के प्रति प्रगाढ प्रमाकर्पण घन-विद्युत्‌ की भाँति सहसा 
विलीन होनेवाला नहीं, किन्तु शुक्लपक्ष की कला की भाँति क्रमशः अभिवद्धिंत होनेवाला - ! 
शुक्लजी लिखते है--'इस प्रेम क्रो हम जीवनोत्सव के इप में पाते हैं, सहसा उठ खड़े 
मानसिक विप्लव के रूप में नहीं ।7 'सूरसागर' Ha के संभाग एवं विप्रलभ दोनो 
निरूपित हुए हैं । ब्रज की श्रीकृष्ण की राधा गोपियों के साथ की रास, पनघट, दान 
वसंत इत्यादि लीलांओं में श्रृंगार के संभोग के ता अक्र्र के साथ श्रीकृष्ण के मथुरा-गमन 
qa गोपियों के विरह में fasia के भाव प्रकट हुए हैं । संभोग Ware के वणर 


१. सूरदास और नरह्‌ महेता : TIREE अब्पधन-डो, अमरलाल जोशी, पृष्ठ 
२. सूरसाहित्य, पु. १२०, १२१, ३. सूरदास और नर सि महेता: तुननातमक अध्ययन 
४. सूरदास और नरसिंह महेता; तुलनात्मक अध्यन डा. अमरलाज जाशो पू. १ > 
६. सूरदाप्ष और नरसिंह महेता : gaian अश्यवत-ह४ै. अमरलाल जोशी, पृ. 
७. सूरदास, पृष्ठ. १६१, | 
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Annas Sie ES 
X चड Fe) २ उन N a 


२६ 
Digitized by Arya Samaj MES Chennai and eGangotri 


गए है. कि उन्हें हिन्दी माहित्य का ऐकमेव अद्वितीय घोर अश्लील art कवि कहा जाए तो भी कोई 
अतिशयोक्ति नहीं । 'सूरसागर' के दान, मान, festa, एव मुख्यतः खण्डिताओं के प्रकरण में संभोग वर्णन 
अपनी चरमदशा तक पहुँच गया है । जार प्रेम, विपरीत रति तक का वर्णन सूर ने किया है । 'सूरसागर? 
में खण्डिता त्तायिकाओ के प्रकरण में अन्यासक्त एंव” बहुनायकत्व का कृष्ण में आरोप करके जा अइलील 
WMT सुर ने गाया है, रस निरूपण की इष्टि से तो अस्तुत्य नहीं कहा जा सकता-- 

काहू सौ कहि आवन सांझ ।रहत और नागरि घर मांझ i! 


अर्थात्‌ कृष्ण ने एक गोपी से कहा कि मैं तेरे यहां रात्रि व्यतीत करूंगा और फिर वे किसी 
अन्य गोपी के यहां जाकर रात्रि व्यतीत कर आए । इस प्रकार नायक ने जिसका मन तोड दिया है, वह 
नायिका खंडिता नायिका हुई । रति-चिल्लों से मंडित श्रीकृष्ण प्रातःकाल के समय पूर्वं वचन-दत्ता 
गोपी के पास पहुंचते हैं, उस समयकी श्रीकृष्ण की मनोदशा का चित्रण एवं खंडिता गोपिका श्रीकृष्ण 
के साथ किस प्रकार का व्यवहार करती है, सूर का इस प्रकार का चित्रण अतीव मनोवैज्ञानिक है | 
सूर ने बड़ी सूक्ष्मता के साथ सुरत समय का एव सुरतान्त का भी वर्णन किया है । 


“अमरगीत-प्रसंग” में उद्धव-गोपी सेवाद में सूर ने विप्रलंभ के भाव अभिव्यक्त किए हैं । farsa 
के भावों की अभिव्यक्ति में भी सूर असाधारण हैं । 
नाभाजी ने अपने “भक्तमाल' में सुर को कृष्णभक्ति एव काव्यशक्ति को लेकर कहा है-- 


उक्ति, चोज, अलुप्रास, वरन, अस्थिति अति भारी । 

वचन, प्रीति, निर्वाह, अर्थ, अद्भुत तुकघारी । 

प्रतिबिधित दिवि इष्टि, हृदय मे लीला भासी | 

जनम करम गुन रूप, सबै रसना परकासी | 

- विमल बुद्धि गुन और की, जा वह शुन श्रवननि धरै । 

सूर कवित्त सुनि कोन, जो नहि सिर चालन करै ॥5 भक्तमाल, नाभाजी, सृ. ५३९ 


हमारा मुख्य प्रतिपाद्य है--सूर काव्य में भक्ति एवं वेदान्न निरूपण । सूर के “सूरसागर? एव” “सू र- 
सारावली” इन दोनों में ग्रंथों में भक्ति एव' गुद्धाद्वैत वेदान्त के तत्व नि&षपित हुए हैं । आगे हम इसी विषय 
पर विस्तार पूवक विचार कर रहे हैं । 


वेदान्त : अहोरात्र श्वास का अनुष्ठान चल रहा 8-1 we की भाँति श्वास महाप्राण के बिराट्‌ 
_ब्रह्माण्ड-कप से प्राणों का अध्य भर-भरकर हृदयदेव को अपिंत कर रहा है । श्वास को ही भाँति "हिन्दी 
कृष्णकाव्य' भी अपनी प्रत्येक मात्रा, यति, अक्षर, शब्द, चरण एवं छन्द की “वाङ मयी? पूजा को आध्यात्मिक 
मधुपके लीला पुरूषोत्तम विश्वात्मा श्रीकृष्णचन्द्र को अपिंत कर रहा है। आचार्य नन्ददुलारे वाजपेयी लिखते हैं- 

“इस (तत्त्वचि तन) से न केवल “भागवत? और “सूरसागर' उपनिषद्‌, “गीता”, पुराण, भक्ति की सगुण- 
निर्गुण आदि झाख़ाओं के प्रवतेक कवि, आचायः रामानुज, मध्व, वल्लभ, चैतन्य, रामानंद, कबीर,' सर 
तुलसी सभी के बाहरी रंगों में अंतर होते हुए भी भीतर से ये एक ही रग में रंगे हुए हैं । ये सभी 
एक हो महान्‌ सत्ता या सार सत्ता (वह निगुण हो या सगुण) के प्रति अनन्य भाव से आकर्षित हुए हैं 


. और उसौ केन्द्र की ओर उनकी सारी भावना खिंची हुई है । उसी केन्द्र पर उनका संपुण काव्यप्रासाद 
ओ १. सूरसागर, पद-३०९३ - 


२-सूरसागर, पद, ३१०२, ३१०५, ३. सूरसागर, पद, १३१५ 
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खंडा हुआ है । उपनिषदों में वह केन्द्र ब्रह्म, गीता और “भागवत' में भगवान्‌ श्रीकृष्ण, रामायण में राम 
तथा कवीर आदि संतों की वाणी में निगुण है। इन केन्द्रों में विद्वानों के सूक्ष्म दृष्टि से देखने पर संभव 
है, बहुत कुछ अंतर भी दिखाई दे, पर इनका ऐक्य किसी भी प्रकार भूलाया नहीं जा सकता कि ये सभी 
आध्यात्मिक आधार पर स्थित हैं 121 


इस प्रकार हिन्दी कृष्णकाव्य का वास्तविक आधार अध्यात्म है । उपनिषदों में क्षर एव अक्षर दो 
रूपों में आत्मा का निरूपण हुआ है । दो पक्षियों में से एक का फल खाना और दूसरे का फल खानेवाले 
पक्षी की ओर मोन हे।कर देखना, आत्मा के द्विविव रूप-आत्मा एव जीवात्मा का रूपक है । फल भोक्ता 
आत्मा शरीरस्थ. जीव है एव द्रष्टा शरीरस्थ आत्मा (ईश्वर) है । एक संसारी है तो दूसरा असंसारी | 
असंसारी आत्मा ही यथासमय अपने साथी संसारी को संसार से निवृत्त करता है । उसका फल खाना वंद 
कर देता है !2 यही वीतराग की स्थिति है। जिसमें जीव संसार से टूटकर परमात्मा से जुड़ जाता है | 
गीता! में क्षर-अक्षर के ऊपर अंतिम समन्वय स्वरूप पुरूषोत्तम की सत्ता प्रतिष्ठित की गई है और यही 
सत्ता हमारे वेदान्त का प्रतिपद्य है । हमारा समस्त हिन्दी कृष्णकाव्य वाह्यदृष्टि से वह कुछ भी प्रतीत 
हो, पर उसका आभ्यंतर इसी चरम सत्ता का ही संकीतंक है । 


वेदान्त ने सांख्य की ज्ञानात्मिका, योग की क्रियात्मिका एव भक्ति को भावात्मिका निवृत्ति स्वीकार 
की है । इसके अनुसार भगवान्‌ कृष्ण को ज्ञान, कमे एव” भक्तिभाव अर्पित करके जीव का भगवन्मय हो 
जाना ही उसकी शुद्धावस्था है और इसी अवस्था में वह अपने स्वामी कृष्ण के सुख के लिए ही समस्त 
चेष्टाएँ करता है । भगवान, भी जीव पर अनुग्रह करके उसे स्त्रीक्रार करते हैं । यही वेदान्त की निहेतुकी 
भवित का फल है | इस अवस्था में भक्त का संसार लुप्त हो जाता है । उसे प्रकृति में संत्र श्रीकृष्ण 
(आत्मा) ही व्याप्त इष्टिगत होते हैं । प्रकृति (माया) श्रीकृष्ण की ही आगाध शक्ति है, जो राधा है । 
समस्त infeed (प्रकृति के उपांग) राधा की ही अंतरंग स्फूतियाँ हैं। वृन्दावन (ब्रह्माण्ड) श्रीकृष्ण (ब्रह्म) का 
हृदय है और श्रीकृष्ण की समस्त लोला नित्य हैं | देखा जाए तो श्रीकृष्ण की समूची लीलाओं का केन्द्र 
यही अध्यात्म बिन्दु है । समस्त कृष्ण काव्य का प्रस्फूटन एव प्लवन इसी बिन्दु का विस्तार है । 
वाह्मइष्टि से लौकिक कथानुवर्ती प्रतीत होने पर भी हिन्दी कृष्णकाव्य इसी बिन्दु को केन्द्रस्थ करके उसके 


चारों ओर्‌ घूम रहा है । 

आचार्यत्व एवं कवित्व दोनों भिन्न दिदाएँ हैं । वेदान्ताचायों ने ब्रह्मसूत्र की व्याख्या करके विभिन्न 
संप्रदायों की स्थापना की । आचाय शंकर के अतिरिक्त शेप सभी वेदान्ताचायं सगुण को ही भमुख मानते 
हैं । इनमें से आचार्य रामानुज नारायण एव लक्ष्मी की उपासना के महत्त्व देते हैं जव कि शेष मध्व, 


१. वेदान्त अंक, कल्याण, अगस्त १९३६, पृष्ठ ५८६-५८७ 
२. द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते ! 
तयोरन्यः पिप्पलं स्वादूबत्यनइयन्नन्यो अभिचाकशीति॥। -मुण्डकोपनिषद्‌ ३-१-१ 
मनुष्य शरीर माना एक वृक्ष है । ईश्वर और जीव ये सदा साथ रहनेवाले दो मित्र पक्षी हैं । ये शरीररूपी 
वक्ष पर एक साथ ही Garett घोंसले में निवास करते हैं । इन दोनों ने एक जीवात्मा ता उस वृक्ष 


के फल रूप अपने कर्मफल को अर्यात्‌ प्रारब्धानुसार प्राष्त हुए सुख-दुःखों को आसक्तिं एव देषपुव क 5 a 


भागता है और दूसरा ईश्वर (आत्मा) उन कर्मफलो से क्रिसी भी प्रकारं का संबंध न 


) स्थापित कर 
केवल देखता ही रहता हैं ५310 ७ ७०७०७७७०७ ps गम 
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निम्बाकै) वल्लभ, इत्यादि संभौ आचार्य श्रीकृष्ण कों ही किंसी न किसी खूप में. परब्रह्म स्वीकार 
करतें हैं । वेंदान्ताचायों में शुद्धोद्वेत वेदान्त qa पुष्टि भक्ति कें reida arate वल्लंभ॑ कां सर्वाधिक 
महत्त्व है । इन्होंने त्रज को कृष्णभक्ति का tex बनायां तथा ईनके पुत्र Ang विठ्ठलनाथजी में श्रीनाथजी 
के भेग-राग के विस्तार के संदर्भ में अष्टछाप की स्थापना कीं । देखा जाए ता सूर काब्य का बाह्य 
इष्टि से सगुण कथानुवर्ती हाने पर भी उनके BT का अन्तःकरण तो शुद्धाद्वैत वेदान्त ही है । 


सूर-साहित्य भाव, भक्ति एव' वेदान्तं का अंगाव सागर” है । जिसके भाव-भक्ति-शुक्ति-सम्पुट में 
वेदान्त के तत्त्व सन्निहित हैं । बाह्यदष्टि से साधारणं पांठकों के fre सूर का पौराणिक कृष्ण-साहित्य 
कसा भी हो, पर उसका मूल, अन्तःगत्त्व मुख्यतः Yared वेदान्त से सम्बद्ध है । 


ब्रह्म : वल्लभ के शुद्धाद्वैत वेदान्त में भी श्रोकृष्ण को ही परब्रह्म माना गया है । सूर ने अपने 
साहित्य में भी कई स्थानों पर HoT का साक्षात्‌ परब्रह्म निरूपित किया है । ब्रह्मा, शंकर जिस ब्रह्म के 
अगाध माहात्म्य को नहीं समझ पाए हैं । “अगम' और “निगम? जिसके गुणों का पार नहीं पा सकते । 
उस सच्चिदानंद परब्रह्म श्रीकृष्ण के माता यशोदा गोद में खिला रही हैं-« 


पूरन ब्रह्म पुरान बखाने । चतुरानन सिव अन्त न जाने । 
gana अगम-निगम नहि पावे । ताहि जखोदा गोद खिळावे । -सूरसागर, पव-६२१ 
qaa वेदान्त के अनुसार ब्रह्म के सगुण और निगुण दोनों रूप मान्य हैं । ब्रह्म जागतिक गुणों से 
रहित. होने के कारण निगुण है एवं आनन्दादि दिव्य गुणो से विभूषित होने के कारण सगुण है । सर 
ने शुद्धाइत वेदान्त के अनुसार ही ‘ver के सगुण और निगुण दोनों wit का वर्णन किया है । निगण के 
रूप में सूर ने ब्रह्म को गुणातीत, अविगते, अगम, अगोचर कहा है एवं सगुण के रूप में ब्रह्म को लीलाधारी 
राधावर, कुंजबिहारी, दामोदर कहा है । सगुण रूप धारण करके उसने व्रज में अवतार लिया है, पर उसकी 
माया ऐसी अद्भूत है कि जिसे श्रुति, भी पार नहीं पा सकी है-- 


(अ) गुन अतीत अविगत न जनावे, जस अपार श्रुति पार न पावे । 
जाकी माया लखै न कोई, निगुण-सगुन धरै वपु सोई ॥ 
अगम अगोचर लीलाधारी, सो राधा बस कुंज बिहारी । सूरस।गर, पद-६२१ 


(ay सरन गए जो होइ जु होइ । 
' करता बेई हें, हरता अब न रहो मुख गोइ | 
ब्रज अवतार कह्यो हे श्री मुख, तेई करत विहार y 
पूरन ब्रह्म सनातन तेई, में भूल्यौ संसार || -सूरसागर, पद-१५६२ 


शुद्धाइत वेदान्त में श्रीकृष्ण के ही परब्रह्म, विश्व का कारण, अनादि, अनूप, सर्वान्तर्यामी कहा गया 
है । वे आनंद क्रीडा के लिए अर्थात्‌ अपनी लीला विस्तार के लिए अपने में से ही जड़-चेतन फे 
परिणत करते हैं तथा स्वयं भी अवतरित होते हैं ।. श्रीकृष्ण हीं प्रकट पुरुषोत्तम हैं । वे ही जाहला हरि 
. अविनाक्ी हुँ । वे ही सभी प्राणियों की आत्मा हैं। सदा निरंतर घट-घट बासी' हैं । श्रीकृष्ण ही अंश 
एबं कला-रूप में 'नित-नित लोक विलासी' -के रूप में असल्य रूप धारण करते हैं। वे ही जीव 
जगत, मनन एना देवशृष्टि के रूप में परिणत “होते हैं । जगत्‌ में जा कुछ भी विद्यमान है, दृष्टिग्ोचर 
नामरूपात्मक है, वह सब उन्हीं का अंश है । वे ही अक्षरब्रह्म रूप हैं तथा वे ही ब्रह्मा, विष्णु, शिव 
समस्त रूप्‌ उन्हीं से रूपायित, हुए, वा Maha Vidyalaya Collection. 2 र 
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(अ) अविगत आदि अनंत अनूपम, अलख पुरुष अविनासी | 

पूरन ब्रह्म प्रकट पुरुषोत्तम, नितनित लोकविलासी n -सूरसागर 
(आ) आदि सनातन परत्रह्म प्रभु, घट-घट अन्तरयामी | 

सो Tet अवतरे आनि कै, सूरदास के स्वामी ।। -सूरसागर 
(इ) आदि सनातन हरि अविनासी, सदा निर तर घट-घट वासी । 

पूरन ब्रह्म पुरान बखानै । चतुरानन सिव अंत न जानै :। -सूरसागर 


'रसे वै खः इस श्रुति वचन के अनुसार अखंड रस रूप श्रीकृष्ण के ही शुद्धाद्वैत वेदान्त में परब्रह्म 
कहा गया है । “मधुराष्टक' में आचार्य वल्लभ ने कहा है कि मिश्री की डली की भाँति उसका अण-अण मधर 
है । 'मधुराधिपतेरखिछ' age’ मधुर रस के अधिपति भगवान्‌ श्रीकृष्ण का सब-कुछ मधुर है। जगत्‌, 
जीव उसीके अंश हैं, अतः ये भी मधुर हैं । माधुर्यं के आवास एवं अधिपति कृष्ण ने अपनी मधुर लीलाओं 
के विस्तार के लिए ही sta, जगत्‌ का परिणमन किया है । सगुण रूप. में मृत्युलोक का ब्रज तो अवतरित 
लोक है । नित्य ब्रज से अपनी लीला विस्तार के लिए श्रीकृष्ण अवतरित होते हैं । उसका सौन्दर्य अमित 
है, रूप अनेक हैं । सूर ने gaia वेदान्त के अनुसार हो ब्रह्म, प्रकृति, पुरुष आदि की अद्वैतता स्वीकार 
करते हुए लीला वपुधारी पुरुपोतम श्रीकृष्ण एव' परब्रह्म का ऐकीकरण किया है । गोपाल ही वास्तव में 
विभिन्न रूपों में अंश रूप से यहां भूलोक पर अवतरित होते हैं-- 


सदा एक रस एक अखंडित, आदि अनादि अनूप । 

कोटि कल्प बीतत नहि' जानत, विहरत युगल स्वरूप ।. 

सकल तत्व ब्रह्माण्डदेव पुनि, माया सब विधिकाल । 

प्रक्ति पुरुष श्रीपति नारायण, सब हे अंश WINS | -सूरसारावली, वै कटेश्वर प्रेस, T. ३८ 


शुद्धाद्वैतवाद वेदान्त के अनुसार आत्माराम ब्रह्म ने ही अपनी इच्छा से अपनी अंश रूपा सृष्टि का 
प्रसार किया है । ब्रह्म ने ही क्रीडा करने की इच्छा से वृन्दावन, कुंजलता, गोवर्धन पर्वत, गोपिकाएं इत्यादि 
का परिणमन किया है और वह ब्रह्म ही श्रीकृष्ण है । सूर ने भी वल्लभ वेदान्त के अनुसार ही सृष्टि का 
विस्तार एव' कृष्ण एव राधा दोनों का प्रिय तथा प्रिया के रूप में विहार वणित किया है-- 


जह वृन्दावन आदि अजिर, जहाँ कुज लता बिस्तार | 
` तहं विहरत प्रिय प्रीतम देऊ, निगम ya गुजार ॥ 
जहां गोवन पर्वत मनिमय, सघन कन्दरा सार | 
गापिन मंडल मध्य बिराजत, निसिदिन करत विहार ॥ 
खेलत-खेलत चित्त में आई, सृष्टि करन बिस्तार | -सूरसारावली, वैकरटेश्वर प्रेस, पृ. २६३ 


'खेलत-खेलत... ... ? इस अंतिम चरण में सूर ने ब्रह्म को आत्माराम के रूप में व्यंजित करके यह 
निरूपित किया है कि “सः एकाकी न रमते, छितीयप्रच्छत्‌' वह अला खेल नहीं पा रहा था । अतः. 
उसने दूसरे की इच्छा की और आत्माराम ब्रह्म की उस इच्छा का ही परिणाम नामरूपात्मक यह 
सृष्टि-परिणमन है और यही ब्रह्माण्ड है । 

यशोदोत्संग-लालित गोपाल ही लीलाधर श्रोकृष्ण हैं। नंद उन्हें साधारण पुत्र ही मानते रहे । वे उनके 
स्वरूप के। न जात सके, पर श्रीकृष्ण दी वास्त में लीला करने के लिए निगुण से सगुण हुए हैं । उनकी गति 
१७ 
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| 

| “अविगत? थी । मीठे फल के रस का स्वाद गूँगे का अन्तःकरण ही जान सकता है, वैसे ही निगुण 

| अनिर्वचनीय है । निगुण की स्थिति में वह नैन, बानी दोनों से अगम-अगाचर रहता है । रूप-रेख, गुण- 
जाति से रहित ऐसे निगुण ब्रह्म से प्रेम केसे किया जा सकता है। मन निरालंब रहता है । निंगुण ध्यान 
समाधि का विषय है । भक्त को आलंबन चाहिए । इसी कारण भक्तों के लिए ही निगुण ब्रह्म सगुण 
कृष्ण के रूप में यहाँ अवतरित हुए हैं । सुर ने वल्लभ-वेदान्त के अनुसार ही निगुण ब्रह्म का सगूण रूप 
में अवतरित हाना बताया है-- 


(अ) अविगत-गति कछु कहत न आवे । 

ज्यों गूगे मीठे फळ को रख, अन्तरगत ही भावे | 

तेन बानी गुण-जाति-जुगति विनु, निराळंध कित घावे । 

सब विधि अगम विचारहि' ताते, सूर सेशुन पद गावे । सूरसागर 
(आ) हंसत गोपाल नन्द के आगे, नन्द सरूप न जान्यौ । 

निगुण ब्रह्म सगुण लीळाघर, सोई सुत करि मान्यो ॥ सूरसागर 


सुर भक्त हैं । उन्होंने निगुण को सभी तरह से भक्त के लिए “अगम” समझा है । अतः उन्होंने 
सगुण कें पद गाए हैं । 

यहाँ यह स्पष्ट कर देना आवश्यक है कि आचाय शंकर के अतिरिक्त शेष सभी वेदान्ताचार्यो ने निगुण 
की अपेक्षा सगुण को अधिक महत्त्व दिया है और उनमें भी विशिष्टाद्वैत वेदान्त के आचार्य रामानुज के 
अतिरिक्त शेषु आचार्य मध्व, आचाय निम्ब्राकं, आचाय वल्लभ एव' आचार्यं बलदेव ने सगुण में भी केवल 
श्रीकृष्ण को ही परब्रह्म स्वीकार किया है । इस दृष्टि से कई समीक्षकों ने भक्ति को वेदान्त का ही 
अभिन्न अंग माना है 1! कई अंश में सूर के सगुण-लीला पद गाने के संदर्भ में यह असंगत नहीं 

कहा जा सकता | 
हमने भी इसी लिए भक्ति का अलग से विश्लेषण न करके इसे वेदान्त में ही समाहित कर लिया 
है । जैसे व्यक्ति के साथ उसकी परछाई चलती है, वैसे ही भक्ति भी वेदान्त की सदा अनुगामिनी रहती. है। 
= शुद्धाद्वेत वेदान्त के अनुसार कृष्ण ही पूर्णावतार हैं | असुरो के संहार के लिए वे जब-तब अवतार 
है । सूर ने शुद्धाददत के अनुसार ही श्रीकृष्ण को पूर्णावतार माना है । निगुणावस्था .में जो 'अच्युत', 


'अविनासी', 'परमानन्द-सुखराशि” है, वही भूमि-भार, हरने के लिए त 
यहाँ अवतरित होता है-- ए तनु धारण करता है, सगुणरूप में 


(अ) जब-जब हरि माया ते दानव, प्रकट भए है आय । 
तब-तब धरि अवतार कृष्ण ने, कीन्हों असुर संहार ॥ -सूरसारावली, पृष्ठ-२ 
(आ) तुम अच्युत अविगत अविनासी, परमानंद सदां सुखराशी | 
Tz घरि हर्यो भुव भार, नमो-नमो तुम्हे बारंबार ॥ -सूरसारावली पृष्ठ-३ 
सूर ने अपनी भव्य कल्पना के आधार पर ब्रह्म के विराट रूप का संस्तुवन ५ 
| z) न किया क्के 
अलौकिक रूप की कल्पना का आधार “यजुवे द? के gaa के ' शीषःः पर सला. न 
j ही ताता “Fay agaat: : i 
मंत्र हैं 1 यहां , सदस्य गन्द हजार नहीं किन्तु अनंतवाची है । निरुक्तकार महामुनि यास्क ने शब्दार्था 
a के विवेक के संदर्भ में लिखा है कि शब्द का वास्तविक अर्थ संदर्भ से ही जानना चाहिए । इस प्रकार 
ps} डॉ. याज्निक, प्रोफेसर एवं आचार्य, दर्शन विभाग, गुजरात विश्वविद्यालय, अहमदाबाद । 
पक $ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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कहीं-कहीं 'संवत्सर' एव “वर्ष” शब्द का अर्थ दिन भो होता है । जैसे “राम ने दस सहस्र वर्ष राज्य किया! । 
यहां वर्षे दिन वाचक है । अर्थात्‌ राम ने दस हजार दिन तक राज्य किया । 


सूर कहते हैं कि सगुण स्थिति में जो “श्याम-स्वरूप” i का विषय है, वही “घट-घटर में भी व्याप्त 
है । वह अनंत प्रकाश स्वरूप है । पाताल उसके चरण, आकाश उसका सिर है तथा सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र, 
पावक सभी उसी से प्रकाशित हो रहे हैं । ऐसे fate हरि! की आरती भी कोसी विराट्‌ है ! समुद्र 
मंथन के समय भगवान्‌ ने स्वयं कच्छप अवतार लिया था और जिसकी पीठ पर मंदराचल पवंत रखा 
गया था, वही विराट्‌ की आरती का आसन है । ager फनोंवाला शेष नाग उस आरती की डांडी है। 
पृथ्वी शराव है । सातों सागर घृत और सभी पर्वत बत्तियाँ हैं । रवि-शशी ज्योतियां हैं । नक्षत्र फल 
हँ । प्रभु इच्छा से परिणत काल, कम, गुण अनंत हैं । समस्त लोक-कार्य उस विराट्‌ ब्रह्म का संकीर्तन 
हैं । सूर कहते है, ऐसा ब्रह्म का विराट्‌ वैभव केवल ध्यान गम्य है-- 


(अ) नेननि निरखि स्यॉम-स्वरूप । 

रह्यो घट-घट व्यापि सोइ, जोति रूप अनूप । 

चरन सरन पाताळ जाके, सीस हे आकास | 

‘ax’ WE नक्षत्र पावक, सर्व AT प्रकास | -सूरसागर, पद-३७७ 
(आ) हरि जू की आरती बनी । | 

अति विचित्र रचना रचि राखी, परति न गिरा गनी । 

कच्छप अध आसन अनूप अति, डांडी सहस फनी । 

मही सराव, सप्तसागर ga, बांती सेल घनी | 

रवि-ससि-ज्योति जगत परिपूरन, हरति तिमिर रजनी । 

उडत फूल Vena नभ अंतर, अंजन घटा घनी । 

काळ कर्म गुन और अंत नहि, प्रभु इच्छा रखनी 

यह प्रताप दीपक सुनिरंतर, लोक सफल भजनी | 

'सूरदास' सब प्रगट ध्यान में, अति विचित्र सजनी । -सुरसागर, पद-३७१ 


सूर ने शुद्धाह्वैत वेदान्त के अनुसार ही ब्रह्म के विराट्‌ रूप का वर्णन किया है| निगुण ब्रह्म ही 
सगुण में परिणत हुआ है । प्रथम महत्‌ तत्त्व, उससे अहंकार, अहंकार से तीन गुण सत्त्व, रज, और तमो 
गुण, सत्त्व गुण से मन, WaT से इन्द्रियां तथा तमोगुण से तन्मात्राओ का विस्तार हुआ है । चौदहों 
लोक इन्हीं से व्याप्त हैं ज्ञानी इंसीकेो विराट्‌ कहते है-- 


तिन प्रथमहि' महतत्त्व उपायौ । ताते अहंकार प्रगडायौ । 

अह'कार feat तीन प्रकार ! सत ते मन सुर सातऽरुचार | 

aaga तै इन्द्रिय बिस्तारी । तमशुण ते तन्मात्रा सारी । | 

चौदह लोक भए ता मोहि । ज्ञानि ताहि विराट्र कहाहि' । -सूरसारावली, ३-१३ 


“हरि के हृदय में हुआ कि मेरा 'अलख' रूप ता क्या देव और क्या मानव, सभी के लिए अगोचर 
रहा है । वह वेदों में वणित है एव॑ देवता इसे जानते हैं । ऐसा कुछ'का भम है तो क्यों न मै अपने 
इस स्वरूप का सगुण के रूप में विस्तार करूं १ ऐसा विचार करके जैसे काई गृहस्थ नारी दीपक 
सुलगाकर उजाला. करती है वैसे gfu nara ही बिते mi: रूप में विस्तार प्राप्त किया | ये ae 


~ 


॥ 

nt 
3 
क 
ब. >”) 


संदे में सूर का “दानलीला? प्रसंग का पद इस प्रकार है-- 
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तीनों लोक निगुंण हरि के ही सगुण रूप हैं तथा ज्यातिस्त्रलूप ब्रह्म की ही आत्मा के रूप इन्हें समझना 
चाहिए । “गुद्धाद्वैत' वेदान्त को ब्रह्मवाद' भी कहते हैं । ‘aq खलु इद्‌ ब्रह्मः’ सव कुछ ब्रह्म है, ऐसा 
जी मत है वह ब्रह्मवाद” है । सूर ने इसी का निरूपण इस प्रकार किया है-- 


अलखरूप कछु कह्यो न जाई | देवनि कछु वेदोक्त बताई | 

हरि जू के हिरदे यह आई । देऊ सबनि यह रूप दिखाई । 

तीन ate हरि करि बिस्तार । अपनी जोति feat उजियार । 

जैसे कोऊ गेह संनारि । दीपक art करे उजियार । 

त्यो हरि जोति अपनी प्रकटाई ! घट-घट मे सोई दरंसाई ! 

तीन हु लोक सगुण तन जानौ । जोति सरूप आतमा मानो | सूरसागर, पद-४३०० 


यह ब्रह्म की स्वगताक्ति है। हरि ने तीनों लोकों में जीवन रूपी ज्योति प्रकटाई है । वही आत्मा के 
के रूप में 'घट-घट? में विद्यमान है । शरीर में आत्मा ब्रह्म का ही प्रकाश है, ऐसा सुर यहां निरूपित 
कर रहे हैं । 


“श्री स्याम gfe ही मनसा, वाचा एवं कमणा से अगोचर हैं । नेत्र उन्ह देख नहीं सकते । वे 
निगुण हाने पर भी सगुण तथा अरूप हाने पर भी स्वरूपवाले हैं । उनका प्रभाव “अगम? एव' “अनंत” है । 
इस प्रकार सूर ने शुद्धादंत वेदान्त के अनुसार ही ब्रह्म के अगाध माहात्म्य के प्रकट किया है-- 


(अ) मनसा-वाचा-कर्म अगोचर, सों मूरति नहि नेन घरि | . . 
गुण बिन गुनी, सरूप-रूप बिन, नाम बिना श्रीस्याम हरि । -सूरसारावली, २-२४ 
(आ) ब्रह्म अगोखर मन बानी त, अगम अनंत प्रभाव । सूरसारावली, १-११५ 


“परित्राणाय साधूनाम्‌? साधुओं कें परित्राण' के लिए, भू-भार हरण करने के लिए ब्रह्म अवतार 
लेता है । ब्रह्म के इस अद्भुत सगुण-चरित्र के समझ पाना भी जब कठिन है तब उनके निर्गुण रूप को 
कौन" समझ सकेगा-१ “सुरसागर' में ब्रह्म की स्तुति करते हुए नारद कहते हैं : हि परमात्मा | तुम ही अज 
हो, अनंत “हो ओर तुम्हारे जैसा “ईद” अन्य कोई नहीं है, अतः तुम अनुपम हो और तुम ही हरि हो-- 

तब नारद कर जोरि कह्यो, Ga अज अनंत हरि । 
तुमसे तुम्हई इस नेहीं, द्वितीय कोउ तुम सरि ॥ सूरसागर, पद-४२१० 
हे हार | ue 'भक्त-हेत' अवतार लिया है । किसी भी कम और किसी भी धर्म से [घे 
a : बंधे 
नहीं हा, तुम FHT, येग-यज्ञ . से परे हा । केवल HAP की गुहार” तुम तक पहुँचती आर me 
से, अहंकार से तुम्हारा हृदय जलने eee है । तुम केवल भाव के ही अधीन हो और निडर हा । तुम 
ब्रह्मा से लेकर (कीट? आदि समी में व्याप्त हो । तुम सभी को सुख देकर उनका दुःख हुरते हा । इस 


भक्त हेत अवतार घरों | 

कम धर्म के बस में नाहीं, जोग-जज्ञ मन मे न करों । 

_ दीनः शुहारि सुनौ खवननि-भरि, गव वचन सुनि हृदय जरौ । 
भाव अधीन रहो' सब हीं के, और न काहू नैक eet । 


| हः = - बह्मा कीट आदि हेय. त्यापक, बशो, TGR’ हरों। सुरसागर, पद-१५२२ 
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gea वेदान्त के अनुसार ही 'सूरसागर? में कृष्ण के परब्रह्म कहा गया है । “Ham में ब्रह्म 
स्वयं अपने अगाध माहात्म्य को घोषित करता हुआ कहता है कि मै' ही जगत्‌ में संत्र व्याप्त हाँ । चारों 
वेदों ने मेरा ही माहात्म्य गाया है । मै ही कर्ता और मै' ही भोक्ता हू । जा कुछ नामरूपात्मक चर-अचर 
प्रतीत हो रहा है। वह सब में ही हू । “मो बिनु और न कोई? मेरे बिना और कोई नहीं है । जो कुछ 
प्रतीत हो रहा है, वह में ही हूं । मै ही विष्णु हु | रुद्र हू । ब्रह्मा हु । सब-कुछ में ही हु-- 


(अ) मै व्यापक सब जगत्‌, वेद चारों मोहि गायौ । 
में कर्ता मे भोगता, मों बिजु और न कोई ॥ सूरसागर, पद-४२१० 


x x x 


(आ) विष्णु विधि रुद्र मम रूप मे तोन ह' l दच्छ सौ वचन यह कह सुनायो | 
--सूरसागर, पद-४६ 


अपने रसात्मक स्वरूप से रसेश्वर श्रीकृष्ण ने अनेक लेक रंजनकारी लालाएँ की । पुष्टिसंप्रदाय में 
श्रीकृष्ण के अवतार के दो रूप मान्य हैं-एक लोंक-वेद पुरुषोत्तम और दूसरा लोक वेदातीत पुरूषोत्तम | 
श्रीकृष्ण ने मथुरा, द्वारका कुरुक्षेत्र इत्यादि स्थानों पर धम की रक्षा के लिए जा कंस, शिशुपाल, जरासंध 
दुर्योधनादि का संहार किया, और करवाया तथा धर्म पर आरूढ पाण्डवों की रक्षा की । श्रीकृष्ण का यह 
घर्म वीर-युद्धवी र रूप लाक-वेद पुरुषोत्तम रूप है । इसमें उनका “पुरुषोत्तम? स्वरूप प्रकट हुआ है । घम 
एवं समाजरक्षक रूप प्रकट हुआ है । कृष्ण ने वृन्दावन में नंद-यंशोदा के यहाँ रहकर रवाल-बाल, राधा 
गापियां इत्यादि के साथ रास, दान इत्यादि लीलाएं कीं । कृष्ण का यह रूप लोकवेदातीत. पुरुषोत्तम 
है, जिसे रसात्मक भी कहते हैं । श्रीकृष्ण का यह रसात्मक रूप ही प्रमुख है । जा हमारे साहित्य एव 
वेदान्त .का विषय है । हमारे सर का प्रमुख प्रतिपाद्य भी यही रूप है । 


श्रीकृष्ण ता आत्माराम हैं, योगेश्वर हैं, पर गोंपियों की बिह्वलतापूर्ण बातें सुनकर वे दयापूर्वक मुसंकाने 
` लगते हैं और निष्क्राम होने पर भी सकाम होकर उनके साथ रमण करने लगते हैं- 


इति विक्ळवितं तासां श्रत्वा योगेश्वरः पुनः । 
प्रहस्य aaa गोपीरात्मारामो प्परीरमत्‌ ॥ -भागवत, १०-२९-४२ 


यह परब्रह्म का विरुद्धधर्माश्रयी रूप है । आचार्य वल्लभ ने अपने शुद्धाद्वैत वेदान्त के निरूपण में ब्रह्म बे 
विरुद्धधर्माश्रयी कहा है और यह उचित भी है। जीव-जगत्‌ ब्रह्म का ही परिणमन है ता उनकी सभी लीलाएं 
भी ब्रह्म की ही लीलाएं gel इस तरह संसार का मित्र-अभित्र, 'प्रय-अप्रिय, कटु-मधुर सभी कुछ ता 
ब्रह्म ही हुआ । गापिकाओं के साथ ही मधुर लीलाएं तथा कस-शिशुषाल के साथ का विग्रह दोनों का आश्रय भी 
ब्रह्म ही हुआ । सूर ने भी अपने पदों में परब्रह्म को वल्लभ वेदान्त के अनुसार ही विरुद्धधर्माअयी निरूपितः 
किया है। वह करुणा सिंधु है । उसकी “करनी” को कान समझ सकता है । वह वक GA कपटियों का संहार 
करता है । कपट करनेवाली पूतना को भी वह मातृत्व की गति प्रदान करता है। जो निगुण है, पर नंद के 
घर सगुण रूप में अवतरित हुआ है और मुक्त होने पर भी “दांवरी? द्वारा स्वेच्छा से आबद्ध होता है-- 


करनी करुना सिंघु की, कछु कहत न आवे | 

कपट हेतु परसो बकी, जननी गति पावै । 

वेद उपनिषदू जस कहे, निगुण हि बतावे ु 
सोइ सगुण Pe नद», AVE Ble dollection AAMT, 
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[१३४] 


आचार्य वल्लभ ने जीव, जगत्‌ एव ब्रह्म की अद्गतता ते स्वीकार की ही है, पर जीव-जगत्‌ के माया 
अथवा मिथ्या नहीं . माना है । इन्हें ब्रह्म स्वरूप मानकर शुद्ध माना है । इसी कारण आचार्य वल्लभ का 
ब्रह्मवाद Yared वेदान्त के नाम से अभिहित किया जाता है । सूर ने भी वल्लभ के अनुसार ही ब्रह्म का 
Gated के रूप में निरूपण किया है । जीव ब्रह्म में ही निवास कर रहा है । उसके भीतर बाहर संब 
कुछ ब्रह्म है, पर वह शुद्धस्वरूप को, ब्रह्ममय स्वरूप के। अविद्या माया में लिप्त होने के कारण भूल चुका 
है । प्रकृति और पुरुष दोनों ऐक हैं । आनंद-क्रोडा के लिए ब्रह्म ने जीव-जगत्‌ का परिणमन किया है । 
यह सब कुछ एक रस रूप, अखंड ब्रह्म ही है-- 


ब्रह्म ही मे बसे आपुन ही बिसरायौ | 

प्रकति-पुरुष 'एक' करि Wag, बातन मेद करायौ | 

Ba न जीव एक हम तुम दोऊ, सुख कारन उपजावौ | 
सदा एक रस एक अख डित, आदि अनूप । -सूरसागर 


शुद्धाईत वेदान्त के अनुसार निगुण ब्रह्म आत्माराम है और जव वाह्य प्रकार से उसकी रमणेच्छा 
होती हे तब वह स्वान्तः स्थित दिव्य, अपने आधिदैविक रूप से बाहर प्रकट होकर अनेकविध लीलाएँ करता 
है और उसका यह लीला स्वरूप ही जीव-जगत्‌ की सृष्टि wa’ स्थिति है । यही उसका पुरुषोत्तम स्वरूप 
है । पुरुषोत्तम नित्य हाने से उसकी धमंरूपा लीलाएँ भी नित्य हैं । वेद की श्रुतियों ने. परब्रह्म से: प्रार्थना 
की तब Tag श्रीकृष्ण ने प्रसन्न हाकर उनको गोपिकाओ के. रूप में ब्रज में अवतरित किया एव' साक्षात्‌ 
नित्य गोलाक, नित्य वृन्दावन, नित्य Mada, नित्य यमुना को भी भूलोक पर अवतरित कर अनेक लीलाएँ कीं । 
सूर ने परब्रह्म द्वारा ही उनके श्रीमुख से अपनी नित्यलीला ar भूतल पर प्राकट्य-वर्णन करवाया है । 
श्रीकृष्ण कहते हैं : थे ब्रज-सु दरिया साधारण नारियाँ नहीं हैं अपितु ये श्रुति” की ऋचाएँ हैं । मै" स्वयं और 
शिव, शेष लक्ष्मी भी इनकी तुलना में साधारण हैं । प्रकृति, पुरुष, जगत्‌ सभी को अपने आप में समाकर 
मै वंकुण्ठ में भुवनमोहिनी राधा के साथ रहता ह । वहां मैं अक्षर, अच्युत, निराकार, अनादि, अनन्त के 
रूप में नित्य रहता हू'-- 


गोपी पद-रज-महिमा, विधि सौ कहीं । 

ब्रज सुन्द्रि नहि नारि, fear श्रुति की आंहीं ॥ 

में अरु सिव पुनि रोष, लक्ष्मी तिहि सम नाहीं । 

याहि सुने जो प्रीति करि, सो हरि पद्हि amdi u 

प्रति पुरुष छै भई, जगत्‌ सब प्रकृति समाया | 

रहो एक वेकुठ लोक, जहां त्रिभुवन राधा ॥ 

अक्षर, अच्युत, निराकार, अविगति हे जाई । 

आदि अन्त नहीं जादि, आदि अंतहि' प्रभु साई ॥ -सूरसारावलो 


Se `` नित्यलीलाधाम में नित्यलीलारत परब्रह्म श्रीकृष्ण आगे कहते हैं : 'ऐसे मुझ निराकार की स्तुति करती 
: हुई श्रुतियाँ बोली : Sa, हम सदा तुम्हारी सेविकाएँ होने पर भी दूर रही हैं । आप हमें कृपा करके 
नैकट्य प्रदान करें- 3 

grad बिनय ऋरि क,ह्यो, सब gale देवा । 

दूरि निर तर gaika Ranea vagare) ` 


SS FS OO | 
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, उस समय आकाशवाणी हुई : हि ऋचाओ, तुम बरदान माँगा । मै तुम्हारी सभी इच्छाएँ पूर्ण 
करूंगा । इसके पश्चात्‌ ऋवाओं ने स्तुति करते हुए कहा : हे नारायण ! हमने आपके आदि रूप निगुण- 
नारायण-सच्चिदानंद को तो देखा है, पर जा आपका मन, वाणी से भी अगम-अगाचर और सर्वोत्तम 
निजस्वरूप सगुण है, उसे आप हमें दिखाइए-- 


या विधि बहुरि अस्तुति करी, भई गिरा अकास ! 

मांगो वर मन-भावतों, पूरों, सो तुव आस ॥ 

श्रुतिन कहयो कर जोरि, सच्चिदानंद देव तुम । 

जो नारायण आदि रूप, gat सु ळख्यौ हम ॥ 

निरगुन रहत जुनिज स्वरूप, लख्यौ न ताक्का सर्व । 

मन-बानी ते अगम-अगाखर, दिखरोवडु से देव । -सूरसारावली 


ऋचाओं की स्तुति से परम प्रसन्न हाकर परब्रह्म श्रीकृष्ण ने उनको अपना नित्य लीलाधाम वृन्दावन 
दिखाया । जहां नित्य वसंत है । जा नित्य कल्पवृक्षो से आच्छादित रहता है । जहां सुमग रमणीय केलि- 
कुंज हैं । जहां रत्नमंडित गोवध न गिरि है, सुदर झरने हैं । जिनमें कमल प्रफुल्लित हो रहे हैं । जहां नित्य 
अमृतस्रवा कालिंदी है । जिसके दोनों किनारे रत्न-जटित हैं एव' इंस-सारस जहाँ किल्लोल कर रहे हैं । 
वहां राधा एव गोपिकाओं के साथ किशोर इयाम नित्य क्रीड़ा कर रहे हैं। नित्यघाम बैकुण्ठ की ऐसी 
अनुपम छवि देखकर ऋचाएँ ठगी-सी रह गई- 


वृन्दावन निज धाम, कृपा करि तहां दिखरायो । 
सब दिन तहां बस'त, कल्पवृक्ष सों छायो n 
ea सुभग रमनीक, जहां केलि सुभग रहे छाय । 
गिरि गोवधन घातुमय, झरना झरत सुभाय ॥ 
काळिन्दी जल असूत, प्रफुल्लित कमळ सुहायो | 
नगन जटित दाऊ कूल, हंस सारस तह छायां । 


कीडत स्याम किसोर agi, लिए गोपिका साथ | 
निरखि सु छवि सब थकि रहे...... ॥ -सूरसारावली 


तब अपने निजधाम के अनुपम सौंदर्य एव” नित्य रसलीलाओं के रसस्वरूप को देखकर चकित हुई 
ऋचाओं से श्रीकृष्ण ने कहा : 'हे ऋचाओ | जैसी तुम्हारी मनोकामना हा, कृपा करके मुझ से कहा । 
मै तुम्हें वरदान देता g कि तुम्हारी सभी मनोकामनाएं मै पुर्ण करूंगा । तब ऋचाओं ने कहा : हम 
गापिकाएँ बनकर आपके साथ केलि करना चाहती हैं ।' तब श्रीकृष्ण ने निज श्रीमुख से कहा : * एवमस्तु? 
और फिर आगे ऋचाओं के वरदान देते हुऐ कहा : “सारस्वत कल्प में ब्रह्मा जव सृष्टि करेंगे । वर्णाश्रमधर्म 
की व्यवस्था से समाज चत्रने लगेगा। उस समय अधर्मी राजाओं के कारण जगत्‌ अधम के कीचड में फेस 
जाएगा | तब देवता मेरी स्तुति करेंगे और मैं भरतखंड का मथुरा-मंडल जो मेरा निजधाम है। वहां गाप 
भेष में अवतार लूंगा । उस समय तुम गापिकाओं के रूप में मुझसे स्नेह करना । मै तुम्हारे साथ अनेकविध 
केलि-क्रीडाएँ करूंगा | यह मेरा अटल सत्य वचन है 


कल्प सारस्वत ब्रह्मा, ख सृष्टिहि. उपाये । 
अरु तिहि लोक निवण, आश्रम घम wera. ॥ 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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weft अधर्मी हाय नृप, जग अधर्म बदि जाय । 

तब विधि पृथ्वी सुर सकळ, विनय करत मोहि आय ॥ 

मथुरा मंडळ भरतख ड, निजघाम हमारौ | 

चारौ मैं agi गोप भेष, सो fare निहारौ ॥ 

तब तुम्‌ ह्वेकर गोपिका, करो ही मोसों नेह । 

करो केलि तुम खो सदा, सत्य वचन मम एह ॥ - सूरसारावली 


इसके पश्चात्‌ भूमि को दुष्टों से आक्रान्त देखकर क्षीरसमुद्र में से श्रीहरि ने कहा : “मैं असुर-कुल 
को नष्ट कर धरतो के उद्धार के लिए 'नर-तन? धारण करता हू । सूर, नर-नाग, पशु-पक्षी सभी के 
मै आज्ञा देता हु कि मेरे साथ यदि तुम लीला करना चाहते हा तो. गोकुल में जाकर जन्म लो-- 


छीर-समुद्र मध्य ते, यों हरि दीरघ aag sarc | 
उधरों wef असुरु-कुळ मारो, घरि नेरे-तन अवतारी ॥ 
सुरं-नर नाग तथा पशु-पच्छी, सब कौ आयसु दीन्ही । 
गोकुल जन्म Se संग मेरे, जे बाहत सुख कीन्हो ॥ 
S x x x 
सकल लोक नायक सुखदायक, अजने जन्म धरि आयौं ॥ -सूरसारावली 


ऋचाएं श्रीकृष्ण के साथ विहार करने के लिए गोकुल में गोापिकाओं के रूप में अवतरित हुई । 
आत्माराम परब्रह्म श्रीकृष्ण निष्काम हाते पर भी गेपिकाओं की काम-संतृप्ति क लिए दयापूवेक सकाम हुए और 
उन्हें पूर्णकाम किया-- EE 


चे रिचा ह्व गोपिका, हरि सा कियो विहार । -सुरसारावली 


gera वेदान्त को इच्छाद्दैत भी कहते हैं, क्योंकि श्रुति के अनुसार “स: एकाकी न रमते, द्वितीय- 
मेच्छत्‌' के अनुसार क्रीडा करने के लिए ब्रह्म ने द्वितीय की कामना की, जिसके फलस्वरूप ब्रह्म की इच्छा 
(संकल्प) मात्र से ही उसमें से जीव एवं जगत्‌ परिणमित हुए । उपयुक्त पद-पंक्ति में yea वेदान्त 
के सक्रलविरुद्धधर्माअयी ब्रह्म के धमं का भी निरूपण हुआ है । ब्रह्म निष्क्राम हेने पर भी ऋचाओं की 
कामना पुति के लिए सकाम हुआ । 


वल्लभ वेदान्त के अनुसार परब्रह्म का आध्यात्मिक स्वरूप हो अक्षर ब्रह्म है । यह सच्चिनंद रूप है। 
आनंद की यत्किचित्‌ न्यूनता के कारण इसे गणितानंद भी कहते हैं । प्रथम यह काल, कम, स्वभाव और 
अक्षार रूप हाता है तथा प्रकृति, जीव और अनेक देवादि रूप होकर सृष्टिकर्ता, पालनकर्ता और संहार- 
कर्ता हाता है । प्रकृति, पुरुष, नारायण आदि इसी के अंश हैं | प्रकृति के राजस, तामस और सात्त्विक 
गुणों के अधिष्ठाता ब्रह्मा, शित्र एव विष्णु भी इसी अशरश्रह्म के ATRA रूप हैं। Yara वेदान्त के 
अनुसार ही सूर ने भी अक्षरब्रह्म के सत्‌ धर्म से जगत्‌, चित्‌ से जीव और आनंद से अंतयामी का 


आविर्भाव बताया है-- 


हरि-पद्‌ प्रीति करे सुख पावे | 
उत्पति पालन प्रलय देव इरि, तीन रूप घरि आवे ॥ 
विष्णु रुद्र ब्रह्मा करि सब प्रेरक, अतय्यज्ञामी साई । -सुरसागर 
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b Yared 0 मे स्वीकृत अविक्ृतपरिणामवाद के अनुसार ही सूर ने सृष्टि के परिणमत के संबंध 
में "जल एवं “बुदबुद' के उदाहरण द्वारा अपने विचार व्यक्त किए हुँ । चराचर सृष्टि के अणु-अणु में 
व्याप्त ब्रह्म को सूर ने जल के रूप में तथा जीव एव' जगत्‌ को उसमें उद्भूत बुद बुदा कहा F— 


ज्यों पानी मे होत gagar, पुनि ता माहि खमाहि | 
त्यां ही सब जग Seer तुमहिं ते, पुनि तुम मांहि Rene u -सूरसागर 


जीव : सूर साहित्य में आचार्य वल्लभ के शुद्धाद्वेत वेदान्त के अनुसार ही जीव-विपयक निरूपण 
मिलता है । जीव चैतन्य स्वरूप है। वह प्राणिमात्र के शरीर में व्याप्त है! एवं वह ब्रह्म से ही परिणमित 
उसका सनातन अंश है ।१ वल्लभ-वेदान्त की जीव-संबंधी स्थापना का यही प्रतिपाद्य है । अक्षरब्रह्म के 
चिद्‌ अंश से 'विस्फुलिंगा इवाग्नेस्तु' अग्नि से चिनगारियों की भाँति जीव का परिणमन हुआ है : 


(अ) चेतन घट-घठ है या भाई, sat घट-घट रवि प्रभा ळखाई । 
घट उपजे बहुरौ नसि जाई, रवि नित रहे एक ही भाई । -सूरसागर, पद-३९४ 


कवि ने “घट” में वीप्सा की है । प्रथम चरण में 'घट-घट' प्रयोग शरीरवाची एव द्वितीय चरण में 
मिट्टी का घडा वाची अर्य अभीप्सित है । रवि-प्रभा जिस भाति प्रत्येक घट में परिलक्षित होती है वैसे 
ही अक्षरब्रह्म भी चेतन के रूप में प्रत्येक शरीरी में विद्यमान है । मृत्तिका में से घट रूपायित किया जाता 
है एव नष्ट हाने पर वह पुनः मृत्तिका रूप बन जाता है । वैसे ही अक्षरब्रह्म में से शरीरी परिणत होते 
हैं एवं पुनः अक्षरब्रह्म रा हो जाते हैं । मृत्तिका जसे नित्य है वैसे ही अक्षर ब्रह्म भी नित्य है । घट 
मिट्टी का विकार नहीं है किन्तु अविकृतपरिणमन है वैसे ही जीव भी ब्रह्म का विकार नहीं किन्तु अविकृत- 
परिणमन है । उपयूक्त पंक्तियों में सुर ने जीव की सृष्टि के संबंध में शुद्धाद्वैत वेदान्त में स्वीकृत अविकृत- 
परिणामवाद का निरूपण किया है । “रबि-प्रभा' से सूर ने जा 'घट-घट? में व्याप्त चेतन स्वरूप ब्रह्म को 
उपमित किया है, वह कितना उपयुक्त है ? यजुर्वेद' के पुरुप सुक्त में 'सूर्यआत्मा जगतः? सूर्य को ही जगत्‌ 
का आत्मा कहा गया है । उसकी ऊष्मा ही जीवन का आधार है । जीवन के लिए सूय का नित्य होना 
अपेक्षित है, वैसे ही शरीरी के लिए ब्रह्म का। 


वल्लभ वेदान्त फे अनुसार जीव ऐश्वर्याभाव में दीन एव पराधीन, वीर्याभाव में दुःखी, यशाभाव में 
दीन, श्री-अभाव में जन्म-मरणादि अनेकविध दुखों से युक्त, ज्ञानाभाव में अहंकारी, एव वँराऱयाभाव में 
विषयासक्त रहता है । इस प्रकार जीव अविद्या, अध्यास एव अज्ञानइशा में जन्म-जन्मान्तरों तक अनेक 
नीच यानियों में भटकता रहता है | वह कम-लिप्त है और कर्मों के अनुसार ही भमित हकर अनेक 
जन्म लेता है । वह जन्म-मृत्यु के चक्र में फंस जाता है । जीव जब अविद्या से मुक्त होकर परमात्मा का 
` पहचान लेता है, आते भीतर ही fana चेतन स्वरूप ब्रह्म को शुद्धस्वरूप में जान लेता है तब उसे “तनु? 
. मिथ्या और क्षणभंगुर” प्रतीत हाने लगता है फिर वर वह “तन” के साथ नहीं किन्तु भीतर जो “चेतन? स्वरूप 
में ब्रह्म (आत्मा) विलसित हो रहा है, उसीमें लीन हा जाता है । तब उसका देहाभिमान नष्ट हो जाता 
है । उसका ब्रह्म के साथ शाश्वत aaa स्थापित हो जाता है । ब्रह्म की माया (विद्या-माया) के अनुग्रह्‌ से 


न a 
१, जीवस्य हि चैतन्य” गुणः सः सर्वशरीरव्यापी । अणुभाष्य टीका सूत्र २५, २६, अध्याय २६, पाद-३ | 


२. ममैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः । गीता १५-७ 
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वह सभी के 'एकरस”-ब्रह्मरूप देखने लगता है । उसे आत्मज्ञान. -हा जाता है एव “अविनासी” ब्रह्म की 
उपलब्धि हो जानी है । सुर के निम्नलिखित पद में Yared के अनुसार ही अविद्यामायावेष्टित एव: विद्या 
मायावेष्टित दोनों प्रकार की जीव की स्थितियों का निरूपण. हुआ है-- To SP i 


जिय करि कम जन्म बहु पावै. । फिरत फिरत aga भ्रम आवे | 

अस aag न कर्मपरिहरे | जात ताको किरिवो टर | 

तन स्थूल अरु gaT हाई । परमातम को' ये नहि दोई । 

ag मिथ्या छन-भ'गुर जानो ! चेतन जीव सदा थिर मानौ ॥ 

जिय को सुख-दुःख तन संग हाई । जो विचरे तनके सग सोई । 
` देह अभिमानी slate जाने | ज्ञानी तनु अलिप्त करि मानै ॥ 


x x x 


जीव कम करि agaa पावे | अज्ञानी तिहि देखि gars । 
ज्ञानी सदा एक रस जाने ! तन के भेद भेद नहि' मान ॥ 
आत्म अजन्म सदा अविनासी । ताका देह-मोह पड़ फांसी । -सूरसागर 


शरीरस्थ आत्मा ही जीव कहलाती है । जीव के जब अपने शुद्ध आत्म-स्वरूप का ज्ञान हा जाता 
है, उसका 'देहामिमान? नष्ट हा जाता है और वह 'सदा एक-रंस जानै” अर्थात्‌ सर्वत्र ब्रह्म के ही व्याप्त ' 
देखता है । फिर जीव को “तन? का भेद 'भेद' नहीं प्रतीत हाता है । उसके अज्ञान का आवरण नष्ठ हो 
गया होता है । उसे अपनी देहस्थित आत्मा “अविनासी? एवं” 'अजन्मा' ब्रह्मं ही प्रतीत होने लगती है। 

सुर ने अपने पदों में बार-वार शुद्धाद्वेत वेदान्त के इस सिद्धांत की ओर संकेत किया है कि ब्रह्माण्ड ८ 
के सकल तत्त्व” देवता मानवादि, प्रकृति, पुरुष इत्यादि सभी 'गुपाल? के ही अंश हैं । परब्रह्म 'गपाल' है: 
ब्रह्माण्ड एव उसमें व्याप्त सभी पदाथ “विस्फूलिंग” अरिन के अंश होते हैं, वैसे ही 'गपाल' के ही अंशः हँ 


सकल तत्त्व wave देव पुनि, माया सब विधि काल, .. . i 
प्रकृति पुरुष श्रीपति नारायण, सब हे अंश गुपाल | -सूरसारावली, वै. पृ. ३८ 
wait भतहरि भी अपने 'वेराग्यशतक? के मंगलाचरण में ब्रह्म के इसी स्वरूप का वर्णन करते हैं । 
उन्होंने ब्रह्म का दिक्‌, काल से परें ‘fara’ एव' स्वानुभूति का ‘are’ कहा है 
दिक्काळाद्यतवच्छिन्नानन्तचिन्मात्रमूत ये | स्वाजुभूत्य कसाराय नमः शान्ताय तेजसे ॥ 


तासय यह कि सृष्टि के समस्त पदार्थों का ब्रह्म के साथ अंशांशी संबंध है | ब्रह्म अंशी..है.एत्न > 
_ सृष्टि के पदाथ उपके अंश -हैं । > 


a आत्मा ही ब्रह्म हे । जीव शरीर में आत्मा के रूप में ब्रह्म के अतीव निकट है, पर आत्मा“ पर 

। विद्या माया का आवरण होने से वह अदृश्य रहता है । तभी कबीर ने कहां “है- घू'घट के पट Qa 

रे, ताक पीव Rew यह qae का पट! ही अज्ञातावरण अथवा अध्यास है एवं 'पीव? आत्मा RT ` 

परमात्मा है, ब्रह्मं है । ry 

पुर ने भी शुद्धाद्वत वेदान्त के अनुसार जीव का ब्रह्म के साथः अभिन्न एव' अंशांशी संबंध बताया दै. 

- जीव पर अविद्या-माया का आवरण पडा हुआ है, इस. कारण वह अपने अंतःकरण में .विद्यमात बहा के . देख 
है । जीव का देहु से क्षणिक एव eer (अतिमः) भीय अकः चिरंतन एवः शाश्वत संबंध है | 
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वहं भ्रमित दशा में है। इसो कारण मदारी जैसे बंदर को नचाता है, बैसे वह अविद्यामायावेष्टित हाकर नाच 
रहा है। कुत्ता जैसे 'कांच-मंदिर? में अपने प्रतिबिंब का अन्य कुत्ता समझकर भौकता रहता है और अंत में 
भाक-भॉककर मर जाता है वेसी ही भ्रांति संसारस्थ जीव को हाती है । वह संसार के पदाथों का ही सब- 
कुछ मानकर उनमें सदा लिप्त रहता है और अंत में उनमें फंसकर मर जाता है । मृग कौ नाभि में जसे 
कस्तुरी विद्यमान है, पर उसे पाने के लिए ag वन के ‘ga-ga’ को सूँघता फिरता है, बसे ही जोय भी 
देह में ब्रह्म विद्यमान है । उसे संसार के पदार्थों में ढूंढकर उन्हें पाने का व्यर्थ प्रयत्न करता है । जैसे सिंह 
कप में अपना ही प्रतिविब देखकर उसे अन्य सिंह की भ्रांति हाती है और वह कूप में गिरकर मर जाता 
- - है, .वेसे .ही' जीव को भी संसार के विषयों में wife होती है। जिसका परिणाम मृत्यु के अतिरिक्त और 
कुछ.नहीं होता । जसे हाथी. स्फटिक में अन्य हाथी को देखकर उससे भिड़ जाता है और अपने दांत 
तुडवात। है, वेसी दशा जीव की भी है । मर्कट ने मटकी में पड़े पदार्थ को लेने के लिए हाथ भीतर डाला 
और पदाथ को पकडकर मुट्री वंद फर ली । फिर उसने कई प्रयत्न किए, पर वंद मुट्ठी का हाय मउक्री से 
बाह्र नहीं निकला । इसी प्रकार जीव जब aa संसार के विषयों. को अपनी पकड से छाड, नहीं देगा तब 
तक बंदर की भाँति उसे भी वंधन. दशा में ही रहना होगा । शिकारी जैसे ताते को बंधन में डाल देता है, 
बसे संसार रूपी व्याध ने जोव को शरीर रूगी पिंजरे में आवद्ध कर रखा है । सूर कहते हैं कि जीव का 
भ्रांति से, संसार की अविद्या से मुक्त हाना ही पड़ेगा । तभी उसे अपने. भीतर ही ब्रह्म के दर्शन होंगे- 


अपुनपौ आपुन ही adt । 

जेसे स्वान कांच-म दिर मे aha भूकि पयौ' ॥ 

ज्यों सौरभ am नासि वसत है, ga-ga सूधि फियो' । 

sat केहरि . प्रतिबिस्ब देखि के, .आपुन कूप मर्यो ॥ 

जैसे गज लखि फटिक सिला में, दसननि जाइ अयो | 

मर्कट aie छांडि नहि' दीनी, घट-घट द्वार फियो' ॥ 

“सूरदास? नलिनी के सुवटा, कहि कोने पकयौ' | -सूरसागर, पद-२६९ 


q केवल वेदान्त सूत्रकार बादरायण व्यास अपितु आचार्य शंकर, रामानुज, निंबाक, We एव वल्लभ 
इन सभी के वेदास्त-विपयक विचारों की चरमोपलब्धि है : स्वस्वरूपोपलव्धि, “आत्मोपलव्धि) । जीव 
ब्रह्म का ही अंश है एव उसमें ब्रह्म विद्यमान है, ईसे वह भूल चुका है । सुर ने agad आपुन हो 

` बिसयौँ ' टेक द्वारा .यही स्पष्ट किया है । 


जीव के सांसारिक दुःखों से मुक्त होने के लिए भगवद्‌ स्वरूप का ज्ञान अपेक्षित है । आचार्य वल्लभ 
ने भगवान्‌ के स्वरूप-ज्ञान के लिए येग-सिद्धि भी एक साधन बताया है । शरीर-शोधन के उपाय हैं, 
यम, नियम, आसन, प्राणायाम आदि । इनके बिना चित्त स्थिर एव मन पवित्र नहीं होता पर सूरदास ने 
जीव के भगवद्‌ ज्ञान अथवा भगवत्‌ स्वरूप की प्राप्ति के लिए भगवद्‌ कृप! को हो प्रमुख हेतु माना है । 
पुष्टि-सृष्टि के चार प्रकार के जीवों को उत्पत्ति पुरुषोत्तम के श्रो-अंग से ही होती है । इसमें गुद्ध-पुष्ट 
जीव भगवद्‌ अंश ही होते हैं । अतः पुष्टिसंप्रदाय में दीक्षित होने के कारण सूर में एतद्‌ विषयक सिद्धांतों | 
का निरूपण होना स्वभाविक भी है । 
सूर ने गुद्धाद्वेत वेदान्त के अनुसार ब्रह्म और जीव के अंशी-अंश संबंध का प्रतिपादन किया है। _ 
परब्रह्म श्रीकृष्ण का अंश जीव इस संसार की माया में पडकर अपने सत्य स्वरूप को भूल जाता है । बहू | 
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भ्रम और अविद्यावश अपने ईश्वरीय अंश-रूप सत्य-रूप कों भूलकर इन्द्रिय धर्म को अपनी आत्मा का धर्म 
समझने लगता है । यही भ्रम उसके समस्त दुःखों का एव राग-द्वेपों का कारण है । वल्लभ वेदान्त के 
अनुसार ही सुर का कथन है कि ईश्वर के अंश रूप जीव का स्वरूप पंच-भौतिक शरीर नहीं है | ईश्वर के 
` समान ही जीव भी नित्य है | जीव की तीन अवस्थाएँ मानी गई हैं ga जीव को प्रथमावस्था है, 
संसार लिप्त हितीयावस्था है एव” मुक्त यह तृतीयावस्था है । 'चापदेश सतां भजेत्‌' इस श्रुति वचन के 
अनुसार तीनों अवस्थाओं में जीव के लिए अपने अंशी परमात्मा का भजन अवश्यमेव करणीय है । सुर ने 


तीनों अवस्थावाले जीवों का वर्णन यथास्थान किया है । 


जहाँ नित्य वृन्दावन, नित्य कुंज-लता-विस्तार एव सारस, हंस, चकोर, मार जहाँ 'निस-दिन? गान 
करते रहते हैं और जहाँ श्रीकृष्ण विविध रूपों में गेपिकाओों के मध्य अहर्निश विहार करते हैं, वहां शुद्ध 
जवस्थावाले जीव निवास करते है-- i 


जहां वुन्दावन आदि अजर, जह कुंज sar विस्तार । 
सारस-हंख-चकेर-मोर-खग, कुंजत कोकिळ कीर ॥ 

रोपिन मंडल मध्य बिराजत, निस-दिन करत विहार । 

सहस खूप बहु रूप रूप पुनि, एक रूप पुनि देय । -सूरसागर, पद-४०७ 


जीव जब तक अपने सत्य स्वरूप के नहीं समझ लेता है तब तक वह उस मृग की भाति संसार 
में भटकता रहता है, जिसको नाभि में हो faq’ विद्यमान है। ऐसे जीवों को सूर ने “मंदमति' कहा है- 


जब छौ सत्य स्वरूप न सूझत | 

तब लौ सुगमद नासि धिसारे, फिरत सकळ बन बूझत | 

agat ही सुखमलिन weak, देखत दरपन माहि । 

ता कालिमा ARA कारन, पचत पखारत छाहि ॥ -सूरसागर, पद-४१० 


जीव को ज्ञान हुआ ता उसने अपने भीतर ही भगवान्‌ के पा लिया | सद्गुरु ने ही उसे भगवान 
के अंतःकरण में बिराजने का रहस्य बताया था | वह अब अखंड अनहद नाद को सुन रहा है। जैसे 
परमात्मा 'स्वराट्‌' हैं”, स्वयं प्रकाश रूप हैं, वेसे ही वह भी प्रकाश से भर गया है । ga कस्तुरी मृग को 
ज्ञान हाते ही उसे अपनी ही नाभि में कस्तूरी मिल जाती है, अपने ही गले में पड़ी मणिमाला को भ्रम में पडकर 
न देख पानेवाले राजकुमार को जब कोई मणिमाला बता दे, स्वप्न में जैसे किसी स्त्री का बालक खो. 
जाए ग्रौर जागनें पर उसे मिल जाए, वेसे ही सद्गुरु की कृपा से जीव को ज्ञान हा गया है और उसे 
` अपने अंतःकरण में ही परमात्मा मिल गए हैं । जीव इस अखंड उपलब्धि से मन ही मन मुसकरा रहा 
है 1 जेसे गूंगा गुड के स्वाद को जॉनकर भी नहीं कह सकता, मुक्तावस्थापन्न ज्ञानी जीव की बसी 
` आत्माराममय आनंदस्थिति हा गई है-- 


अपुनपौं आपुन ही मे पायौ । . 

aq ही सब्द भयो उजियारो, सत्‌ गुरु भेद वतायौ | 
ज्यो कुर'ग नाभी कस्तूरी, gea फिरत सुळायौ । 

फिर चेत्यो जयं चेतन ह्वे करि, आपुन हीं तनु stat ॥ 


जन्माद्यस्य यता$न्वयादितरतश्रार्थष्वभिज्ञस्वराट्‌ | श्रीमद्भागवत, १-१-१ 
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राजकुमार कंठ्मनि भूषण, अम भयो कहु' गवायौ । 

दियौ बताइ और सतजन aa, ag को ताप नसायौ ॥ 
सपने मांहि नारि को अम भयो, वालक कह हिरायी । 
जागि seat ज्यों कौ त्यो ही हे, ना कहु गयौ न आयौ ॥ 


सूरदास” समुझे की यह गति, मन हि मन सुसिकायौ । 
BE न जाइ या छुख की, महिमा ज्यों गूगों गुड खायौ | -सूरदास, ३६९ 


सुर- साहित्य में जिस मात्रा में ब्रह्मनिरूपण मिलता है उस रूप में जीव का वर्णन नहीं हो पाया है। 
फिर भी इस संबंध में जितने पद मिलते हैं, उनसे ईश्वर एव' जीव पर पर्याप्त प्रकाश = है 1 आचार्य 
वल्लभ के मतानुसार ही सूर ने अपने साहित्य में यह निछपित किया है कि ब्रह्म ही अपने faa अंश 1] 
अनेकानेक जीव रूपों में स्थित है तथा सर्वत्र ब्रह्म की हो सत्ता विद्यमान है और लयावस्था में वे सभी जीव पुनः 
अहानीन हो जाएंगे । सूर ने एक पद में कहा है कि जा वद्ध जीव कर्म बन्धन में फंसकर अनेक nf 
के कम चक्र में अमित होता रहता है, वह कमं ता करता ही है परन्तु अल्पज्ञानी और अल्पशक्तिमान होने के 
कारण अपने पुरुपाथ पर नियंत्रण करना उसकी शक्ति से बाहर है । कर्मफल जीव के अधीन नहीं है । भगवान 
ही कर्मफल दाता है। जे मनुष्य स्वयं को पुरुपार्थी मानता है, वह माया में पड़कर अहंकारी बन जाता है-- 


धर्मपुत्र तू देखि विचार | 

कारन-करन हे करतार ॥ 

नर के लिए me नहि हाई, करता हरता आपुहि सोई । 

ताक सुमिरि राज्य लुम करों, अहंकार चित ते परिहरो । 

अहंकार किए लागत पाप 'सूर' स्याम, भजि मिळे संताप n सुरसागर, पद-२५ 


जगत्‌ : TERT वेदान्त के अनुसार “सर्व ब्रह्मात्मकं विश्चम्‌' संपूर्ण जगत्‌ ब्रह्म का ही स्वरूप है एव” 
ब्रह्म ही जगत्‌ का उपादान तथा निमित्त कारण है । जगत्‌ भगवद्‌ रूप है एव भगवान से अभिन्न है । 
जगत्‌ सत्‌ है तभी ता “भावे अ उपलब्धेः के अनुसार उसको उपलब्धि संभव है । घट की सत्ता विद्यमान 
है, तभी उसकी उपलब्धि हाती है । घट जंसे मिट्टी का ही प्रकार है, वैसे ही जगत भी ब्रह्मा का ही रूप 
है । 'प्रप॑चो भगवत्‌कार्थ: यह प्रपंच अर्थात्‌ जगत्‌ भगवत्‌ कार्य है । सूर ने आचार्य वल्लभ के थुद्धाइंत 
वेदान्त के अनुसार ही जगत्‌ को ब्रह्मरूप एव' संसार को नश्वर तथा मायिक वताया है । सूर ने जगत 
एव जीव सभी के एक पद में “गुपाल' का ही अंश बताया है । wards वेदान्त के अनुसार ब्रह्म सत्य है 
अतः जगत्‌ भी उसका अंश होने से सत्य है । सृष्टि की उत्पत्ति के संबंध में वल्लभ वेदान्त के अनुसार 
सूर ने अविक्ृतपरिणामवाद को स्वीकार किया है । सूर ने जगत्‌ को जल में उठे gage के रूप में बताया 
है । बुदाबुदा जैसे जल का ही अविकृतपरिणाम होता है और फूटने पर पुनः जलमय हो जाता है वैसे 
ही जगत्‌ भी पूर्ण पुरुषोत्तम की इच्छानुसार अक्षर ब्रह्म के सत्‌ अंश से जगत-रूप में परिणत हुआ है ओर 
अंत में वह पुनः ब्रह्म की इच्छा से ही उन्हीं में मिल जाएगा । सूर ने संपूर्ण जगत्‌ का आविर्भाव एच" 
तिरोभाव शुद्वाद्वैत के अनुसार ही निरूपित किया है-- 


ज्यों पानी मे होत धुदबुदा, पुनि ता माहि समाहीं ! ae 
eat ही सब जग gaa gale ते, git तुम महि विळाहीं ॥ -सुरसागर,पद-३२७ ही 
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सर ने आचार्य दरलभ के अनुसार जहाँ जरत्‌ का ब्रह्म का अंश कहा है, वहाँ संसार को मिथ्या कहाँ 
है । सूर ने देह, संसार एव माया के नश्वर कहा है । माया का अर्थ है संसार के प्रति मोह एव ममत्व 
की भावना । संसार के प्रति ममत्व रखनेवाले जीव के सूर ने कठोर शब्दों, में इस प्रकार फटकारा है-- 


मिथ्या यह संसार, और मिथ्या यह माया । 
मिथ्या हं यह देह, क्यों हरि बिसराया ॥-स रसागर, पद-१० 


सर ने Yared वेदान्त के अनुसार ही अट्टाईस aval से सृष्टि उत्पन्न होने का वर्णन किया 
रमण करने की इच्छा से ही ब्रह्म ने एक से अनंत हाने की इच्छा की, जिसके फलस्वरूप त्रिगुणात्मक समस्त 
प्रार्थ ब्रह्म से ही परिणमित हुए । सर्वप्रथम ब्रह्म निरंजन-निराकार के रूप में ही था. । वह अकेला 
` थां । उसने अपनी इझ्छा से ही एक दिन सृष्टि का विस्तार किया । निगुणात्मिका प्रकृति से महत्‌ तत्त्व, 
“महत्‌ तत्त्व से अहंकार फिर मन, इन्द्रियों के शब्दादि विषय, पंचमहाभूत इत्यादि का विस्तार किया. | इस 
“प्रकार स्वयं ही 'अंड' बनकर स्वयं ही उसमें समा गए और इस तरह "निज देह” से ही ब्रह्म ते तीनों 
लोकों का विस्तार किया-- 


आदि निर जन निराकार, कोऊ इतौ न FAT | 

रञो सष्टि-विस्तार, भई इच्छा इक औसर | 

त्रिगुन प्रकृति ते महत्तत्त्व, महत्तत्त्व तै अहकार | 

मन इन्द्रीसब्दादि प ब, ant कियो विस्तार । 

सब्दादिक ते प चभूत, FET प्रगट'प | 

पुनि सबको रचि अंड, आप में आपु समाए । 

तीने लोक निज देह म; राखे करि विस्तार । 

आदि पुरुष सोई भयौ, जो प्रभु अगम अपार ! -सुरसागर, पद-३७९ 


“आप मैं आपु समाए” कथन से स्पष्ट है कि जगत्‌ ब्रह्म का ही स्वरूप है । वेदान्तं में fara- 
-प्रतिविम्बवाद के स्वीकार किया गया है ! इसके अनुसार भी जीव, जगत्‌ इत्यादि सृष्टि ब्रह्म का ही “प्रतिबिम्ब? 
है । जसे दर्पण में प्रतिबिम््र गिरता है वैसे ही माया रूपी दपण में ब्रह्म ने स्वयं के देखकर सूष्टि की 
“है । 'सूरसागर” में चौबीस अवतारों का वर्णन करते हुए प्रारंभ में सूर लिखते हैं-- 


जा हरि करे सो हाइ, करता राम हरी । 

wat द्रपन-प्रतिधिब, at संबं सृष्टि करी । सूरसागर-पद-३७९ | 
सूर इसी तथ्य के वार-बार प्रकट करते हैं कि कृष्ण ही परब्रह्म हैं और क्रीडा करने की इच्छा 

मात्र से ही उन्होंने स्वयं में से ही सृष्टि का विस्तार किया है-- 
कृष्ण हि ते यह जगत्‌ ame हे, हरि में लय हवे जावे' 
x x x 
खेलत-खेलत चित्त में आई, सृष्टि करन विस्तार । 
आपुन आपु इरि प्रगट कियो हे, हरि पुरुष अवतार ॥-सूरसागर, पद-५२७ 


सूर चे शुद्धाईत के अनुसार ही जगत्‌ को सत्य मानकर ब्रह्म के उदर में ही उसकी अवस्थिति मानी 
है । उनकी सम्मति में जगत्‌ के भिन्न-भिन्न रूपों में ब्रह्म उसी प्रकार व्याप्त है, जिस प्रकार कंकण, 
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किकणी, कुंडल आदि विभिन्न सुवणं के आभूषणों में सुवर्ण व्याप्त है। फिर भी कई पदों में सूर ने “जगत्‌? 
शब्द का प्रयोग सामान्य संसार के अथं में भी किया है | सूर लिखते हैं कि मन-माहन जिसे अपना बना 
लेता हैं, उसका जगत्‌ बाल भी afar नहीं कर सकता-- 


जाकौं मन-मोहन अंग करे | 
ताको केस खसे नहि सिर ते, जा-जग वेर परे !-सूरसागर,पद-३७ 
यहां जगत्‌” शब्द संसार का पर्याय है, इधी तरह अभ्य भी कई स्थानों पर सूर ने जगत्‌” का सामान्य 
संसार के अर्थ में प्रयोग किया है । ऐसा प्रतीत हाता है क्रि सूर ने आचाय वल्लभ से दीक्षा ग्रहण करें 
से पूं जो दैन्य भाव के पद लिखे थे, उन्हीं में से संभव है, ये पद भी हों 


(ब) .कलिमल दूर करन के काजे, तुम लीन्हो 'जग' मे अवतार | सूरसागर पद ४१ 
(आ) अपने सुख at सब जग बांध्यो, कोंऊ काइ के नाहीं । सूरसागर, पद-७० 

(इ) ज्ञा मरि हौ ता खुरपुर जें हो, जीते ‘ane’ मांहि जस ळे हॉ । सूरसागर, पद-४१६ 
(ई) get कोऊ काहू के! नाहीं, रिन-संबंध-मिलत 'जग' मांही | सूरसागर, पद-४२१ 


उपयु क्त सभी पदांशों में “जगत्‌ शब्द का प्रयोग Yared वेदान्त के अनुसार न Brac सामान्य 
माया-मोह में फंसे हुए संसार के लिए हुआ है। 


सूर ने यह स्पष्ट कहा. है कि ऐक ही परम तत्त्व अनेक रूपों में प्रकट होकर विलसित हो रहा है 
और जीव-जगत्‌ भी उसी शोभाधाम परम तत्त्व के कमनीय अंश g 


"पहले हौं ही हा तब एक ६ 
अमल अकर अज सेद्‌-विवजित, सुनि विधि बिमल विवेक । 
सा हौं एक अनेक भाँति करि, सोभित नाना शेष । 
ता पाछे इन शुननि गण तैं, हौ रहि हो अवसेष । 
सत मिथ्या, मिथ्या सत लागत, मम माया सो जानि । 
> र 


sat जल aaa जीव-घट अंतर, मम माया इमि जानि !-सूंरसागर, पद-३८१ , 


ये “श्रीमुख? वचन हैं । परब्रह्म श्रीकृष्ण ने स्वयं अपने श्रीमुख से इस प्रपंचात्मक जगत्‌ का विकास 
उन्हीं के ara कैसे हुआ है, इसका वर्णन किया है । जगत्‌ में मिथ्या सत्य एव सत्य मिथ्या प्रतीत होता हैं, 
वह भी परमेश्वर की ही. माया है । जैसे मशक में जल है बसे ही ब्रह्म भी ‘ae’ (शरीर) में बिरांजमान है ॥ 
जगत्‌ में जीव है और जीव-जगत दोनों ब्रह्म के उदर में हैं । यही gaia वेदान्त का मुख्य प्रतिपाद्य है । 
सर ने mag श्रीकृष्ण का भगवान्‌ नारायण भी कहा है जा. अपनी agi सुख स्वरूपा अत्यंत . 


पवित्र लक्ष्मियों के साथ क्षीरसागर में शयन कर रहे हैं । खेल ही खेल में उन्होंने अपने नाभि-कसल पर 
विराजमान ब्रह्मा का सृष्टि रचने की आज्ञा दी । फिर ब्रह्मा ने विविध रूपों में इस सृष्टि की रचना की- 


नामिकमल नारायण की सो, बेद गर्भ अवतार | 3 
नामिकमल में बुत APANIA Aa ROn ह 
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तब आज्ञा भई यह हरि की, अब करो परम तप आप । 
४ x x x 
जहाँ आदि निज लोक महानिधि, cat सहस संयूता | 
आंदेलित झूछत करुणानिधि रमा सुखद्‌ अति पूता | मूरसागर, पद-१५७ 
नारायण एव लक्ष्मी की उपासना रामानुजाचार्थ द्वारा संस्थापित 'श्रीसंप्रदाय' में हाती है । सूर के 
साहित्य में नारायण श्रीकृष्ण का ही पर्याय समझना चाहिए | 
Tae के राम-राम में कोटि-कोटि ब्रह्माण्ड स्थित हैं । ब्रह्म ही जगत्‌ का पिता है, जगदीश है । 
वह्‌ ज्येति स्वरूप है । जिस ब्रह्म के उदर में तीनों लेक, जल-थल सभी कुछ विद्यमान हैं, वही यशोदोत्संग 
ललित श्रीकृष्ण हैं | वे यशोदा के भवन में शिशु के रूप में पालने में झूल रहे हैं । ब्रह्माजी ब्रजवासियों 
के पुण्य का वर्णन कर रहे हैं । सूर ने इस पद में भी जगत्‌ को ब्रह्म का ही अंश कहा है-- 


aga fifa विशेष, JEN ब्रजवासिन के! 
. ज्योति रूप जगन्नाथ, जगत्‌ गुरु जगत्‌ पिता जगदीश | 
येग-यज्ञ-जप-तप दुलभ, से हरि गोकुळ ईश । 
` इक-इक रोम विराट, कोटि तन, कोटि-कोटि ब्रह्माण्ड । 
से tat अवछ'ग यशोदा, अपने भरि भुज दड ॥ 
जाके उद्र छोक-त्रय जळथळ, पख तस्व चौखानि | 
से बालक ह झूलत पलना, यशुमति भवनहि आनि । -सूरसागर पद-११०५ : 


- 


संसार नश्वर है । जब तक जीवन है तव तक संसार के संवँध हैं । मन बिछुड जाएगा और ‘aa’ 
राख हो जाएगा फिर कोई वात भी नहीं पूछेगा । इसलिए 'मै-मेरी' की बात कभी नहीं करनी चाहिए । 
सत्य-असत्य बोलकर “माया जोड,ने से कोई लाभ नहीं है । सुर कहते हैं कि यहां कोई स्थिर नहीं है । 
जा आया है ar निश्चित जाएगा ही-- i 


जग में जीवत ही कौ नातो । 
मत Rg तन छार होइगो, कोउ न बात पुछातौ । 
में-मेरी sag नहि कीजे, की जे पचसुहाती । 
.- विषयासक्त रहत AR बासर, सुख Rat, दुःख तातौ | 
सांच झूठ करि माया जोरी, आपुन रुखो खातो । 
“सूरदास? कछु थिर न र्हंगो, जा आयौ से जातौ ॥ >सूरसागर, पद-३०२ 


- इस प्रकार सूर ने जगत्‌” शब्द का प्रयाग छुद्धाद्वत वेदान्त के अनुसार ते। किया ही है, पर इसके 


अतिरिक्त उन्होंने कहीं-कहीं संसार के पर्याय के रूप में भी प्रयाग किया है । 'जग ‘wet 
तिरिक्त त.” क्षणिक है ऐसा 
किन्तु जगत्‌ का जीवन अर्थात्‌ सांसारिक जीवन क्षणिक है, ऐसा सूर यहाँ कहना चाहते हैं । 


मायाः संस्कृत में RP अव्यय शब्द है, जिसका. अथ है 'नहीं? और ‘ay * ag सव 

हा १ सवनाम शब्द के- 
ef H REN mre का एकवचन का रूप है, जिसका अथे है 'ज्ञा? । इस प्रकार 'माया' शब्द का 
ह: र नहीं हे अर्थात्‌ नहीं हाने पर भ्रांति से दिखाई देती है, वह माया है । माया से दो प्रकार 
es हैँ, एक जे. विद्यमछ, epee ainai जा अवियमान है उसे प्रकाशित 
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करती हैं । जैसे रस्सी में सर्प का ग्रम । रस्सी विद्यमान है। माया उसे प्रकाशित करती है । यों माया 
a a दुसरा रूप है, जिसे विद्या-माया कहते हैं । भगवात्‌ स्वय' मायापति हैं । वे अपनी विद्या-माया 
से अविद्या-माया के अंधकार को विनष्ट करते हैं। व्यक्ति को प्रकाश में जल का, जल में थल 


का और थल में जल का जे मिथ्याभास होता है सत्‌ 
» उसे परम सत्य स्वरूप परमेश्वर की विद्या=माया 
विनष्ट कर सकती है-- 


Wragat यथा विनिमये! यत्र rasga । 
चाम्ना स्वेन सदा निरस्तकुहक' सत्यं पर' घीमहि ॥ -श्रीमद्भागवत, मंगलाचरण 


तात्पर्यं यह की Ser’ (माया) के वाधित करने की शक्ति केवल परम सत्य परमेश्वर के तेज में 
ही निहित है । इसीलिए ता भारतीय ant परमेश्वर के तेज का लौकिक प्रतिनिधित्व करने वाले भगवान 
सविता के तेज का गायत्रीमंत्र द्वारा ध्यान करते हँ । : 


सुर ने Yat के अनुसार माया के विद्या तथा अविद्या दोनों रूपो का वर्णन किया है । रमणेंच्छ 
ब्रह्म अपनी अगाध शक्ति माया द्वारा ही सृष्टि का विस्तार करता है । उस मायापति की शक्ति “अविगत' 
है, 'अगाव? है, 'अगाचर' है । et समझ पाना बुद्धि के लिए सभव नहीं है । उसकी माया ऐसी अद्भुत हैं 
कि प्रच'ड शक्तिशाली सिंह भी भूख के at तड़पता रहता है, जब कि अजगर अनायास ही, विना उद्यम 
किए ही आहार पा लेता है । उसकी माया कैसी विचित्र है । जो रिक्त है, उसे भर देती है तथा भरे को 
रिक्त कर देती है। कभी तिनका भी जल में डूब जाता है ता कभी शिला भी पानी पर तैरने लगती है । 
सूखे में भी सागर लहराने लगता है। पत्थरों के बीच कमल खिल उठते हैं। जल में आग्र सुलगने लगती है । 
राजा रंक और रंक राजा वन जाता है । इस प्रकार परमेश्वर कृपा करें तो माया द्वारा क्षण में ही वे पतित 
का उद्धार कर देते हैं-- 


अविगत-गति जांनी न परे । 

मन-वच-कम अगाध, अगोखर किहि बिधि बुधि संचरे ॥ 

अति प्रचंड पौरुष बल पाएं, केहरि भूख मरे । 

अनायास बिन उद्यम कीन्हें, अजगर उद्र भरे |! 

fa भरे, भरें पुनि डार, चाहे फेरि भरे । 

कबहुक तुन बडे पानी मे, कबहु'क सिला तर ॥ 

बागर तें सांगर करि डार, ag दिसि नीर भरे ॥ 

पाइन बीच कमल विकसावे, जळ मे अगिनि जर 1 

राजा रक, रक ते राजा, लें सिर छत्र घरे | 

‘ax’ पतित तरि जाइ छिनक में, जा प्रभु नेक ढरे ॥ -ूरसागर, पद-१०५ 


सूर ने उपयुक्त एक ही पद में माया के दोनों रूपों का निरूपण कर दिया है । आचार्यो ने अविद्या- 
माया के कई नामों से अभिहित किया है जैसे-अध्यास, अज्ञान, भ्रम, स्वप्न, मोह इत्यादि । आचार्य 
वल्लभ ने शुद्धाद्वैत वेदान्त का निरूपण करते gu अविद्या-माया को “पंचपर्व? कहा है! जिसमें बंधकर जीव 
संसृति (संसार) के दुःख एव बंधन प्राप्त करता है तथा परमेश्वर की कृपा से अविद्या के नाश होने पर, 


विद्या (ज्ञान) का प्रकाश होने पर, जीव संसार के दुःखों से एव बंबनों से मुक्त हो जाता है । पहला 
१९ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. k 
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अध्यास (अविद्या) अन्तःकरण का, दुसरा प्राणाध्यास, तीसरा इन्द्रियाध्यास, चौथा देहाष्यास एवं पांचवा 
स्वरूपाध्यास है | इस प्रकार, अविद्या के ये पाँच पर्व हैं । ‘qq? का अर्थ है गांठ अथवा अंग । जीव को 
अपने शुद्धस्वरूप के ज्ञान के लिए अपने अन्तःकरण पर पढी: इन पाँचों- गाँठों को विद्या के द्वारा छूड़ वाना 
हाता है । “पर्व? संधि भाग को भी कहते हैं। जैसे बाँस या गन्ने में ‘qa? हाते हैं । आसुरी संपद्‌ का वर्णन 
करते हुए भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने गीता' में कहा है : अज्ञानी अहंकारवश हाकर यह सोचता है कि मने आज 
इसे प्राप्त कर लिया है। उसे भी बलपूर्वक प्राप्त कर जूँगा । मैं धनाढ्य हो जाऊँगा । इसे आज मैंने मार 
गिराया है । कल दूसरे को भी समाप्त कर दूगा। मैं ईश्वर हूं ! मै भागी हृ । मैं बलवान हूं । मैं सुखी 
हः । मै कुलीन हूं । मेरे जेसा कोई नहीं. है । मैं जिस पर प्रसन्न हा जाऊंगा, उसे दूंगा | इस प्रकार 
अज्ञानी माहजाल में आवृत्त हकर, काम-भोग में लिप्त होकर नरक में गिरते हैं । ऐसे लाग धन, मान, 
मद-गवित हाकर स्वय कों ही महान्‌ समझते हैं एव स्तब्ध-संवेदनहीन, निर्दय होते हैं । ऐसे लाग यज्ञ 
आदि करते हैं । उनमें भी दंभ, पाखंड होते हैं । अपने यश एव स्वार्थ के लिएं ही ये लोग यज्ञादि 
किया करते हैं-- 

इदमद्य मया लब्धमिमं प्राप्स्ये. मनोरथम्‌ | 

इदमस्तीदमपि मे भविष्यति पुनर्धनम्‌ NI 

असौ मया हतः शत्रहनिष्ये चापरानपि । 

इश्वरोऽहमहं भोगी सिद्धोऽहं बलवान्‌ सुखी well 

अढथोऽसिजनवानस्मि कोऽन्योऽस्ति सदृशो मया ! 

यक्ष्ये दास्यामि मोदिष्य इत्यज्ञानविमो हिताः ॥५।। 

अनेकचित्तविश्रान्ता मोहजालसमांवृता: | 

प्रसक्ताः कामभोगेषु पतन्ति नरकेऽशुचौ ॥६॥ 

आत्मसम्भाविताः स्तब्धा धनमानमदान्विताः | 

यजन्ते नामयज्ञेस्ते इम्भेनाविधिपूवेकम्‌ ॥७॥ गीता, अध्याय-१६ 


इस प्रकार के अज्ञान को ही आचार्य वल्लभ ने अध्यास कहा है । 
अन्य वस्तु में अन्य का भ्रम अथवा आरोप, अध्यास अथवा मिथ्यारोप कहलाता है । “मै” भोक्ता ह”, 
मैं कर्ता हु? इस प्रकार का जा भी अहंकार है, वह अन्तःकरण का अध्यास है । जब जीव प्राणधर्म को 
अपना धर्म मानने लगता है और कहता है--मैं भूखा हु” Hae हु” "मैं प्यासा हु” तब उसे प्राणाध्यास 
होता है । जव जीव अपनी इन्द्रियों के धर्मों को ही अपना धर्म समझता हैं तब उसे इन्द्रियाध्यास होता 
है । इसी भांति जीव देह एव स्वरूप में ही प्रीति करता हुआ बंधा रहता है वहाँ जीव को देहाध्यास ऐव' 
स्वरूपाध्यास होता है | 
 सुरनेशुद्धाईत वेदान्त के अनुतार अपने साहित्य में अविद्या-माया का विस्तृत वर्णन किया है । 
प्राणियों को परमेश्वर की ओर से विमुख करके सांसारिकता में फंसाए रखना अविद्या-माया का कार्य है । 
अविद्या-माया काम, WA, लाभ, माह, अज्ञान आदि अनेक मानसिक दुर्वलताओं के सहये।ग से जीव को 
सत्पय से दुर भटफाए रखती है । इसके हाथ में पडा प्राणी “नटी” के वंत्रन में पडे "कपि? की भाँति 
पराधीन हो जाता है । माया नदी जीव को अनेक तरह के नाच नचाती है! माया से आबद्ध जीव लाभवश 
हकर अनेक स्वांग! बताकर भिखारी की तरह 'दर-दर? भटकता फिरता है। माया प्रभु? के प्रति 
भी कपट व्यवहार करवाती है । ag जोव के मन में अनेक प्रकार की अभिलाषाएँ उत्पन्न करती हैं ऑर 


“दिन उसे बेचैन किए रहती BoP जँसे"सीति"सभय H fa पाकर हर्षित हाता है, वैसे 
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ही इस माया के द्वारा जीव संसार के पाकर पागल हो जाता हैं। यह माया जीव को मोहित करके 
'अपमाग' की ओर ले जाती है । जैसे कोई दूती पर स्त्री को फंसाकर पर-पुरुष के पास ले जाती है, 
वसे ही यह माया जीव को इन्द्रियों के वश में कर देती है । इन्द्रियों को “गीता” में “पर? कहा है और 
आत्मा" को 'स्व' कहा है-इन्द्रियाणि पराण्याहुः । इस प्रकार संसार के समस्त दुःख, परवशता, 
विवशता कें बंधन अविद्या-माया के वंधन हैं । सुर ने निम्नलिखित पद में इसके घृणित एवं बीभत्स रूप 
का वर्णन इस प्रकार किया है-- 


माया नटी लकुटि केर लीन्हे, कोटिक नाज नचावे । 

दर-दर लोभ लागि लिए डोळति, नाना स्वांग बनावे | 

तुम at कपट करावति cag, मेरी बुद्धि भरमावै । 

मन अभिछांष-तर'गनि करि करि, मिथ्या निसा जगावे । 

सोवत सपने मेँ sat संपति, at दिखाइ बौरावे ! 

महामोहिनी मोहि आतमा, अपमारगहि' estat | 

ज्यों दूती परं-बधू भोरि के, छे पर-पुरुष दिखाबै | 

मेरे तो तुम पति, तुम हि" गति, तुम समान को पाचे ? 

'सूरदाख' प्रभु तुमरी कृपा बिड, के मो दुःख विसरावे ॥ -सूरसागर, पद-४२ 


सूर ने वल्लभ वेदान्त के अनुसार अविद्या-माया का कई रूपों में वर्णन किया है । ऐसा करके सूर 
जीव को सांसारिक माया से मुक्त करके परम सत्य परमेश्वर की ओर अभिमुख करना चाहते हैं । एक 
अन्य पद में सूर ने माया के उस कामुक स्त्री के रूप में निरूपित किया है जा मनोहर वेश धारण करके 
अनेक चेष्टाओं द्वारा पुरुष (जीव) को अपनी ओर आक्कृष्ट करने का प्रयत्न कर रही है । उसने “राती चुनरी?, 
सफेद उपवस्त्र (दुपट्टा), कटि में नीले रंग का लंहगा और चठुरानन को भी वश में कर ले, वैसी “चोली? पहन रखी 
है । उसे देखते ही बड़े-बड़े यागी भी 'जोग-जुगति? भूलकर काम-क्रोध-मद के वश हे! जाते हैं । एक का 
वह चूमती है तो दुसरे के साथ शयन करती है । वह “छैलों” (रसिकजनों) के साथ परछाई की तरह लगी 
रहती है । इस प्रकार इस माया ने 'जल-थल-नभ' में जितने जीव हैं, उन सभी को अपने वश में कर 
रखा है-- 


हैं गोपाल तुम्हरी माया, महाप्रबळ, जिहि सब जग बस कीन्हो । 
Ne चिते मुसक्याइ के, सब को मन हरि ढीन्दौ । 
पहिरे राति चूनरी, सेत उपरना सोहे । 
कटि seat नीळो बन्यो, को जो देखि न मोहे | 
चोली चतुरानन ठंग्यौ, अमर उपरना राते । 
x x x 
जाग-जुगति बिसरी सब, काम-क्रोघ-मद जागे । 
लोक-लाज-सध छुटि गई, Se घाण संग लागे । 


x x x 
एकनि को रद्सन ठेगे, एकनि के संग ara । 


x x x 
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Sa के संग at फिरे, जसे ag संग छाइ । 
इह विधि इहि' डहके Ga, जल-थल-नभ-जिय जेते । -सुरसागर, पद-४४ 


सूर ने इस मोहित करनेवाली अविद्या को भी “गोपाल” की हवी माया बताया है । तात्पर्य यह कि यदि 
गोपाल” कृपा करें ते इस सांसारिक अविद्या-माया से जीव को मुक्ति प्राप्त हा सकती है । वही अपने 


` ज्ञान तेज से इसे नष्ट कर सकता है-- 
“स्ना स्वेन सदा निरस्त कुहकं सत्य पर धीमहि? श्रीमद्भागवत, मंगलाचरण 


इसी पद में सूर ने अविद्या-माया का वर्णन करते हुए स्पष्ट किया है कि इसने ब्रह्मा, शंकर, देव, दनुज, 
ऋषि-मुनि जैसो को भी मोहित कर रखा है ता सामान्य मनुष्य उसके सपाटे से केसे बच सकता है । उसके 
साथ ता वह और भी तरह-तरह के कौतुक करती है । किसी को वह सुख की नींद से जगाती है, ते 
किसी का लेकर वह घर में as जाती है ता किसी का वीच में ही हाथ छोडकर खिसक जाती है । इस 
प्रकार मनुष्य माया के वश में होकर अपने कुल-धर्म के भी भूल जाता है 


सुनि या के उतपात कों, सुक सनकादिक भारे । 
ae बहुत कहां छौं बरुनिए, पुरुष न उबरन पावे | 
£: ; भरि सोचे खुख-नींद में, तहां सु गाइ जगावे । 


x x x 
एकनि ळे मंदिर चढे, एकनि बिरचि बिगोवे । 
x x x 


कछु कुल-घर्म त MAZ, रूप सकल जग राँच्यौ | 
fag देखे, faa हीं सुनें, ठेगत न कोऊ बाँच्यौं । -सुरसागर, पद-४४ 


जिसने संसार को अपनी मुसकराहट मात्र से वश में कर रखा है । वह गोपाल की ही माया है । 
उसके कारण “भजन में भी विघ्न होते हैं । मन श्रम में पड़ जाता है । पशु जैसे बंधन में पडकर परवश 
हो जाता है, वेसे सुर कहते हैं कि मैं भी माया के हाथ विक गया हु-- र 


अब हौं माया हाथ बिकानो | 

परवश भयो og ज्यो रज्जु ब्रस, भज्यौ न श्रीपति cat । 

हि सा, मद, ममता रस भूद्यो, आसा ही लपटानौ । 

वाही करत अधीन भयो हौं, निद्रां अनि न अधानों । 

अपने ही अज्ञान-तिमिर में, Radi परम ट्रिकानौ । 

“स्रदास' की एक आखि हे, ताइ में कछु कानौ । सूरसागर, पंद-५६ 


ot. के सूर स्पष्ट कर रहे हैं कि यह अविद्या का अज्ञान-तिमिर उप्तका ही अपना स्वयं का माह है। जिसमें 

` पडकर वह अपने शुद्ध परामात्म स्वरूप को भूल चूका है । सूर ने माया को झूठी एव' प्रपंची कहा है। 

जीवनभर श्रम करके 'कंचन-कलस” सुशोमितं अनेक भवन बनाता है, पर जब वह मर जाता है, तब 
? 

में के से उसे तत्काल बाहर निक्राल दिया जातां है । स्त्री उसे यह कहकर जीवन भर ठगती रहती 

ठच जळूंगी, य मूख ने के बाद बहु Maia पोर पी. घडव, बाहर उसके साथ नहीं आती । 


SE ५ 
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माता ने भी अनेक तरह से लाड-लडाये हैं पर मृत्यु के बाद उसकी कमर का धागा तक निकाल लिया 
जाता है । ऐसा यह स्वार्थी संसार है । केवल यहाँ 'हरि? ही काम आते हैं । अतः संसार की माया के छोड़कर 
हरि को ही भजना चाहिए-- 


हरि बिन कोऊ काम न आयो | 
इहि' माया झूठी प्रपंच लगि, रतन सो जनम iaa | 
क खन्‌_कलस विचित्र चित्र करि, रचि पचि भवन बनायौं | 
तामे ते ततछन ही nient, पल भरं रहन न पायौ । 
हौं तव संग जरौंगी, at कहि, तिया git धन खायौ । 
x x x 


आसा करि करि जननी जायाँ, कोटिक लाड़ लडायो । 
तोरि लियो afte को डौरा, तापर वदन जरायौ । -सूरसागर, पद-३० 


सुर ने मायालिप्त व्यक्ति को बार-बार सात्रधान करते हुए कहा है कि हि मनुष्य ! इस माया रूपी 
विषम भुजंगिनी के विष से तू अभी an मुक्त नहीं हुआ है ? गुरु रूपी गारुडी ने कृष्ण के मंत्र द्वारा 
तेरे विष को उतारने के कई प्रयत्न किए हैं । साधु-संगति से भी तू इस माया-भूजंगिनी के विष से मुक्त 
हो सकता है । हे मतुष्प ! तू याः ज्ञान की औषधि खाएग। तो. भी इसके विष से मुक्त हो जाएगा | 
इस प्रकार इस माया रूपी नागिन के विप से मुक्त हाने के सूर ने तीन उपाय बताए हैं--(१) कृष्ण-मंत्र 
का जप, (२) साघु-सत्संगति, (३) ज्ञान-प्राप्ति-- 


अजहू सावधान किन देहि ! : 

माया विषम भुजगिनि कौ विष, saat नोहि न तोहि । 
कृष्ण सुमैत्र जियावन gÂ, जिन जन मरत जिवायौ । 
वारंबार निकट स्रवननि ह्वे, शुरु गारुडी सुनायो | 

बहुतक जीव देह अभिमानी, देखत ही इन खायो | 
कोउ-कोड gaat साधु-स ग, जिन स्याम सजीवन पायो । 


x x x 


“सूर faz अज्ञान-सूरंछा, शान-सुभेषज खाएँ | स्रसागर, पद-३७५ 


सूर ने एक पद में भगवान्‌ से यह प्रार्थना की है कि हे परमेश्वर | इस बार ते आप मेरा उद्धार 
कर दीजिए । मै भव-रूपी सागर के माया-रूपी गंभीर जल में डवा जा रहा हू । ईस भव-सागर में 
लाभ की विशाल तरंगे उठ रही Sl काम रूपी ग्राह मुझे अगाध जल में खोंचे जा रहा है । इस भव- 
सागर में इन्द्रिय रूपी मछलियां मेरे तन के काट रही हैं और मेरे सिर पर पाप का बडा-सा गठठर लदा 
हुआ है । मेरे पेर 'सिवार' में उलझे जा रहे हैं । क्रोध, दंभ, “गुमान”, तृष्णा ett पवन मुझे झकझोर 
रहा है । मेरे 'सुत-तिय” ऐसे स्वार्थी हैं कि आपकी नाम रूपी नौका की तरफ मुझे देखने तक नहीं दे 


रहे हैं । हे करुणामूल ! मैं बीच सागर में ही थक चूका हू और व्याकुल हे! रह हू. । आप शीघ्र 


पधारकर ब्रज के किसी किनारे पर मुझे लगा दीजिए- 
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अब के नाथ, मोहि उधारि | 

मगन हाँ भव अंबुनिघि में, कुपासिंघु मुरारि । 

नीर मति गंभीर माया, लोभ-लहरि तरंग । 

लिए जात अगाध जळ को, गहे ग्राह अनंग । 

मीन इन्द्री तनहि काटत, मोट अध सिर भार । 

पग न इत उत धरन पावत, उर॑झि मोह सिवार | 
क्रोघध-द'भ-युमान-तृष्णा पचन अति झकझोर । 

afe चितवन देत सुत-तिय, नाम-ौंका ओर | 

थक्र्यौ बीच बिहाळ, विहवळ, सुनो करुना-सूल | 

स्याम सुज गहि, काढि लीजें, ‘av’ ब्रज कक कळ ॥ सूरसागर, पद-९९ 


इस पद में सांगरूपक द्वारा सूर ने भव-सागर की भयंकरता का एव माया की प्रचंडता का निरूपण 
किया हैं । अंतिम पंक्ति में सुर ने ब्रज के कल? उतरने की श्रीकृष्ण से प्रार्थना की है, जिसका तात्पर्य 
यह है कि श्रीकृष्ण उसे सदा अपनी नित्य ब्रजधाम की लीलाओं में साथ रखें । 


एक पद में सूर ने महाराजा परीक्षित को '“मोहु-निक्षा” से मुक्त बताया है । महामुनि शुकदेव की 
+ कृपा से परीक्षित का अज्ञान का अंधकार विनष्ट हों गया । वे शुकदेवजी के प्रति आभार व्यवत करते 
हुए कहते हैं कि हे कृपानिधान ! आपकी कृपा से मेरा “तम-अज्ञान' मिट गया है । मोह-निशा से मुक्त 
होकर मेरे जीवन में “विवेक-विहान? का प्रकाश छा गया है । आत्मा के रूप में परमेश्वर सभी के 'घटों' 
में विलसित हो रहा है । ज्ञान रूपी सूय का मेरे जीवन में उदय हो चुका है । संसार के प्रति 'मेरापन- 
तेरापन' अर्थात्‌ ममत्व तथा देहाभिमान से मै सर्वेथा मुक्त हो चुका हृ । अब मेरी यही एक अभिलाषा 
शेष रही है कि मे आपकी लीलाओं का रात-दिन श्रवण किया करूँ | आपकी लीलाओं के अतिरिक्त मैं 
इन कानों से और कुछ सुनूँ ता मुझे आप ही की सौगंद है-- 


नमो नमो हे कृपानिधान । 
चितवत कृपा-कटाच्छ तुम्हारे, AR गयौ तम-अज्ञान । 
मोह-निखा के लेस रह्यो नहि, भयौ विवेक-विहान | 
झातम रूप सकल घट दरस्यो, उदय कियो रवि-ज्ञान । 
म-मेरी अवे रही न मेर, gadt देह-असिमान | 
भाव परो आजु हीं यह तन, भावै रहो अमान । 
> मेर जिय अब यह लालसा, लीला श्रीभगवान्‌ | 
E aaa करों निसि-बासर हित, सौं ‘aw’ तुम्हारी आन । -प्रसागर, पद-३७६ 


ia इस प्रकार न केवल अविद्या-माया किन्तु विद्या-माया का भी सूर ने स्थान-स्थान पर वर्णन किया 
z है । भगवान्‌ की इच्छा एव' उनकी कृपा से ही मनुष्य अविद्या-माया से मुक्त हा सकता है । 


- 5 मोक्ष : देहाघ्यास, इच्द्रियाष्यास, प्राणाध्यास, अन्तःकरणाध्यास और स्वरूपाध्यास इन पाँचों अविद्या- 
TN का E ही इ करती है । अविद्या को भांति वल्लभवेदान्त के अनुसार विद्या भी 
| हे । यहाँ “पर्वा का अर्थ अंग है । अर्थात विद्या के पाँच अं i i 
A [ठि अंग हँ--त्रैरारय 
ly हैं--बराग्य, सांख्य, याग, तप 
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चैराग्य' सांख्ययागे च तपे भक्तिश्च केशवे 1181 
प'खपर्वेति विद्येय यथा विद्वान्‌ हरिं विशेत्‌ ।सप्रकाशस्वत्वदीपनि बन्धः 


वल्लभ ने जीव तीन प्रकार के माने हैं--पुष्टि-जीव, मर्यादा-जीव और प्रवाही जीव । gaga वेदान्त 
के अनुसार जीव को मुक्ति का आनंद प्राप्त होना गवदिच्छाधीन है । वेदों से सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य एव 
सायुज्य में से कोई एक मुक्ति प्राप्त हाती है । ज्ञान कष्ट सांध्य हैं । इंसके द्वारा साधक कों अंत में मोक्ष 
ही प्राप्त होता है । शुद्धाद्वैत वेदान्त के अनुसार आचार्य वल्लभं नें पुष्टिजीव के लिए लीला में लय 
हाना हीं “सायुज्य अनुरूपा मुक्ति’ अवस्था माना है । यही श्रेष्ठ मुक्ति है । इसी की स्वरूपानंद की मुक्ति 
भी कहा गया है । इसमें भक्त वैकुण्ठ से भी उत्कृष्ट गोलोकलीला की परमानंदानुभूति प्राप्त करता है । 
इसमें भक्त पूणपुरुषोत्तम की लीला में प्रविष्ट हा जाता है । 


सुर सांहित्य में gada वेदांन्त के अनुसार ही जीबन-मुक्ति एवं मुक्तिजन्य परमानं दानुभूति का निरूपण 
gar है । भगवद्‌-अनुग्रह सें ही जीव को areata, सामीप्य और सायुज्य मुक्तियों में से कोई एक मुक्ति 
प्राप्त हाती है । गोपिकाओं को भगवान्‌ कृष्ण के परम अनुग्रह से सालोक्य, सारूप्य और सायुज्य मुक्तियां 
सहज ही लम्य थीं । जव उद्धव ग्रापिकाओं को ज्ञान, योग, निगुण ब्रह्म की उपासना का उपदेश देते हैं 
त्ष वे कहती हैं कि हे उद्धव | यह वड़े खेद की बात है कि तुम हम अबलाओं को निर्गृण-ब्रह्म के ज्ञान 
की बात सिखाने के लिए आए हे! । तुम्हारा “निरगुन” हमारे लिए भारी है ५ जेसे किसी सुकोमल के लिए 
गरिष्ठ भोजनं कष्टद होता है, वैसे हो हमारे लिए निगुण ब्रह्म भी गरिष्ठ आहार की ही तरह भारी होने 
से दुःसाध्य है 1 तात्पर्यं यह कि अवलाओं के लिए ज्ञान भारी है एबं सगुण भक्ति हुलकी-फुलकी है अर्थात्‌ 
सुपाच्य है । गोपिकाएं आगे कहती हैं कि हम ता केवल श्यामसुन्दर से प्रेम करती हैं, इसलिए चारों मुक्तियां 
भी हमारे सम्मुख कुछ भी नहीं हैं । वे ता सहचरियों की भांति सदा हमारे आगे-पीछे घूमती रहती हैं 


sul gat नॅक निहारो | 

हम अघलनि कौ Aaaa आए, सुन्यौ सयान तिहारो । 

निरगुन कहौ कहियत है, तुम निरगुन अति भारी । 

सेवत सुलभ स्यामसु'द्र को, मुक्ति कही हम चारी ॥ 

हम सालोक्य, सारूप्य, सायुज्यो, रहति समीप सदाई । 

सा तजि कहत और की ओरे, तुम अलि वडे अदाई । 

हम मूरख तुम बड़े चतुर हो, बहुत कहा अव कहि ! 

वे ही काज भटकत कत, अब मागर निज गहिये ॥ 

तुम aqta wale उपदेसत, ज्ञान रूप हमहीं-हमहीं | 

निसि दिन ध्यान 'स्र' प्रभु कौ अलि, देखत जित तितहि ॥सुरसागर, पद-४५१८ 


शुद्धाद्वैत वेदान्त एव पुष्टि भक्ति के अनुसार जीव के मोक्ष की परमोत्तम स्थिति उसका लीला में 
प्रवेश है । रासरसेश्वर परब्रह्म परमेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण जहाँ नित्यघाम वृन्दावन में नित्य छीलाएं करते 
हैं, गोपिकाएँ वहीं उनके साथ नित्यलीलास्थ रहना चाहती हैं । उनके लिए यही परम मोक्ष की स्थिति 
है । “सेवत सुलभ स्यामसुन्दर का” से गोपिकाएं अपनी नित्य लोलाविहार की परमोच्चस्थिति को प्रकट कर 
रही हैं । यह ध्यान रहे कि ये गोपिकाएं वे ही ऋचाएं हैं, जिन्होंने सकंभ्रथम लीलावपु श्रीक्कष्णचन्द्र की 
ननीलाकषों के eat की कासचा व्यूक्त की Td परम दयाल पूरमे खर श्रीकृष्ण ने उन्हें रीलाओं का दशन ही 


f 


सुखपूर्वक जीओ-- 


Digitized by Arya Samaj. Foundation Chennai and eGangotri 


[१५२] 


नहीं दिया किन्तु गोपिकाओं के स्वरूप में उन्हें भुतल की अवतारो ब्रजभूमि पर उनके संग लीलाए भी कीं 
और निष्काम होने पर भी उनके लिए सकाम होकर उन्हें पूर्णकाम किया । यह एक मनोवैज्ञानिक सत्य है कि 


लाभ से लाभ बढ्ता है । ऋचाओं को जब श्रीकृष्ण के द्वारा लीला सुख प्राप्त हुआ है, तव वे इस 


परमास्वाद्य चरम सुख को कंसे छोड़ सकती हैं ! इसीलिए वे अब कृष्ण के साथ नित्य ब्रज में लीलारत 


रहना चाहती हैं । 
हमारे भारतीय शास्त्रों में दोनों प्रकार से मोक्ष प्राप्त करने की व्यवस्था है--प्रथम योग द्वारा, 


निवत्तिपरक संन्यस्त जीवन द्वारा, संसारत्याग द्वारा, आत्माराम होकर परम एकांत जीवन द्वारा साधक जहाँ 


मोक्ष प्राप्त कर सकता है, स्वयं को परमात्मा में लीन कर सकता है, वहाँ वह दूसरी ओर भोग द्वारा 
्रवत्ति-मूलक्र-जीवन द्वारा, संसार में गले-डूब रहकर तथा अतीव' हलचल-मय व्यस्त जीवन व्यतीत करता 
हुआ भी मोक्ष प्राप्त कर सकता है । हमारी औपनिषद्कालीन ऋषियों की ) दोनों प प्रकार की परंपराएँ 
मिलती हैं । उनमें से कई गृहस्थ भी थे ते कई अगृहस्थ भी । हमारे यहां के a त्रागमों में भी जिनके 
उपदेष्टा भगवान्‌ शंकर हैं--यही सत्य पुनरावर्तित किया गया है कि व्यक्ति संसार में रहकर या उससे द्र 
रहकर दोनों में से किसी भी मार्गे द्वारा मोक्ष प्राप्त कर सकता है । तंत्रात्मक श्रीविद्या के उपासकों के 
लेकर इस. प्रकार की फलश्रुति सुप्रसिद्ध है-- 


agi साधकतत्पराणां भोगश्च मोक्षश्च करस्थ एव ।' 


इसी भाँति भक्ति के भी दो मागं हैं निगुण एव सगुण । निगरण भक्ति ज्ञान, योग से सम्बद्ध होने 
के कारण तिवृत्ति मूला एव सगुण भक्ति भावमूला होने के कारण प्रवृत्ति-मूला है । प्रवृत्ति ही एकमेव 
इस भक्ति की जबरदस्त शत है । भगवान्‌ के चरणों को सुदृढ भाव से पकड ले, फिर तुम निश्चिन्त होकर 


अपि चेत सदुरुघारो भजते मामनन्यभाक्‌ | 
साधुरेव स man: सम्यरव्यवहितो हि सः ॥ गीता 
“संसारी कैसा भी क्यों न हो, सुदुरुचारी हे! ते भी यदि मेरा आश्रित है तो वह साधु है, सम्यक्‌ 
है, ऐसा सभी को समझना चाहिए । ऐसी मेरी आज्ञा है । ' कृष्ण “गीता' में अर्जुन से इस प्रकार भार- 


पूवक कहते हैं | 


सूरसाहिंत्य में गापिकाएं प्रवृत्तिमूलक जीवन व्यतीत करती हुई कृष्ण की आराधिकाएँ हैं । वे केवल 
सदा सर्वदा के लिए श्रीकृष्ण की ही हैं, वस इतना ही वे जानती हैं । लाख उद्धव प्रयत्न कर लें, पर 
जैसे काली कंबल पर दूसरा रंग नहीं चढ़ सकता, वसे गोपिकाओं पर भी 'कृष्णानुराग' के अतिरिक्त अन्य 


कको रंग नहीं चढ़ सकता-- 


सूरदास जे रंगों स्याम रग, किर न चढे TH याते. । सुरसागर, पद-४१६५ ` 


“स्याम रंग' में डूवना, परमात्मा में लीन होना ही वल्लभ वेदान्त एव' पुष्टिभक्ति के अनुसार उत्तमो- 
त्तम मोक्षमार्गे का साधन है । सुर ने अपने “उद्धव-गापी संवाद' प्रसंग में कुष्ण की इसी सगुणभक्ति का 
“मोती? एवं निगुण साधना के “जवार की उपलब्धि, सगुण को परम सुखदाई सुबस्ति' एव' निगुण को ‘Are’, 
सगुण को सार तत्त्व एव” निगुण को भुस”, सगुण के 'केले का वृक्ष! एव” निगुण के कण्टकाकीण! 'बेरि!, 
a 3 का 9 “माणिक्य एवः निगु ए कराए कह 0०५०७० Collection. 
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“सूरदाख' Gates भोगी, हंस ज्वारि कयौं चुनि हे । सूरसागर,पद-४१४७ 
'सूर' सुबस्ति छाडि परम सुख, हमें बतावत खोह । सूरसागर, पद-४१५७ 
“सूरस्याम' तजि के भुस फटके, मधुप तुम्हारे हेति । सूरसागर, पद-४४७९ 
'सूरदाख' प्रभु at at कहियौ, केरा पास sat AR । सूरसागर, पद-४४८१ 
“स्रदास' मानिक परिहरि के, छार गाँद्धि के बाँधौ । सूरसागर, पद-४५१३ 


कृष्ण में अनन्यभाव से अनुरक्ति हो जाने पर भक्त अन्य किसी भोग की कामना नहीं करता है । 
गोपिकाएं जैसे सदा अपने मुख से कृष्ण का ही गुण-गान करना चाहती हैं । कृष्ण के दशंनों के बिना वे 
जीना तक नही चाहतीं। जैसे तृषित चकोरी की आंखें चन्द्र की ओर लगी रहती हैं, वैसे ही श्रीकृष्ण के 
मुखचन्द्र की ओर ही उनकी आँखें लगी रहती हैं। ta चातक स्वाति की ga के लिए तरसता है वैसे ही 
उनकी “रसना? भी श्याम के रसास्वाद के लिए तडपती रहती हैं । चित्त-चोर कृष्ण के लिए गोपिकाएं 
चातकी हो गई हैं। गोपिकाएं लताएं हैं एव कृष्ण “सलिल” Zi बिना सलिल के जैसे लताए' सूख जाती हैं, 
वैसे ही वे भी विना कृष्ण दर्शन के सूख जाएंगी । गोपिकाओं का शरीर तो सांप द्वारा त्यक्त कंचुकी की 
भाँति है। मन रूपी सांप तो 'गांरुडी? कृष्ण की बंसुरी के राग से विह्वल होकर उनके साथ चला गया है। 
इस प्रकार सूर ने गोपिकाओं के माध्यम से मोक्ष के सुखद मागे कृष्ण की सगुण भक्ति की ओर सभी का 
ध्यान आकर्षित किया है । कृष्ण ऐसे स्वामी हैं, जो सुख-सागर हैं, 'भोगी-भंवर” हैं एव भूपाल हैं-- 


“सूरदास' स्वामी Rg सुख तें, कहो काके गुन गाऊं । -सूरसागर, पद-४१५६ 
atefa ‘av स्याम सुख च दहि, अखियां तृषित चकेरी । -सूरसागर, पद-४१७१ 


रखना “सूर' स्याम के रसधरस, चातक g ते प्यासी । -सूरसागर, पद-४१७३ 
'सूरदास”' चातक भई गोपी, कहां गए चित चार । -सूरसागर पद-३१६२ 

“सूरदास? वल्लभ-वेळी, Ag दरस सलिल उन्मूळति । -सूरसागर, पद-४३२३ 
“सूरदास' स्वामी सुखसागर, भोगी भ वर सुवाल । -सूरसागर, पद-४३५४ 


“सूरदास? के संग गयो मन, अहि कंचुकी उतारि । सूरसागर, पद-४५१९ 


सुर के पदों में जप-तप-तीथ, घमे, अथे, काम एव' मोक्ष एव' तीनों लाक के साम्राज्य से भो 
बढकर aa के नाम संक्रीतंन एव वंशीवट-वृन्दावन-यमुना-निवास को अधिक महत्त्व दिया गया है । 
इन्हे छोड़कर कृष्णभक्त बैकुण्ठ भी नहीं जाना चाहता है । कृष्णभक्त जगत्‌ को ब्रह्म का ही स्वरूप मानता 
है एव' स्वयं को उन्हीं का अंश मानता है । ऐसी स्थिति में वह कृष्ण-धाम वृन्दावन एव कृष्ण-लीलाओं 
के अतिरिक्त और किसी की कामना कंसे कर सकता है-- 


जे हात गुपालहि' गाएँ । 

a = हात न जप-तप कीन्हें, कोटिक तीरथ नहा 

दिए लेत aR चार पदारथ, चरन-कमल चित लाएं । 

तीनि लोक ठन सम करि लेखत, नंद-नंदन उर आएँ । 

चंशीवट वृन्दावन जमुना, तजि वेकुंद न जावें । 3 
“सूरदास? हरि कौ सुमिरन करि, बहुरि न भव-जल आव | -सूरसागर, पद-३४९ 


“हरि-स्मरण” ही मोक्ष का एकमेव सरल साधन है, ऐसा सूर वार-बार कह रहे हैं । न 
२१ 
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में ब्रह्मा कृष्णः से प्रार्थना करते हैं - हे कृष्ण, आप ऐसा अनुग्रह करें कि जिससे वह वृन्दावन की 
रेणु बने | इससे उसे परम लाभ होगा । आपके चरणे की सेवा उसे अनायास ही प्राप्त हे जाएगी । आप 


| सर ने जीव की लीला में प्रवेशात्मक स्थिति का मुक्ति का सर्वेश्रेष्ठ आदश माना है । वत्सहरण-लीला 
| उस पर चरणकमल रखकर इधर-उधर डोलेंगे; गाथे चराने जाएँगे एव नित्य प्रति विविध लीलाएँ करेगे 


mA मोहि करौं वृन्दाबन-रेचु । 
fae’ चरननि डोलत नंद्‌-नंदैन, दिन-प्रति बन-बन चारत Ay । 
, कहा भयो यह देव देह धरि, अरु ऊंचे पद्‌ पाएँ ऐनु ॥ 
हम ते धन्य सदा वे ठन-द्रम, बाळक-बंच्छ-विषान ऽर बेच । 
८ 'सूर इयाम? जिनके रॉंग डोलत, हंसि बोलत; मथि Tag Fg । सूरसागर, पद-११०७ 


अविद्या-माया के कारण ही जीव संसार के विषयों में आसक्त रहता है । यदि इससे मुक्ति मिल 
जाए ते जीव को अनायास ही भगवान्‌ की प्राप्ति हो सकती है । सूर अपनी अविद्या रूपी गाय “माधव” 
को संपते हुए कहते हैं कि यदि इसे 'माधव' अपने गोधन में मिला लेंगे ता वह gags सो सकेगा और 
जन्म-मरण से मुक्ति पा जाएगा-- . 


माधौ जू, यह मेरी इक गाइ । 
अघ्‌ आज तें आप-आणें दई, ले आइये चंराइ । 
| यह अति हरुहाई, हरकत g बहुत अमारग जाति। | 
aa . फिरति वेद-बन ऊख उखारति, सब दिन अरु सब राति l 
E हित करि मिल लेहु गोकुरूपति, अपने गोधन मांह । 
FS '. “सुख. खोऊ सुनि वचन तुम्हारे, देहु कृपा करि aig 
E निधरक रहों सूर के स्वामी, जनि मन जानौ फेरि | 
 मन-ममता रुचि at रखवारी, पहिले Se निबेरी । -सूरसागर, पद-५ 


ee सूर ने अपने अज्ञान, अध्यास, ममत्व एव” सांसारिक मोह को गाय से क 
mime है £ छष्ण-:गापाल' हैं । उन्हें गायें प्यारी हैं। अतः उसने al ता | नि दा 
रूप में अस्तुत किया है । जिसके कोई प्यारा होता है, यदि उसके नाम पर कोई जहर भी दे देत | तो 
बह्‌ उसके लिए अमृत से भी अधिक सुस्वाढु होता है क्योंकि उसके साथ किसी न किसी खरप में ne है 4 

हसन है । दुसरी वात यहाँ एक और विचारणीय है और वह है थो? शब्द । 'गे? अनेकार्थी Sl 

mae अर्थ इन्द्रिय भी होता है । गोपाल' अर्थात्‌ इन्द्रियों का पालक अथवा स्वामी । = he Soy 

; स्वामी परमात्मा को स्त्रीकार कर लेता है फिर इन्दरों का चांचल्य दुर हा जाता है अ पनी इन्द्रियों का 

का अंकुश आ जाता है । यहाँ श्लेष द्वारा हम AP È क्योंकि उम पर “गोपाल? 
को एक श्रेष्ठ गव्दसिद्ध परम सारस्वत के नाम 
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साधन है । भगधच्चरणे में इन्द्रियों का समर्पण भी एक प्रकार की मुक्ति है । जैसे- हाथ पर साँप लिपट ` 


गया हा तव ज॑से उस साँप से मुक्त होने में सुखानुभूति होती है, बंसी ही सुखानुभूति भक्त का भी इस 
स्थिति में होती है । 


मुक्ति का एक अन्य रूप है ईश्वर-दर्शन ।. भक्त भजन-कीतंन, तनुजा, वित्तजा एवं मानसी सेवा में 
रत हाकर इस ईश्वर-दर्शनाभूति के सुख का अमुभव कर सकता है । इन्द्रियों से एव चर्मचकुओं से ईश्वर 
दर्शन कदापि संभव नहीं । यदि ऐसा कोई कहे भी ता वह पाखंड है । केवल अन्तःकरण में ईश्वरानुभूति 
होती है, उसे ही भक्त अतिशयोक्ति में ईश्वर-दर्शन कहते हैं । सूर ने भजनानंद को ब्रह्मानंद के सुख से भी 
श्रेष्ठ एव' गुण-लीला-गान को परम-आस्वाद्य तथा अमित तापदायी कहा है । सूर की दृष्टि में यह भी सदेह 
मुक्तोवस्था ही है-- 


भजतानंद हमें अति प्यारौ, ब्रह्मानन्द-छुख कौन बिचारो । 
परमस्वाद सब ही जु निर तर, असित तोष 'उपजावे | -सूरसागर, पद-४०५४ 


सर ने मोक्ष की परमोच्चस्थिति में जीव एव' ब्रह्म का सविशेष तारतम्य संबंध रखा है, क्योंकि 
अभेद होने से आनंदानुभव संभव नहीं है। इसलिए ब्रह्मभाव प्राप्त करके भी ब्रह्म से भेद रहे, यही परमोच्च 
अवस्था है । पुष्टि-भक्त को उसकी सेवा के अनुरूप तीन प्रकार से फलापलब्धि होली है--(१) रसरूप 
पुरुषोत्तम के स्वरूपानंद की शक्ति प्राप्त कर, उसकी लीला में प्रविष्ट हाना, (२) पूण पुरुषोत्तम के श्रीअंग 
अथवा आशभूषणादि रूप बनना तथा (३) प्राकृत देहेन्द्रियादि से रहित होकर अप्राकृत शरीर से agers 
भगवान के लोकों में आनंद भोग की अवस्था पाना । सद्योन्मुक्ति में भगवान्‌ अपने भक्त के प्रारब्ध कर्मो का 
अपनी इच्छा मात्र से ही नाश कर देते हैं । भगवान्‌ इतने सकरुण हुँ कि अपने वियोग=दुःख से विद्वल 
हाते भक्त के दुःख से बचाने के लिए उसे जीवन-मुक्त अवस्था में प्रारब्ध कर्म भोगने के न संसार में 
नहीं रहने देते । वे भक्त को तुरंत ही आनं द-विग्रह प्रदान कर अपनी नित्य रसात्मक लीला में उसे प्रविष्ट 
कर लेते हैं । सूर ने अपने साहित्य में लीला-प्रवेशात्मक सायुज्य-मुक्ति का निरूपण किया g । तमोगुणी 
रजोगुणी, सात्त्विकी एवं निगुणा भक्ति इनमें से उत्तरोत्तर श्रेष्ठ है । तमोगुणी भक्त परमेश्वर के हाथों से 
मरना चाहता है । रजोगुणी भक्त THEA आदि के साथ रहता हुआ भक्ति करता है । सात्त्विको भक्ति 
संत करते हैं । वे जगत्‌ को ब्रह्ममय देखते हैं । इन सभी को मुक्ति प्राप्त हाती है, पर इन सभी में 
त्िगु'णाभक्ति श्रेष्ठ है । ऐसा भक्त मुक्ति की भी कामना नहीं करता है | वह कर eee के ही दर्शन 
करते रहना चाहता है । ऐसा भक्त सुमुक्त कहलाता है Ue कशी स भल में जन्म नहीं लेता है । 
इस प्रकार यह अंतिम मुक्ति लीला-प्रवेशात्मक सायुज्य मुक्ति है 1 सू ने इसीको स्वीकार किया है-- 


मेरी भक्ति चतुर्विध करे | सनै-सने तें खब निस्तरे । 
: २८. x ~ 2100 ° : : £ 2 

मरिबौ चाहे । रजोशुनी घन See अवगाहे LL 
ee सेवे संत । लखें fee मूरति भगवत =. ... .. 
मुक्ति मनारथ मन मैं ल्यावें । मम प्रसाद तें बह पावे। . . .. . | 
aie जुक्ति कौ नहि चहै । मम दरसंन दी तै खल व्हे... :. 
ऐसी भक्त सुमुक्त कहावे ' सो बहुयों मव-जळ नहि आवे! 
क्रम-क्रम करि सब॒की गति होइ । मेरौ भक्त नंसे नहि कोइ । -सुरसागर, 'पद-३९४. | 
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लीला प्रवेशात्मक सायुज्यमुक्ति प्राप्त करने के पश्चात्‌ भक्त भगवान्‌ की कृपा के बल पर MATTA, 
सामीप्य तथा विशिष्ट प्रवेशात्मक सायुज्य मुक्ति भी प्राप्त करता है | 

सूर के अनुसार आत्मज्ञान भी मुक्ति की एक अवस्था है । इस अवस्था में भक्त के जा सुख मिलता 
है, उसे जेसे Ya गुड की मिठास को कह नहीं सकता है, वेसे ही वह सुख भी अनिवंचनीय होता है । सूर ने 
साधनामूलक एव रागानुगा भवित-भावों के ज॑से प्रयाग में त्रिवेणी संगम हाता है, aa ही भगवच्चरणों 
में समन्वित करके उसे एक रस कर दिया है । सूर अपने मन को अमरी के रूप में संबोधित करके कहते 
हैं कि 'हे अमरी तू भगवान्‌ के चरण-कमल की भक्ति में लीन हा जा, जहां नवधा भक्ति, कमं और 
ज्ञात सभी मिलकर परम संतेषदायक्र एक प्रेम रस के आनंदास्वाद में मिल जाते हैं । अनेक ऋषि-मुनियों 
ने इस प्रम-मकरंद को अपने संतोष के लिए भ्रमर बनकर पिया है-- 


भृगीरी भजि स्याम-कमल-पद, जहां न निसि को त्रास । 
जहां विधु-भाख समान, एक रख, सो बारिज सुख राख | 
जह किजद्क भक्ति नव-लच्छन, MA-JA रस पक | 
निगम, सनक, सुक, नारद, सारदू, मुनि जन भृंग अनेक । 
सिब-विर चि ata, मनर जन, छिन-छिन करत प्रवेश । 
अखिल कोष तह भयौं सुक्कत-जल, प्रगरित स्याम-दिनेस | 
सुनि मघुकरि, श्रम तजि कुमुदनि कौ, राजिव वर की आस ! 
“सूरज' mtag में प्रफुछित, तह' चलि करे निवास । सूरसागर, पद-३३९ 
सुर का कथन है कि इस प्रकार की जीवन्‌ मुक्ति का आनंद सत्‌ संगति में प्राप्त होता है । वे 
अपने मत रूपी शुक से कहते हैं--'हे शुक, तू उस मुक्ति के क्षेत्र-रूपी वन में चल, जहां कृष्ण-नाम का 
अमृतरस तुझे पीने को मिलेगा । यहाँ काई तेरा नहीं है । पिता, पुत्र, पत्नी, घर सभी कौए और शंगाल 
के भोजन हैं । इन्हें तु क्यों अपना कहता है । वनरूपी काशी मुक्ति क्षेत्र है। वही तू जा। वहीं तुझे 
साधुओं को संगति प्राप्त हागी'--- 
सुवा चलि ता वन कौ रख पीजे । 
जा वन राम नाम अज्ित-रस स्रवन-पात्र भरि ate । 
| के तेरो पुत्र, पिता तू काको, घरनी घर को तेरी ! 
Ee काग-सगाल-स्वान को भोजन, तू कहे मेरा-मेरो । 
ee बन वारानसि मुक्ति-क्षेत्र हे, चलि set दिखराऊ' | 
E 'स्रदास' साधुन की संगति, बड़े भाग्य जो पाऊं । सूरसागर, पद ३४० 
ऐसा प्रसिद्ध है कि चकवा-चकई दिन के साथ रहते हैं एव' रात्रि का अलग हो जाते हैं । जीव 
का ब्रह्म से अलग होना रात्रि है एव पुन: ब्रह्म-लीन हो जाना दिन है । सर ने अपने मन को 'चकई' 
संबोधित करके उसे भगवच्चरण-सरोवर पर जाने के कहा है । जहाँ कभी अम की निशा नहीं हाती है । 
oO यह जगत्‌ भ्रम की निशा है । वहां केवल मिलन का सुख ही प्राप्त होनेवाला है । सनक, शिव उस सागर 
के हंस एव" सभी मुनिगण मीन हैं । भगवान्‌ के चरण-नखों की प्रभा से ही जहाँ सदा at प्रकाश रहता 
, है न । उस सागर में मुक्ति-मुक्ताफल है तथा पुण्यात्मा वहाँ अमृत-रस पान करते हैं । ऐसे सरोवर के 
ae 2 Aad पक्षी, तु यहाँ रहकर क्या करेगा ? वहां लक्ष्मी के साथ भगवान्‌ सदा क्रीडा किया करते 
a स्नान रस ता गंदे पानी से भरा बड्डा है, अतः हे मन, तू उसी भंगवच्चरण सरोवर की 
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अकई री, अलि-चरन सरोवर, जां न प्रेम-वियोग | 

we अम-निसा होति नहि' mag, सोई सायर सुख जोग | 

जहाँ सनक-सिव हस, मीन सुनि, नख रवि-प्रभा प्रकास | 

प्रफुलित कमळ, निमिष नहि, ससि-डर, गु जत निगम सुवास | 

जिहि सर सुभग मुक्तिसुक्ताफळ, सुकृत-अम्गत-रस पीजे | 

सो सर site कुबुद्धि विह गम, cat कहा रहि कीजे । 

लक्षमी सहित होति नित क्रीडा, सोमित 'सरजदास' | 

अब न सुहात विषय-रस-छीलर, चा समुद्र की आस | -सूरसागर, पद-३३७ 

स पद में भी सूर ने जीव को भगवान्‌ के चरणे का नैकट्य प्राप्त करने के कहा है । लीला में 
स्थित होने की जीव की यह स्थिति भी सोलेक्य, सामीप्य, सारूप्य एव सायुज्य के अंतर्गत ही आएगी । 
सूर ने भगवान्‌ के चरणो को सरोवर, सनक-शिव को सरोवर के किनारे निवास करनेवाले हंस तथा 
मुनियों को सरोवर में रहनेवाली मीन से उपमित किया है । संसार को ञ्रम-निशा तथा विषय-रस से 
भरा गंदा खड्डा बहा है । सांग रूपक द्वारा सूर ने संसार के प्रति वैरास्य एंव” प्रभु के प्रति_अनुरक्ति 
प्रकट की है । यों यह्‌ “सामीप्य? मुक्ति के अंतगंत आएगी | 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण गीता में कहते हैं कि ‘ag गत्वा न निवर्तन्ते तद्धाम परम मम! वही मेरा 

श्रेष्ठ धाम हैं, जहां पहुचक-र जीव पुनः कभी संसार में लौटकर नहीं आतां ! सूर ने भी इसी का अनुकरण 
किया है । सूर ने पूर्ण-पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण के लीलाधाम में पहुंचने को सालोक्रय मुक्ति, श्रीकृष्ण के चरणा- 
रविन्दों की प्राप्ति को सामीप्य-म्‌ क्ति, ग्वालवत्‌ बनकर कृष्ण के अनुकूल ब्यापार करने को सारूप्य-मु किति 
एव गोपीभाव से कृष्ण के नित्यरास में अवस्थित रहने को लीला-प्रवेशात्मक सायुज्य-मुक्ति नाम दिया है । 
इसी वृन्दावन के रास-रंग के सुख को सूर ने धन्य कहा है । जिसे देखकर सुर-नर-मुनि मोहित हे गएं 
हैं एव शिव की भी समाधि टूट गई है । सूर के नेत्र केवल उसी लीला को निनिमेष दृष्टि से 
देखना चाहते हैं- 


धनि सुक मुनि भागवत बखान्यौ | 

शुरु की कृपा भई जब पूरन, तवं रखना कहि गान्यो । 

धन्य स्याम वृन्दावन को सुख, खत मया तें जान्यो | 

जौ रख राग रंग ER, कोन्ह्यो, बेद नहि उहरान्यौ । 

सर-नर-सुनि मोहित भए सब ही, सिंवहि समाधि भुलान्यौ । | 

“सूरदास? तह' नेन बसाये, और न कहू पत्यान्यौ । सूरसागर, पद-१७९१ 

सायुज्य-मुक्षित के दो लयात्मक रूप ये भी हैं कि एक में भक्त रस-रूप श्रीकृष्ण की वेशभूषा का अंग 

है ता दूसरे में वह रस-रूप अक्षरधाम वृन्दावन का अंग बनना चाहता है । सूर ने एक पद में स्वयं 
'ब्रज-रेणुर बने, ऐसी कामना की है । उन्होंने यह भी प्राथना की है कि वे उसे ब्रज की लता, यमुना- 
जल, ब्रज में वृक्ष, ब्रजवासियों के घर, रवाला, गाय एव सेवक में से कुछ भी बना दे पर किसी भी 
{स्थति में वे उसे ब्रज-वास प्रदान करें । वे चाहें तो चेतन बनाएं, उनके लिए दोनों स्थितियां समान हैं, 
पर वे सदा श्रीकृष्ण के साथ सायुज्य अवश्य चाहते हैं- 
करहु मोहि ब्रज रेणु, देहु वुन्दावश ater! मांगे aè प्रसाद ओर नहि' सेरे आसा .॥ 
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में लीन होता है, अपितु भगवान्‌ भी स्वय भक्त 
के राम-राम में व्याप्त हो जाते हैं । भक्त एवं भगवान्‌ का यह ऐक्य जल-तरंगवत्‌ अभिन्न हाता दै t 
भक्त के जब चराचर संपूर्ण जगत्‌ में ब्रह्मभाव उत्पन्न हा जाता है तब स्वय में भी भक्त भगवान्‌ के ही दशन 
करता है । उसे अपनी आँखो में, प्रांणों में, हृदय में, मन में, तन में, रसना में, धर में सभी जगह प्रिय 
रंग की भाँति दिखाई पडते हैं । इसी स्थिति को ब्रह्मोपलब्धि की परमोच्चस्थिति कहा गया है- 


आंखिन में बसे जियरे मे बसे, हियरे मे बसत निसिदिन प्यारो । 
मन में बसे, तन मे बसे, रसना मे बसे, अंग-अंग मे बसत नंद बारो । 
सुधि में बसौ, बुद्धि g में वसे, उरजन में बसत, पिय, प्रेम ढुछारो । 
“सूरञ्याम' बन इ. में बसत,घर g मे वसत संग ज्यों जळ तरंगन होत प्यारो । सूरसागर 


आत्मविस्मति की स्थिति में न केवल भक्त भगवान्‌ 


कृष्ण जल में त 


“जल-तरंग? में जैसे अभिन्नत्व रहता है, वैसे ही Yara वेदान्त में जीव-जगत्‌ एव ब्रह्म में भी 
अभिन्नत्व हैं । सूर ने 'जल-तरंगन? होत प्यारी । “कथन द्वारा Yared वेदान्त के अविकृतपरिणाम वाद 
अर्थात्‌ ब्रह्मवाद का निरूपण किया है । तरंग जल का अविक्कतरूप है वैसे ही जगत्‌ एव जीव भी ब्रह्म के 
अविक्कत रूप हैं । 

परमप्रेमस्वरूप गापिकाओ की ऐकान्तिक भक्ति का चरमभाव वहां प्रकट हुआ है, जहां गेपिका 
गारस बेचने निकली हैं पर उनके नेत्र, श्रवण, मन, वुद्धि, चित्त सभी श्रीकृष्ण में लोन हैं । वे केवल तन 
से ही डोल रही हैं। जीभ गा-रस के स्थान पर 'हरि-रस लेहु' का उच्चारण कर रही है । काई तल्लीना- 
वस्था में गारस-लेहु' के स्थान पर गापालहि कह रही हैं । एक ता वे जोबन-मद से छलकी तरुनियां 


हैं और. फिर उनके अंग-अंग में, राम-राम में 'स्याम-महारस का मद व्याप्त हा गया है । अब वे 'स्याम' 


के बिता पलमर भी कंसे जी सकती हैं । “वालिनी प्रगट्यौ पुरन Ag ।' कृष्ण के प्रति ग्वालिनियों में पूर्ण 
प्रेम प्रकट हो चुका है । अब उन्हें बिना कृष्ण के चेन नहीं है । यह भी एक मुक्ति अवस्था है । सुर ने 
इस प्रसंग के अनेक पद लिखे हूँ! 

गोरख की निज नाम सुळायो ! 

लेहु-लेहु कोऊ गोपालहि', गलिनि-गलिनि यह सोर लगायौ | 

काड कहे स्याम, कृष्ण कहे कोड, आजु दरस नाहीं हम पायौ । 

जाके सुधि तन की कछु आवति, oe दही कहि RAR सुनाया | 

इक कहि उठंति दान मांगत हरि, कहू भई के तुमहि' अळायौ । 

Gag “सूर' तरुनी जोबन-मद, तापर स्याम-महारस पायौ । -सुरसागर, पद-२२५५ 

सुर ने योग द्वारा, ज्ञान द्वारा प्राप्त सायुज्य मुक्ति का वर्णन किया है, पर उसे स्वीकार नहीं किया 


है । आचाय शंकर ने इसी मुक्ति के उत्तम कहा है । 


| रास : jaa वेदान्त में “रास! के भी आध्यात्मिक एव” अलौकिक रसावस्था से संबद्ध माना है । 
[. दीनदयालु गुप्त ने “रस? के तीन प्रकार बताए हुँ-(१) लौकिक विषयातंद (२) अलौकिक ब्रह्मानंद एव' 
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यह नामरूपात्मक संसार काव्यानंद का आलंबन है, अतः आध्यात्मिक दृष्टि से इसमें आतंदांश स्वल्प 
मात्रा में रहता है । लौकिक विषयानंद का आलंबन क्षणिक होने के कारण यह नश्वर है । “श्रीमद्भागवत” 
में लौकिक काव्य के काकतीर्थ से उपमित किया है । जिसमें हरि-यश वर्णन नहीं है, ऐसे साहित्य को 
भागवंतकार ने विषय--रस से पूर्ण ऐसा स्थान कहा है, जहाँ कोई गंदा चूँथ रहा होता है। भागवतकार ने 
हरियश-वणिन-क्राव्य के ही हंसों-संतों-के लिए परमास्पद कहा है-- 


न यदूवचश्चित्रपद' हरेर्यशो जगत्पवित्र' प्रग्रणीत कर्हिचित्‌ | 
तदूवायसं तीर्थ मुशन्ति मानसा न यत्र हस्रा निरमन्त्युशिक्क्षयाः । श्रीमद्भागवत १-५-१० 


इनमें से ब्रह्मानंद-रस के आलंत्रन भगवान्‌ स्वयं हाने के कारण वह सर्वोत्तम एवं .अखंड है । इससे 
ऊपर भगवान्‌ कृष्ण के आलंबन मानकर उनके द्वारा जिस रस की अनुभूति होतो है वह ब्रह्म रस है । 
आचार्य वल्लभ ने इसी को भजनानंद नाम दिया है--2 


ब्रह्मानन्दात्ससुद्भत्य मजनांनन्द्योजने । लीलाया युज्यते सभ्यक्‌ सा ga विनिरूप्यते ।! 


इस प्रकार qaña’ रस रूप श्रीकृष्ण की लीलाओं में जा रस निष्पन्न हाता है और जा शरद्‌ 
पूर्णिमा की रात्रि कौ लीला में जा अंपनें में पूर्ण रूप में उद्भूत बताया गया है, वही “रास नाम से अभिहित 
किया गया है । रास के भी तीन प्रकार g- 

(१) नित्यरास-नित्य गालोक का रासं । 

(२) अवतरित रास-(नैमित्तिक रास) कृष्णावतार का रास | 

(३) अनुकरणात्मक रास-अभिनयात्मक रास-जे मानसिक एव दैहिक रूपों में दो प्रकार का' है । 

दास्य, सख्य, वात्सल्य और माधुर्यं भवित के इन चार मुख्य भावों में माधुर्य भाव श्रेष्ठ है और 
माधुर्य भाव की चरमानंदानुभूति रासरसानुभूति में ही होती है 1? ; 

पुष्टि संप्रदाय के अनुसार मर्यादा भकत नहीं, किन्तु पुष्टि भक्त ही इस रास-लीला में प्रवेश रूप मोक्ष 
प्राप्त कर सकता है । गोपी रूप से रासलीला में जीव का रसेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण से मिलन ही पुष्टि- 
भग्त की चरम इच्छा होती है । सूर ने रास के आनंद को ब्रह्मानंद से भी विलक्षण रसानंद बताया है । 
उसे देखकर के सुर-नर सभी मोहित हा गए हैं और शिव की भी समाधि टूट गई है ।5 सूर ने केवल 
अवतरित रास का ही अपने पदों में वर्णन किया है । नित्य लीलाधाम से भगवान्‌ श्रीकृष्ण भू-भार हरण 
करने के लिए भूतल पर अवतरित हुए तब उनके साथ वैकुण्ठ स्वय" गोकुल के रूप में तथा द्वादश शक्तियाँ 
श्री स्वामिनीजी राधा, यमुना, चंद्रावली आदि भी यहाँ अवतोणं हुईं | वेदिक ऋचाएं भी भगवान्‌ के साथ 
लीलाएँ करने के लिए गोकुल में गापिकाओं के रूप में अवर्तीण हुई । रास-रस की रीति के सूर ने 
अनिर्वचनीय एवं अद्भुत कहा है । रासवर्णन के लिए जैसी बुद्धि एवः मन चाहिए वैसे सूर के पास नहीं 
हैं । जिस पर भगवान्‌ की कृपा at है, a इस रास-रसानंद के प्राप्त कर सकता है । भावपूव क 
भजने पर ही रास-रसानंद की प्राप्ति संभव है-- 

(अ) शास-रख-रीति बरनि न आवे ! कहां तसी बुद्धि, कहां वह मन wat ! 

कहां वह चित्त जिय भ्रम yore । जा कहो कोन माने, जो निगम-अगम । 
कृपा fig नहीं या रसहि' पावे ! भाव सों भजों, बिजु भाव पेये नहीं । 


भाच ही मांहि ध्यान हि बसावे | -सुरसागर, पद-१००६ 
१. भागवत १-५-१० २, अष्टछाप और वल्लभ संप्रदाय, पृ. ४९२, ३. सुरसागर, पदः-१७९१ 
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(आ) यह अपार रस-रास उपायौ, सुन्यौ न देख्यौ नेन । 
नारायन gh छुनि ललचाने, स्याम अधर रेस ag !। 
कहत रमा सौं सुनि-सुनि प्यारी, Raca È वञ्च स्थाम | 
‘ae’ कहां हमकों वेसो सुख, जे विळसति घ्रज-बाम | -सूरसागर, पद-१६८७ 
रास-रसानंद के दर्शन करके सूर ललनाओं क्रो भी व्रजववू न होने के कारण पश्चात्ताप हाने लगा-- 
हमको विधि ब्रजवधू न किन्ही, कहा अमरपुर बास भएँ । 
बार-बार पछिताती यहे कहि, सुख Brat हरि संग रहेँ । सूरसागर, पद-१६६४ 
सभी देवता अपनी-अपनी देवियों के साथ विमान में बैठकर गोकुल आए । उन्होंने रास-रसानंद के 
दर्शन करके न केवल स्वयं के अपितु ब्रज में जन्म लेने वालों को भी धन्य कहा । ब्रज-वासी, व्रज-बाला, 
ब्रज के लता-वितान, वृन्दावन, बंशीवट, यमुना-तट सभी को देवताओं ने घन्य कहकर उनपर पुष्प वर्षा की 


सुरगन चढि विमान नभ देखत । 

छलना सहित सुमन गन बरषत धन्य जन्म ब्रज लेखत | 

धनि ब्रज लोग, aa ब्रज बाळा, विहरत राख शुपाल | 

चनि बशीवट, धनि जमुना तट, धनि-चनि लता-तमाळ | 

सब तें धन्य-धन्य बुन्दाबन, जहां कृष्ण कौ बास । 

घनि-धनि ‘agra’ के स्वामी, अदूसुत राच्यो रास । -सुरसागर, पद-१६६२ 

रास-रसानंद के लिए बैकुण्ठ-विहारी कमलापति नारायण भी लालायित हैं । गोकुल के शारदीय 

रात्रि-रास की सुरली-धुनी वैकुण्ठ तक पहुँची | नारायण कमला के साथ बैकुण्ठ से गोकुल पघारे । उन्होंने 
निनिमेष इष्टि से भगवान्‌ कृष्ण की रास-कीड़ा देखी ओर कहा कि हरि के साथ रास-क्रीड़ा में एक पल 
के लिएं जा सुल मिलता है, वेसा सुख तीनों लोकों में कहीं नहीं है । यह ब्रज, ब्रज-नारियां सभी धन्य हैं--- 


सुरली gà ISTF गई ! 

नारायण-कमला Ba दंपति, अति रुचि हृदय भई । 

सुनौ प्रिया, यह वानी अद्भुत वृन्दावन हरि देखी । 

घन्य-धन्य श्रीपति मुख कहि-कहि, जीवन ब्रज कौ लेखों । 

रास-विलास करत नंद-नंदन सों, हम तें अति दूर । 

धति वन-घाम, घन्य ब्रज घरनी, उडि लोये जो yR । 

यह सुख fag भुवन में नाही, जो हरि संग पळ पक । 

‘ax’ निरखि नारायण एक टक, भूले नेन निमेष ॥ -मूरसागर, पद-१०६४ 

रास के अपार, अखंड, अनुपम रसानंद के दशन करके समस्त देव, किन्नर, मुनि, शिव, नारद आदि 

“रास लीलाधाम' वृन्दावन तथा अद्भुत रास रसेश्वर नटनागर श्रीकृष्ण के! धन्य कह रहे हैं-- 
रांस-रस मुरली ही जान्यौ । ५ 
स्याम अघर-पर बेठि नाद Peal, मारग az हिरान्यों | 
धरनि जीव जल-थल के मोहे, नभ मंडल सुर थाके । 
ठन-द्रम-सलिल-पवन गति भूले, स्नवन शब्द पर्यौ जाके | 
बच्यो नहीं पाताल रसातल, कितिक उदे लो मान | 
नारद Seq शिव यह भाषत, कछु तनु रहयो न स्यान । -सुरसागर 
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सूर के समस्त साहित्य की उपलब्धि यही है कि उन्होंने भगवान्‌ कृष्ण के आनंद स्वरूप एवं उसकी 
प्राप्ति के साधन प्रेम पर ही सर्वाधिक बल दिया है । उनके अनुसार भगवान्‌ ने क्रीड़ा के लिए ही सृष्टि 
का परिणमन किया है एवं उस आनंद-क्रीड़ा की चरम परिणति रासक्रीडा में है । भूलोक की रास-क्रीडा 
नित्य वैकुण्ठ ब्रजधाम के नित्य-रास का अवतीर्ण रूप है । द्वापर में भगवान्‌ ने अपनी आनन्दमयी समस्त 
शक्तियों के साथ भूतल पर अवतीर्ण होकर जा रास किया था, वह सुर द्वारा निरूपित नैमित्तिक-रास है। 


राधा-गापी : भगवान्‌ ने जब रमणेंच्छा से एक से अनेक होने की इच्छा की तब उनके अक्षरब्रह्म 
रूप से सत्‌ रूप जगत्‌ और चिद्‌ रूप जीव, मानव-देव आदि एवं स्वयं आनंद=स्वरूप पूर्ण पुरुषोत्तम 
से गोप-गापिकाएं आदि गोलोक की आनंदमयी शक्तियां आविभूत हुई । इस प्रकार कृष्ण के ही आनंदांश के 
रूप में गापिकाएँ हैं । कृष्ण धर्मी हैं एव" गापिकाएँ उनका धमं हें । इस प्रकार धर्मी एव' घमं अभिन्न 
हैं । राधा कृष्ण की सिद्ध-शब्ति है कृष्ण का एव राधिका का संबंध चंद्र और चन्द्रिका का है | 
गापिकाएँ उस कृष्णचन्द्र की चन्द्रिका का प्रसार करनेवाली किरणें हैं । राधा भगवान्‌ श्रीकृष्ण की आद्य- 
रस-शवित है और गोापिकाऐं उस रस--शक्ति के भिन्न-भिन्न रूप हैं । भगवान्‌ अपनी समस्त रस-शंक्तियों 
के मध्य wafer स्वरूपा राधा के वश में रहते हैं 1१ 


सूर ने वल्लभ-वेदान्त के अनुसार ही गापिकाओ को परब्रह्म श्रीकृष्ण की “परमानन्दमयी-शाबित? के 
रूप में निरूपित किया है एवं राधा को पुरुष कृष्ण की प्रकृति कहकर दोनों की एकता का निरूपण किया 
है ।१ राधा को सूर ने नीलांबर-धारिणी शवित कहकर उन्हें शेष, महेश, गणेश, शुकादिक एव नारदादि 
मुनियों की स्वामिनी कहा है । उसी ने अपने ated से भुवन के मोहित कर रखा है । सभी लाक, 
लोकेश उसके कृपा-कटाक्ष के लिए लालायित हैं-- 


नीलांबर पहिरे तनुभासिनि, जनु घन दमकति दामिनी । 

सेस, Ra, गनेस, सुकादिक, नारदादि की स्वामिनी । 

सहस माधुरी अंग-अंग प्रति, सबस किए धनी । 

अखिल लोक लोकेस विलोकत सब लोकत्ति के गनि । -सूरसागर, पद¬१६७३ 


जगत्‌-जननी, जगदीश-प्यारी, गेापाज् के साथ वृन्दावन राजधानी में नित्य विहार करनेवाली, 
'अगतिन की गि’, भक्तों की स्वामिनी, मंगलदायिनी, अशरण-शरण, “मव-भयहरनी' एव वेद तथा पुराणों 
ने जिसकी अघा-अघाकर संस्तुति की है, वह परमेश्वर श्रीकृष्ण की आद्य-शक्ति एंव” स्वामिनी राधा ही g- 


जग नायक जगदीश-पियारी, जगत-जनैनी, जगरानी । 

नित विहार गोपाल-छाल साँग, वृन्दावन रजधानी । 

अगतिन की गति? भक्तत की पति, राधा मंगळदानी । 

“असरन-सरनी?, भव-भय हरनी? वेद-पुरान बखानी । -सूरसागर, पद-१६७२ 


कृष्ण की कृपा एवं भविति राधा के द्वारा सद्यः प्राप्त हे! सकती है । अतः कृष्णमक्तों ने “ऋष्णभक्ति 
दी जै श्री रावे, “सूरदास? बलिहार” के रूप में राधा से कृष्ण-भक्ति की याचना की है । सुर ने वल्लभ- 
वेदान्त के अनुसार राबा के परब्रह्म की परमानंद स्वरूपा-शक्ति मानकर कष्ण के साथ उनका गान्धर्व विवाह 


१, अष्टछाप और वल्लभ संप्रदाय, ST, दीनदयालु गुप्त, पृ. ५०६ २, सुरसागर, पद--२३०५ 
२१ $ 
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भी करवाया है । गुरु-रास में कृष्ण के साथ राधा का पाणिग्रहणोत्सव संपन्न हुआ है । वह शरद्‌ ग रात्रि 
की पुणिमा का दिन था । श्रीकृष्ण ने मोर-मुकुट धारण कर रखा था i? श्रीकृष्ण नवल-दूलह हैं एव 
दुलहिन श्री राधिका हैं 1? न बॉ 
(पुष्टिमक्ति संप्रदाय के अनुसार गोपिकाओं में कई भोव सन्निहित हैं । गापिकाएं नित्य लेक में हेने- 
वाले नित्यरास की भगवान्‌ श्रीकृष्ण की आनंद-प्रसारिणी शक्तियाँ हैं। साथ ही पुष्टि-संप्रदाय में गोपियों का 
स्वरूप उन भक्तों का भी है जा या ता सिद्ध होकर भगवान, को कृपा से रास-रस के' पूर्ण . अधिकारी 
हुए पुष्टिजीव हैं “अथवा गाप-गोपी रूप में आनंद प्राप्ति की इच्छा से जा भगवदनुग्रह के लिए प्रयत्नशील 
हैं | कृष्णावतार में. ब्रज की गोपियों के अनेक रूप हैं एक वह है जिसे अन्यपुर्वा अथवा परकीया कहा 
जाता है । इन गोपिकाओं का विवाह तो अन्य से हुआ था, पर ये सदा अनन्य भाव से “भ्रमर-कमल- 
संताष?३ कीः भांति कृष्णं- में आसवत रही हैं e दूसरी वे गापिकाएँ हैं जा अनन्यपूर्वा अथवा स्वकाया हैं । 
इनके भी दो प्रकार हैं-- एक वे जा कृष्ण,की पत्तियां हैं एव' दुसरी वे कुमारिकाएँ | जा इष्ण .की पत्तियां 
बनने के इच्छुक हैं । सामान्या के अंतगत वे गापियाँ आती हैं .जिन्होने यशोदा की भाँति मातृभाव से 
कृष्ण के बाल रूप में वात्सल्य भाव से देखा है । रास-रसानंद की सच्ची अधिकारिणी गोपिकाएं अन्यपूर्वा 
(परकीया) एव अनन्यपूर्वां (स्वकीया) ही मानी गई हैं। इनमें परकीया उच्चतम एव स्वकीया उच्चतर 
मानी गई हैं । वल्लम-संप्रदाय के हिन्दी साहित्य के अध्येताओं के लिए यह भी घ्यान-पात्र विषय है कि 
श्रीकृष्ण के साथ राधा का नामोल्लेख वल्लभाचाय के पश्चात्‌ उनके पुत्र गोसाई विट्ठलनाथजी ने किया है । 
 गापीभाव के अन्तरत सूर ने दा रूप स्वीकार किए हैं-एक ईश्वर की आनंद और सृष्टिकारिणी 
परमात्म-शक्ति का रूप एव दूसरा कान्ताभाव से भगवान, श्रीकृष्ण की भवित करनेवाले अनन्य भक्तों कां 
रूप | रस-रूप ईश्वरं की आदि शक्ति ऑर भक्ति में सिद्ध भक्त ये दोनों रूप राधा नामक गोपिका के हैं। 
कृष्ण सवदा राधा वेश में रहते हैं और राधा के साथ ही नित्य-लीला रूप आत्मानःद में मग्न रहते हैं । 
सूर ने राधा का कृष्ण के साथ गांधवं विवाह करवा कर स्वकीया रूप में रास में उसका वर्णन किया है ।“ 
चुन्दावन-गोलोक : गोलोक ब्रह्म का ही रूप माना गया है ।: पूर्ण 'पुरुषोत्तम कृष्ण अपनी आनंदमयी 
शवितियों से नित्य-त्रजधाम में नित्य-छीलाएँ करते हैं । भक्तों को आनंद देने के लिए श्रीकृष्ण भूतल पर 
अवतार लेते हैं तब उनकी समस्त लीलाएं, अगाध शक्तियाँ तथा उनका नित्य-लीला-घाम गालोक भी यहाँ 
अवतरित हाता है । इसी अवतरित गोलाक को वृन्दावन एव गोकुल भी कहते हैं । १2 
सूर ने पुष्टि-संप्रदाय की मात्यता के अनुसार TT को गोलाक का ही अवतीर्णरूप माना है । सूर नें 
ब्रह्मा के मुख से अवतीण ब्रज का जा वर्णन करवाया है, वह सांप्रदायिक दृष्टि से अप्रतिम है ।5 सुर ने 
ब्रज की शोभा का अतीव भावपूर्ण वर्णन किया है । ब्रज की शोभा अमित-अपार है क्योंकि वह पूर्ण 
ब्रह्म, आत्माराम पुरुषोत्तम के श्रीअंग का अंश है तथा लीलाधाम है-- 
Sat अमित-अपार-अखंडित आप आत्माराम । 
पूरन ब्रह्म प्रकट पुरुषोत्तम, सब विधि पूरन काम ! 
वृन्दावन निजधाम पद्म रुचि, वर्णन कियौ वढाय । सूरसागर, स्कंध-१, पद-१० 
परब्रह्म श्रीकृष्ण का भी वृन्दावन अतीव प्रिय है । श्रीकृष्ण कहते हैं कि मुझे वृन्दावन बहुत अच्छा 
लगता है । इस वृन्दावन में Ba इतना सुख मिलता है कि इसके सामने कामधेनु, सुरतरु और रमा सहित 


वैकुण्ठ का सुख भी कुछ नहीं है-- 


१. सूरसागर, पद-१०७१, २. सूरसागर, पद-१०७२, (३) IIA १२, <, १९७५ 
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दावत मोकों अति भावत | 


सनहु सखा तुम सबळ, श्रीदामा, ब्रज तें वन Trae आवत | 
कामघेचु खरतरु सख जितने रमा सहित ब्रेकुण्द .मुलावत |. सूरसागर, पद-१०६७ 


aaka में निरूपित अन्य दर्शन एवं वेदान्त के तत्त्व : Yass वेदान्त का संबंध बाद- 
रायण व्यास के उत्तरमीमांसा--दर्शन से है । बादरायण व्यास ने वेदान्त पर ‘Haga’ ग्रंथ लिखा | उन पर 


विविघ आचायों ने अपनी-अपनी दृष्टि से भाष्य करके विभिन्न संप्रदायों की स्थापनाएँ कीं .। शुद्धाद्वंत वेदान्त 
भी इंसी प्रकार उत्तरमीमांसा दर्शन की एक शाखा. है । 


यद्यपि सूर साहित्य का प्रमुख प्रतिपाद्य शुद्धाद्रेत-वेदान्त दशन ही रहा, पर इससे यह नहीं समझना 
चाहिए कि उनके काव्य में मात्र शुद्धाद्वत-वेदान्त के ही तत्त्वों का निरूपण हुआ है । कवियोंशकी सार-ग्राहणी 
क्रांत इष्टि साम्प्रदायिक / सिद्धांतों से मुक्त रहती हैं । सूर के साहित्य में शुद्धाद्वैत वेदान्त के अतिरिक्त 
आचार्य शंकर के केवलाइँत वेदान्त का भी यथेष्ट निरूपण हुआ है । शंकर के केवलाद्वैत के! मायावाद भी 
हते हैं, जिसका मुख्य आधार निगुण ब्रह्म है । शंकर सगुण ब्रह्म को “जगन्मिथ्या' की भांति ही मायिक 
मानते हैं । सूर ने समर्थक के रूप में नहीं किन्तु इसके विरोध में 'उद्धवगापी-संवाद' में केवलाद्वेत at 
निरूपण किया हैं । आचाय वल्लभ को 'मायावादनिराकर्ता ब्रह्मवादप्रवत्तक? कहा गया है । इसी से 
स्पष्ट हो जाता है कि सूर अपने संपूर्ण उद्धव-गोपी-संवाद (भ्रमरग्रीत) प्रसंग में आचाय शंकर के केवलाद्वेत 
वेदान्त के खण्डनकर्ता एव' आचार्य वल्लभ के ब्रह्मवाद अर्थात्‌ शुद्धाद्वेत वेदान्त के समर्थक रहे 


इस प्रकार संपूर्ण “ञ्रमरगीत? प्रसंग .की कल्पना के पीछे एकमेव यही केन्द्रीय भाव रहा है कि आचार्य 
शंकर के निगुणपरक केवलाहैत का खण्डन एवं सगुणपरक शुद्धाद्वत वेदान्त का मण्डन । . 


साधारण सांसारिकों के लिए एवं गापिकाओं के जैसी सुकुमारी नारियों के लिए शंकर का निगुण परक 
मायावाद ग्राह्य नहीं है । निगुण सत्य होने पर भी व्यवहार में यह ग्राह्य नहीं है । इसी का प्रतिपादन गोापियों 
के द्वारा सूर ने “भ्रमरगीत' में करवाया है | सगुण ब्रह्म श्रीकृष्ण का सदा ध्यान करनेवाली गोपिकाओं 
के लिए निगुण का उपदेश हितकारी नहीं है । उसे गापिकाओं ने राजपथ (सगुण-भक्ति) का कंटक कहा 
है । निगुण रूप, रेख, गुण, जाति, युक्ति (उपाय) रहित होने से अग्राह्य है । वह निराळंब है । मन उसे प्राप्त 


करते-करते चकरा जाता है । इस प्रकार शंकर का केवलाद्वैत सभी प्रकार से गोपिकाम्रों तथा सामान्य 
सांसारिकों के लिक्ष अग्राह्य है-- 


(१) अहे! अजान ! ज्ञान उपदेसँत, शानेल्प हम हीं । द 

निघ्दिन ध्यान 'सूर-प्रभु' के अलि ! देखत जित AAIR । -सूरसागर, पद-३२१ 
(२) काहे के रेकत मारग सूघो । 

gag मधुप ! निर्गुन कटक तैं राजपथ क्यों रधो । 

* x x 

राजपथ तें aR बतावत उरझ कुबील कुपेंडो । | 

सूरदास? खमाय कहा छौं अज के बदन कुस्हेडों । सुरसागर, .पद-३२२ 
(३) रूप रेख गुन जाति जुशुति बिजु Aasa मन चककत घावै। ` ` 

सब विधि भगम बिचारहि ate, 'सूर' सगुन-लीला-पदे qa -सूरसागर, पद-३२६ 
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(४) घोखे ही घोखे डहकायो । 
x 


x x 
sat कुरंग जल देखि अवनि को, प्यास न गई ae RA घायौ । 
x x x 
“सूरदास' भगवन्त भजन fag, कांछ-ब्याल पै आपु डसायौ । -सूरसागर, ३२५ 


ब्रह्म अखंड रूप में प्रत्येक घट में विद्यमान है । अध्यास के आवरण के कारण जीव उसे समझ 
नहीं पा रहा है । जीव के जब सत्य की प्रतीति ह जाएगी तब वह अपने शुद्ध ब्रह्म रूप को समझ जाएगा- 


जो छौ सत सल्प नहि सूझत । 
AN छौं aa नामि बिसारे, फिरत सकल ब्रन बूझत । -सूरसागर ३६८ 
इस प्रकार सूर के और भी अनेक पदों में शंकर के केवलाद्वैत का खुण्डनात्मक रूप में निरूपण 
मिलता है 17 
इसके अतिरिक्त सूर ने 'चकई री चलि चरन सरोवर, जहाँ न प्रेम वियोग? इस सप्रसिद्ध 
पद में oe विलक्षण परम पद का वर्णन किया है । जिसके आधार पर कुछ विद्वान सूर पर कबीर के 
सन्त मत का भी प्रभाव मानते हैं 12 


सुर के 'उद्धव-गापी-संवाद” प्रसंग में येग-इशन का निरूपण हुआ है । योग षड्‌ आस्तिक दर्शनों 

में से एक महत्त्वपूर्ण दशन है एव" यह दशन सांख्यदर्शन से सम्बद्ध है । इसमें एव" सांख्य में अंतर केवल 
इतना ही है कि यह ईश्वरवादी दर्शन है ता सांख्य निरीश्वरवारी । सभी दार्शनिकों एव वेदान्ताचार्यों ने 
शरीर एवं चित्त शुद्धि के लिए योगदर्शन के महत्त्व को एक स्वर से स्वीकार किया है । सर ने अपने 
“उद्धव-गोपी संवाद' में रागानुरागा प्रेम लक्षणा भक्ति के संदर्भ में याग के अग्राह्म माना है-- म 

ए अलि ! कहा जोग में नीके । 

तजि रस रीति नंद नदन की सिखवत Ara फीके । 

x 


x x 
'सूर' कहो गुरु कौन करे अलि । कौन सुने मत फीक्का । -सूरसागर, पद-१६८७ 


J T 


१. सूरसागर, पद-४०७, ३६९ 


१० सूरदास 00 ; गैर र्‌ नरसिः रसि महे ता तुलनात्मक अध्ययन =. 
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श्रेष्ठ माना है और ईश्वर में परम अनुराग ही भक्ति है, इस दृष्टि से कुंभनदास का जीवन भक्तियागमय रहा | 

कुंभनदास का जन्म संवत्‌ १५२५ की कार्तिक कृष्ण ११ का गोवर्धन के निकट जमनावतौ गाँव में हुआ । 
'जमनावतौ” शब्द 'यमुनातटवर्ती' का अपश्रंश रूप है । यमुना आज ते इस गाँव से दूर बहती है पर 
संभव है किसी युग में वह इससे सटकर बहती हो । कुंभनदास गौरवा क्षत्रिय थे । इनके पास साधारण 
जमीन थी। उसी में खेती करके ये अपने परिवार का भरण-पेषषण करते थे । कुभनदास की आरंभ से ही 
काव्य-रचना और संगीत में रुचि थी । ये संप्रदाय में दीक्षित होने से पहले भी अवकाश के समय भक्ति के 
पद बनाकर गाया करते थे । संवत्‌ १५५० में ये आचाय वल्लभ के संपर्क में आए और उनसे दीक्षा ले 
ली । संवत्‌ १५३५ में गोवर्धन पवत पर श्रीनाथजी का प्राकट्य हुआ । आचार्य वल्लभ ने वहीं छोटा-सा 
मंदिर बनवाकर साधारण सेवा-पुजा का मंडान क्रिया । श्रीनाथजी के मंदिर के प्रथम कीर्तनकार के रूप 
में आचार्य वल्लभ ने कुंभनदास को नियुक्त किया । ये नित्य नये पद याकर श्रीनाथजी की कीर्तन सेवा 
करने लगे । आगे चलकर जब गो. विटुलनाथजी ने “अष्टछाप” की स्थापना की तब इन्होंने इनको! तथा इनके 
पुत्र चतुभूंजदास दोनों का “अष्टछाप” में ले लिया | 


ऐसा कहा जाता है कि एक वार वादशाह अकबर ने कुंभनदस के दर्शन करने की इच्छा व्यक्त की । 


उन दिनों कुंभनदास की उम्र ११३ वप की थी । ये पैदल ही फतहपुर सीकरी जाकर बादशाह से मिले 
और विरक्तभाव से बादशाह को पद सुनाया 


भक्तन के कहा सीकरी सों काम । 

आवत-जात पन्हैया टूटी, बिसरि गयो हरिनाम ॥ 

जाको देखे दुख छागे, ताको करन परी परनाम | 

'कुंभनदास' लाळ गिरिधर बिन, यह सथ झठी बात ॥ 
अकबर ने इनसे कुछ मांगने को कहा तब इन्होंने यही मांगा कि फिर दुबारा मुझ कभी फतहपुर सीकरी 
मत बुलाना । एक बार गो. विट्ठलनाथजी कुम्भनदास को ब्रज से बाहर यात्रा में ले गए पर मार्ग में 
श्रीनाथजी कें दशेंन के बिना ee बेचैन देखकर वापस ee’ श्रीनाथजी की सेवा में गोवर्धन पर्वत पर भेज 
दिया | आचारय वल्लभ की संगति में रहकर ही कुंभनदास को साम्प्रदायिक पुष्टि-भक्ति के सिद्धांतों का एवं 
शुद्धाहत वेदान्त का ज्ञान प्राप्त हुआ था | - 

काव्य : कुंभनदास द्वारा रचित किसी स्वतंत्र ग्रंथ का पता नहीं चला है । इनके कुछ पद “राग- 

कल्पद्रुम?, “रागरत्नाकर', 'वपेत्सिवकीतंन', 'वसन्तघमारकीर्तेन' आदि में संकलित हैं। कांकराली विद्या विभाग 
द्वारा 'कुंभनदास-जीवनी, पद-संप्रह' पुस्तक संवत्‌ २०१० में प्रकाशित हुई है। इस ग्रंथ में 'वषो'त्सव' 
शीर्षक के अन्तर्गत कुंभनदास के ४०१ पद संग्रहीत हैं । डॉ. नगेन्द्र संपादित “हिन्दी साहित्य का इतिहास? 
में इनके १८६ पद संकलित हेने का जो उल्लेख मिलता है, वह उल्लेख प्रामाणिक नहीं प्रतीत होता! क्योंकि इस 
समय कांकरोली, विद्याविभाग की एक प्रति हमारे सामने है । उसी के आधार पर उपयु क्त पद संख्या से सम्बद्ध 
तथ्य प्रस्तुत किया गया है । ४०१ वें पद पर जब पद संग्रह समाप्त हा रहा है, तब लिखा गया है--'इति 
प्रकीण' पद्‌, कु'भनदासक्नतपदसंग्रहसमाप्त ।” कुंभनदास के पदों के संबंध डॉ. नगेन्द्र लिखते 
हैं--'कुंभनदास की पद रचना में साहित्यिक सौष्ठव उतना नहीं है, जितना संगीत और लय का सोन्दये 
है p? यह कथन कुंभनदास की प्रासादिक पद रचना की ओर संकेत कर रहा है, जो भक्त के लिए सहज 
ose SNE 


१. हिन्दी साहित्य का इतिहास, डॉ. नगेन्द्र, नेशनल पब्लिशिंग हाउस, पृ. २२२ 


२. हिन्दी साहित्य का इतिहास, डा. नगेख, नेशनल पब्लिशिग हाउस, पृ. २२२ 
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काव्य-गुण है । कुंभनदास ने कृष्ण की बाललीला को अपेक्षा कृष्ण की युगललीला के पदों का ही गायन 
उचित समझा । इन्होंने सभी. पद युगललीला के ही गाए हैं । इस संबंध में यह उल्लेख पठनीय है--'सो 
कुंभनदास. सगरे aida युगल-स्वरूप संबंधी कीये | सो वधाई, पलना, बाल-लीला गाई नहीं ।?* कुंभनदासजी 
OR वल्लभ. की शरण में आए, उस समय भी सर्वप्रथम इन्होंने कृष्ण की किशोरलीला के पदों का ही 
` गायनः किया था । जिसे सुनकर आचार्यजी ने प्रसन्न हकर कहा था--कुंभनदास | निकुंजलीला संबंधी रस 
-कौः अनुभव भयो । तिहारे बड़े भारय हैं । जो प्रथम तुमको प्रमेय बलकौ अनुभव वताये gies तुम सदा 
हरिरस में मगत रहेगि 15 कुंभनदासजी ने किशोरलीला के पद ही गाए, इसी कारण इनके पदों में माघुय- 
भक्ति के.दान-मान आदि श्रृंगार लीलाओं के पद ही मिलते हैं । इनके सबंध में संप्रदाय में सुप्रसिद्ध है-- 


` ` waa, कृष्ण (दास) गिरिधर (न) सों कीनी 'सांची प्रीति । 
` s c © . | 1 
: कर्म, धर्म पथ छांडि के, गाई निज रख रीति । 

ata : अष्टछाप के कीर्तनकारों में वृद्धतम कवि कुंभनदास भी परब्रह्म, परमात्मा श्रीकृष्ण की रूप: 
राशि एवं उनके युगल प्रेमस्वरूप के निरूपक रहे । उनके इष्टदेव रस-स्वेरूप, लीला पुरुषोत्तम परब्रह्म 
श्रीकृष्ण ही रहे, ' जिनकी रूप-रस माधुरी का वे अघा-अघाकर पान करने पर भी तृप्त नहीं हुए । 
“कुभनदास के: वेदान्त-विषयक विचारों का निरूपण उनके साहित्य में सूर एवं नंददास की भांति विशद रूप 
में नहीं हो पाया है, फिर भी उनके साहित्य का समीक्षण करने पर इतना ते स्पष्ट हो ही जाता है कि 
ये चुद्धाहत वेदान्त के अनुसार परब्रह्म श्रीकृष्ण के आधिदैविक पूर्ण रसस्वरूप के अन्यतम उपासक थे । 
श्रीकृष्ण के विराट्‌ साँदर्यं का उन्होने बड़ा ही अद्‌भुत ada किग्रा है । उत्तम एवं वरेण्य सोन्दर्य आंखों से 
देखा नहीं, वरन्‌ पीया जाता है-'छोचनेः पीयमान:* कृष्ण-राधा के अनन्य उपासक कुंभनदास भी गोपाल के 
बदन की शोभा को नयनों के TAT से भर-भर कर पी रहा है । श्रीकृष्ण के प्रत्येक अंग-प्रत्यंग से सुषमा 
का ऐसा आलोक निःसृत हा रहा है, मानो कोटि-कोटि रवि न उदित हो रहे हों। उनके सौन्दर्यं पर 
कवि सस्त लोक को निछावर करने को प्रस्तुत है | कवि परम हषित होकर उनके सौन्दर्य का संस्तुवन 
_ इस प्रकार कर रहा है- ; 

गोपाळ के वदन पर आरती वारों । 
एकचित मन करों साजि नीकी जुगति । वाती अगनित घृत कपूर सों बारें u 
x x x 
. गाऊ सांबळ-सुजछु-रस नेक Feats रस । परम हरुषित नित अवर कर टारों ॥ 
. कोटि रबि उदित मानों कांति अग-अग प्रति । करि सकल लोक केतिक वारि डारों ॥ 
qa gat कहे लाल गिरिघरन को । रूप नयन भरि-भरि निहारों ॥ कुंभनदास, पद-१९१ 


, , .कुंभनदास ने. दानलीला, प्रसंग पर ३१ छंद लिखे हैं। जिनमें गापी-राघा-क्कष्ण का काव्यात्मक संवाद 
> प्रस्तुत किया गया है । कृष्ण दान मांगते हैं पर राधा तथा गे।पिकाएं उन्हें साधारण मानव समझकर दान देने का 
` } प्रस्तुत नहीं हैं । कृष्ण स्वयं को परब्रह्म, त्रिभुवनपति घोषित करते हैं । अंत में राधा एव” गोपिकाओं को 
O अपनी जन्म-जन्मान्तर की कृष्ण की पुरातन प्रीति का स्मरण हा आता है और फिर वे प्रेम-विवश होकर श्रीकृष्ण 
` को दही ही नहीं, किन्तु अपना तन-मन-सर्वस्व समपित कर देती हैं- 


2 _ २. चौरासी वेष्ण की वार २ चौरासी वेष्णत्र की वार्ता में अष्टसखान की वार्ता, पृ. ६२ 
१ ३, चौरासी वैष्णव की वार्ता में .अष्टसखान की वार्ता, ५६२ ae 
। ४, हि मेघ, तू ग्रामबालाऔं की .आंख़ों से पिया जाएगा? कालिदास-मेघदुत, पुवेमेघ, इलाक-४, । 
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सुदित भई ब्रज-नारि दह्यो छै आगे राख्यौ । 

ग्वालिनी दीन्हो ait, wat प्रभु आप हि चाख्यौं ॥ 

प्रीति पुरातन जानि मिलीं, ब्रंषमान-कमारी । 

तन-मन aat स्याम कों, सो बस कीन्हें गिरिधारी ।. 

कहती त्रज-नागरी ॥ -कुंभनदास, दानलीला-२९ 
प्रत्येक छंद के अंत में जव गोपिकाएं कहती. हैं तब “कहती ब्रज-नागरी' एवः उत्तर में कृष्ण कहते 

हैं तब 'कहत नंद लाडिलो' काव्य की लघुपंक्ति आती है । यह ध्यान रहे कि अष्टछाप के आयु में सबसे 
छोटे कवि नंददास ने भी “भंवरगीत' प्रसंग लिखा है । उसके भी प्रत्येक छद के अंत में इसी प्रकार की 
काव्यात्मक लघुपंक्ति मिलती g- sot 

‘gett ब्रज नागरी', 'सखा सुन स्याम के', ‘carte हियरो wear’, 'जोग चटसार मे”, 
हमारा यह मत है कि नंददास के इस प्रकार के गोपी-कृष्ण के संवाद लेखन की एंवं छंद के अंत में इस 
प्रकार की काव्यात्मक. लघुपंक्ति के प्रयोग की प्रेरणा कुंभनदास से ही मिली थी। | 

दूसरा एक और तथ्य हम. यहां प्रस्तुत करना चाहते हैं, वह यह कि कुंभनदास अष्टछाप के कवियों में 

बृद्धतम होने के कारण उनके ‹दानलीला' के इस “राधा-कृष्ण 'वाद? से प्रेरणा प्राप्त करके ही सूरदास, 
नंददास इत्यादि कवियों ने 'उद्धव-गोपी सवाद' के रूप में. सगुण श्रीकृष्ण की श्रेष्ठता एवं निर्गृण-ज्ञान की 
भक्ति के क्षेत्र में कनिष्ठता तथा अनावश्यकतामूलक काव्य लिखे, जों हिन्दी साहित्य में “ञ्रमर-गीत-कराव्य” 
परंपरा के नाम से सुप्रसिद्ध हैं । हमारे कथन का निष्कर्ष यह कि हिन्दी साहित्य में “म्रमरगीत' प्रसंग का 
आदि प्रेरणा-स्रोत कवि कुंभनदास का “दोनलीला” प्रसंग ही होना चाहिए । विषय की दृष्टि से भी इसमें 
गोपिकाएँ कृष्ण का पहले साधारण युवक के रूप में समझती Fl जो इधर-उधर भटकता है । माखन 
चोरी करता है । ब्रजनारियों के साथ स्त्रैण भाव से छिछला, निर्लज्ज एव' भद्दा व्यवहार करता है। फिर 
गोपिकाओं के उत्तर में कृष्ण स्वयं को सतक परब्रह्म सिद्ध करते हैं और कहते हैं कि भक्तों की रक्षा के 
लिए, दुष्टों के विनाश के लिए, व्वरनीर का भार उतारने के लिए, कंस को मारने के लिए ही मैंने घरती 
पर अवतार लिया है । हे गोपिकाओ ! तुम ता “गंवार ग्वालिनियां हो । मेरे माहात्म्य को बया जानो £ शिव, 
विरंचि, सनकादि एवं निगम भी मेरे अगाध माहात्म्य को नहीं समझ पाते हैं, फिर तुम मुझे क्या समझ पाओगी- 


तुम हो safes ! गंचारि कहा मोका aga १. 
सिव, Ach, सनकादि निगम मेरो अत न पाच | 
भक्तनि की रच्छा करीं दुष्टनि को संहार | 
क स-केस चारि मारि हों, सो धरनी उतारों भार ॥ - 
कहत नद्‌ लाडिलौ | -कुंभनदास, दानलीला-८ 
गोपिकाओं ने कहा-हें कृष्ण ! तुम ब्रह्म हो ता फिर माता से साधारण बालक की. तरह a कर 
बंधे ? आधी रात के मथुरा के कारावास में से गोकुल की शरण में क्यों आए ; १ भूखे पेट वन में यों क्यों 
भटक-भटककर हम से भीख मांग रहे हो ४ 
बचन पाए मात, तयै क्‍यों न ऐसी कीन्हीं ! 
मथुरा छांडी राति, सरन गोकुल में लीन्हीं । 
बहुत बड़ाई करत हो, खोखो मन हिं बिचार | 
खाए आधे वेर हो, सो वन में हात कुमार । | pas 
६ at कहति ब्नजे-न्ागरी । EARTH, दानलीला-९ - -- | 
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कृष्णं कहते हैं, 'हे गोपिकाओं | तपस्या करके नंद-पत्नौ ने मुझ से वरदान लिया था! इसलिए अपने 
वैद (ब्रहा)-वचन का पालन करने के लिए मैंने गोकुल में आकर नंदरानी को सुख दिया है । हे बावरी 
गोपिकाओं | तुम क्या जानो । हम तो त्रिभुवनपति हैं । हम ता जल-स्थल एवं घट-घट में बसनेवाले g- 


तप करि के नंद-तारि, मांगि मो पे वर लीन्हा । 
aaa वेद ag धारि, आय गोकुल सुख दीन्हा ! 
तुम कहा जानो वावरी, हम त्रिभुषन-पति राइ | 
जीव जल-स्थल मे बंधे, सो घट-घट रहयो समाइ | 
कहत नद्‌ लाडिलो | -कुंभनदास, दानलीला-१० 
Qa’ पद यहां ब्रह्म का वाचक है । कुंभनदास शब्दब्रह्म के कंसे मर्मज्ञ थे ? इस प्रयाग से ही स्पष्ट 
हो जाता है । उपयुक्त पदों में शुद्धाईत-येदान्त के ही विचार निरूपित हुए हैं “शुद्धाद्वेतः का दूसरा नाम 
erate’ है | सवंत्र ब्रह्म व्याप्त है, इस सिद्धान्त के माननेवाला संप्रदाय “ब्रह्मवाद” है । उपयु क्त पद की 
अंतिम पबित जीव जल-स्थल में बसे, सो घट-धट रह्यो समाइ” द्वारा कवि ने ब्रह्मवाद” का ही निरूपण 
किया है एव वल्लभ वेदान्त के अनुसार निगुण की अपेक्षा सगुण के अधिए महत्त्वपूर्ण बताया है । इससे 
यह भी स्पष्ट हो! जाता है कि सूरदास, नंददास इत्यादि कवियों के “उद्धवगेपी-संवाद” में निगु'ण की अपेक्षा 
सगुण के अधिक महत्त्वपूण सिद्ध करने की प्रेरणा कुंभनदास के .इस 'दानलीला? लघुप्रबंध से ही मिली 
होनी चाहिए, क्योंकि सुर आदि सभी अष्टछापी कवियों का साहित्य कुंभनदास की अपेक्षा परवर्ती है एव 
सभी अष्टछाप के कवि यावज्जीवन एक ही केन्द्र (गेवद्धंननाथजी-श्रीनाथजी) को लक्ष्य करके अपनी वाङमयी 
पुजा अपित करते रहे थे । अतः उनका एक दुसरे की काव्य-गति से परिचित हाना स्वाभाविक भी है । 
- तात्पर्यं यह कि हमारे मत से नंददास के “भंवरगीत” के प्रत्येक छंद की लवुपंक्ति एव उद्धव-गापी-संवाद' 
 (ञ्रमरगीत) के आदि प्रेरणास्रोत कवि कुंभनदास ही हैं । दुसरी एक और वात हम यहां स्पष्ट कर देना 
चाहते हैं, वह यह कि कुंभनदास के इस काव्य गुणयुक्त उत्तमोत्तम 'दानलीला? नामक लघु-प्रबंध-काव्य से 
हिन्दी जगत्‌ अपरिचित्‌-सा प्रतीत होता है । पाठ्यपुस्तकों में ले-देकर सुर और अधिक से अधिक नंददास 
का “भंवरगीत? ही मुद्रित इष्टिगत होते हैं 1! कुभनदास का यह प्रसाद गुणयुक्त लघुकाव्य, दर्शन, काव्य, 
अलंकार इत्यादि कई दृष्टियों से वरेण्य है 12 विश्वविद्यालयों एव” उज्वनर माध्यमिक कक्षाओं के लिए यह काव्य 
` सुपठ्य है पर अज्ञात कोने में पडा रहने के कारण आज दित तक यह अपठूय एव' उपेक्षित रह गया है । 
समीक्षक स्वयं इसे पढ़कर इसकी प्रतीति कर सकते हैं । l 
इस काव्य में श्रीकृष्ण स्वयं अपने अवतार का कारण ,वताते हैं । यह भी कहते हैं कि जितने ware 
_ हैं सभी देव हैं-- 
जे ते संगी ग्वाल है, ते ते सब हे देव । -कुंभनदास, दानलीला-१४ 
आर सभी चतुर्देश भूवन मेरे ही अतुल प्रताप का गुणगान किया करते हैं । 
` शुबन चतुद श गांव ही अहनिसि अतुल प्रताप । -कु भनदास, दानलीला-१६ 
। मैँही ब्रह्मा के रूप में जगत्‌ को उत्पन्न करता हू । विष्णु के रूप में जगत्‌ का पालन करता हू' 
था रुद्र के रूप में संहार करता हू 
ब्रजमाघुरीसार, वियोगी हरि 
HG, अकाशक विद्याविमाग) कांकराली, उदयपुर, (Rare) प्रा, काउपणि शास्त्री, १५ फरवरी, १९५४ 
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ब्रह्मटरूप उतपति करों, रूद्र-रूप संहार | 
कहत न द-लाडिलौ | -कुंभनदास, दानलीला-२२ 
स्वर्गलोक, मृत्युलोक और पाताल में मेरी ही 'ठकुराई' है । मैं 'वुन्दावन-चंद” ही सभी में व्याप्त हू | 
हे बावरी गोपिका ! तू पूछती है-'तेरा नाम क्या है ? ता सुन, गज, पिपीलिका आदि सभी नाम- 
रूपात्मक तो मैं gg- 
स्वर्ग, मत्य, पाताल सव मेरी ठकुराई | 
हौं बृन्दावन-च द्‌ रहयो सब माँझ समाई । 
तू जो वदति है वावरी ! मेरो कहा हे नांड । 
गज-पिपीलिका आदि दै हा, सब ही मेरो ठाऊं ! 
3 कहत न'द-लाडिलो | कुंभनदास, दानलीला-२४ 
देखा जाए ते कुंभनदास ने 'दानलीला” प्रसंग में gaha वेदान्त विषयक ब्रह्म, जीव, जगत्‌ से सम्बद्ध 
विचारों को सार-रूप में, काव्यात्मक शैली में प्रस्तुत कर दिया है । वीज रूप में ब्रह्मकाद के सभी सिद्धांत इस 
प्रसंग में निरूपित हुं हैं । . | 
इसके पश्चात्‌ कृष्ण ने राधा से कहा कि हि नवनारी, राधे ! अब मुझे मथुरा जाना है और बहुतेरे 
काम-काज सलटाने हैं | तुम मेरा कौतुक (माया) देखना चाहती हो ते अभी दिखाने को तैयार हूं । इस 
बार मैं मथुरा जाऊंगा तो याद रखो, फिर कभी लौटकर “गोकुल की ओर नहीं देखूँगा- 
gg राधे नव नारि ! जब हौं मथुरा जहों । 
करनो हैं बहु काज, फेरी गोकुळ नहि Ger । 
कौतुक देख्यों चाहही, अबहि दिखाऊं तोहि। 
अब कौ गयो नहि आइ हों, फिरि देखौ नहि मोहि । 
कहत नद-लाडिलौ | -ऋंभनदास, दानलीला-२६ 
कुष्ण के इस वचन को सुनकर गोपिकाएं शिथिल हो गईं । उन्होंने कहा-क्यों जाते हो मथुरा १ रह 
यहीं और खेला हमारे संग । दूध-दही की ता बात ही क्या, नित्य अति हमसे दान (तन~मन- प्रेम समर्पण) 
मांगो । हम खुशी-खुशी देंगी । मथुरा जाने की बात कहते तुम्हें झम नही आती । इतना प्रम बढ़ाकर 
अव मथरा जाने की बात करते हो । कैसे कठोर और अनाडी हे।- 
9 काहे को मथुरा जाई, चैन ऐसे नहि, बोलो । 
हम तुम रहे समीप सदा, गाकुल में खेलो । 
दहीं, दूध की को गने, नित प्रति मांगा दान । 
तुम्हे लाज या वात की, सो हमे हात अति मान । _ i 
कहति ब्रज नागरी | -कुंभनदास, दानलीला-२७ 
फिर राधा एव गापिकाओं के कृष्ण के पुरातन-प्रेम का, जन्म-जम्मांतर के प्रेम का ou हो आया 
और फिर दही ही नहीं, किन्तु कृष्ण को उन्होंने अपना तन-मन स समर्पित कर दिया । 
यह स्पष्ट है कि सूर के 'दानलीलाः प्रसंग पर भी कुंभनदास के “दानलीला' का प्रभाव अति स्पष्ट क 
है । अंतर इतना ही है कि सूर दानलीना में अश्लील हो मए हैं ! | 
Sis ee र 


१. कुंभतदास, TRA 
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इस प्रकार कु भनदास के पदों में Yar वेदांत के अनुसार ही श्रीकृष्ण के परब्रह्म होने तथा 
जगत्‌-जीव के परिणमन, पालन एवं लय के विचार निरूपित हुए हैं । थपे एक अतिम पद में कु भनदास 
कृष्ण के अनुग्रह की कामना करते हुए कहते हैं : 'हे कृष्ण ! तत्क्षण शरण में लेकर विविध तार्पो का हरण 
करनेवाला तुझ जसा कृपालु और कौन हो सकता है ? महाप्रभु वल्लभाचार्य ने मुझे आप तक पहुँचाकर 
मेरा जन्म सफल कर दिया है । आपकी भ्रभुता? का मै क्या वर्णन करूँ ? आप पुर्ण ब्रह्म हैं ! आपके 
एक ही कृपा-कठाक्ष भाध से यह कुंभनदास “भव? तर जाएगा?-- : 


ga-fig को ऐसी कृपा. करे £ है 
लेत सरन ततछिन करुणानिधि, त्रिविध स'ताप हरे l 
सुफळ कियो मेरो जनमु महाप्रभु !, प्रसुता कहि न परे । 
प्रत ब्रह्म झपा-कटाच्छ ते, भव कों 'क॒भन? तरे । -कुंभनदास, दानलीला-२९ 
कुभनदास ने “दानलीला? के पदों में कृष्ण के समीप उनकी लीलाओं में सदा रहने की कामना की है 
तथा उनके अभाव में जग को 'झूठौ धाम' कहा है-- 
ऊँ भनदास लाल गिरिधर Rg, यह सब झूठो घास । -कुंभनदास, दानलीला- 
इस प्रकार कुंभनदास ने अपने पदों में कृष्ण की चरण सेवा में ही स्वय की मुक्ति मानी है । 
३. परमान ददाख : जीवन : अष्टछाप एवं पुष्टिभक्त कवियों में साहित्यिक गरिमा की दृष्टि से परमानंददास 
की गणना सूर के पश्चात्‌ होती है । तुलनात्मक समीक्षण से यह प्रतीत होता है कि सूर ने कृष्ण की वाल, 
सख्य, श्रृंगार, वीर इत्यादि सभी लीलाओं का गान किया है, जब कि परमान'ददास ने स्वय' को बाल 
एव गोपीभाव से सम्बद्ध लीलाओं तक ही सीमिंत रखा है । परमानंददास के संबंध में “अष्टसखान' ग्रन्थ 
का निम्नलिखित कथन उल्लेखनीय है--'ता at वैष्णव तो अनेक श्रीआचार्य जी के छृपापात्र हें, 
परन्तु सूरदास और परमानंददास ये दोऊ 'सागर' भये । । इन दोऊन के कीर्तन की सख्या 
नाहीं, सो दोऊ ‘ame’ कहवाद |? i 
इसी ग्रंथ में इस संदर्भ में दुसरा एक और कथन पठनीय है-“पुष्टिमार्ग मे दोऊ सांगर भए, 
एक तो सूरदास और दूसरे परमान दृदासजी | सो तिनको हृदय अगाघ रस भगवल्लीला रूप 
जहां रत्न भरे हँ ।' व 
परमानंददास इस कारण “सागर” नाम से अपने जीवनकाल में ही सुप्रसिद्ध हुए कि इनके पदों को 
संख्या असंख्य थीं और इनके अंत.करण में भगवल्लीला का अगाध रस भरा पडा था । 
WEA वल्लभाचाय ने भागवत” को “सागर? कहा है-- * 
हर्या वेशित चित्तेन श्रीभागवतसागरात्‌ । 
समुद्धतानि नामानि चिन्तामणि निभानि हि ॥ -श्रीपुरुषोत्तमसहत्ननाम, वल्लभाचार्य 
महाप्रभु वल्लभाचायं एव गो, विट्ठलनाथजी ने सूरदास ओर परमानंददास दोनों क्रो भागवत स्वरूप 
कहा है । इस प्रकार दोनों की रचनाओं को भी 'सागर' के विरुद से विभूषित करने का तात्पयी यही 
` है कि वे भागवती भक्ति के ही अनुसरण रूप हैं । १ 
प्रियदासजी ने भी “भक्तनामावली? में परमानंददासजी की संस्तुति करते हुए लिखा हि 
परमान द अरु स्र मिलि, गाई सब ब्रज रीति। . 


भूलि जात विधि भजन की, सनि गोपिन, क्री. BT ction 
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गापी भाव की परम ऐकांतिक भक्ति ही'ब्रजरीति” है, जिसमें जगत्‌ के समस्त वाह्याचार ainina 
छूट जाते हैं एव साधक एकमेव गापीभाव में हो तल्लीन रहता है । गोपीभाव का अभिप्राय गोपी की 
वेश-भूषा. धारण करना नहीं है, अपितु परमपुरुष कृष्ण के प्रति अपनी समस्त क्रियाओं एव" संवेदनाओं 
का समर्पण करके उनके विरह में हर क्षण पूर्ण व्याकुलता की अनुभूति करना है-- 
तद्पिताखिलाचारिता तद्विरहे परमव्याकुलता च । -तारदभत्तिसूत्र 


जिस किसी के प्रति प्रेम के महाभाव की ऐसी चरम दशा रहे, वह मनुष्य ता क्या परमात्मा हो ते भी 
प्रेम का वदला नहीं चुका सकता-- 


न पारयेऽहं [नरवदूय सांयुजां, स्वसाधुऊृत्यं विषुघायुजापि वः । 


या माभजन्दुजरगेहश्ंखलाः स दश्च तद्वः प्रतियातु साघुना ॥ -भागबत, १०-३२-२२ 

रासलीला में गोपिकाओं के एहसान में डूबे कृष्ण को भी उऋण हाने के लिए कहीं किनारा नहीं 
मिल रहा है। गोपिकाओं के प्रेम का बदला चुकाना उनके लिए भी दुस्तर हो रहा है । वे कहते है-- 
है गोपिकाओं तुमने दुस्तर गृह-श्रृंखला को तोडकर मुझे प्रेम दिया है । तुम्हारा. यह मिलन सर्वथा निर्दोष है । 
मैं देवताओं के समान आयु पाकर निरंतर, अहनिश तुम्हारी सेवा किया करूं ता भी तुम्हारे इस उपकार का 
बदला नहीं चुका सकता । तुम लोंगों की ही सुशीलता से तुम्हारे उपकार का बदला पुरा हा सकता है, मेरे 
पुरुषार्थं से नहीं ।' ह 

भागवतकार ने कृष्ण के माध्यम से शाश्वत मानव की उपकार में निछावर होने की शाश्वत संवेदना 
के ठीक छुआ है । वास्तव में ऐसी प्रीति का सौभाग्य जिसे उपलब्ध हो, वह देवता की. उम्र पाकर भी 
उक्रण नहीं हा सकता और ऐसी संवेदना की अनुभूति न दानव को, न देव के किन्तु मानव के ही संभव 
है। इसीलिए देव भी इस भाव की अनुभूति के लिए मानव योनि में उत्पन्न होने के लिए तरसते है । प्रस्तुत 
छंद में देवाधिदेव कृष्ण भी साधारण मानव के धरातल पर आकर ही गोपिकाओं के हृदय की प्रेमोष्मा से 
सोम का तरह घुले जा रहे हैं । महानुभाव परमानंददास के साहित्य में भी इसी प्रेम में मोम की भांति 
gaa के महाभाव की प्रधानता “है । परमानंददासजी ने गोपीभाव की भक्ति के संभोग एव' fatia दोनों 
* के पद अपने आराध्य गोवर्धननाथजी के सम्मुख गार्‌ हैं । 


परमासंददास का जन्म कनौ के एक कान्य-कुब्ज ब्राह्मण परिवार में संवत्‌ १५५० की माग- 
शीष शुक्ल ७ सोमवार को हुआ । परमाचंददास आजीवन अविवाहित ही रहे । इन्होंने अपने पिता से 
विवाह के लिए स्पष्ट शब्दों में मना कर दिया था । ये द्रव्य-संचय को भी व्यर्थं मानते थे । इनका यह 
मानना था कि साधारण आय से भगवद्‌ भजन, अतिथिसत्कार एव साधु-संगति करते हुए शांति के साथ 
जीवन यापन करना चाहिए । परमानंददास बचपन से ही काव्यः एवं संगीत में निपुण थे । युवावस्था में 
ये एक कुशल कीर्तनकार एवं प्रतिभासंपन्न कवि के रूप में सुप्रसिद्ध हो गए थे । स्वनिर्मित पदों को ये 
ऐसी सुमधुर भावपूर्ण शैली में गाते थे कि ओतागण मुग्ध हा जाते थे । अनेक गुणीजन एवं श्रोतागण इनके 
पास बने ही रहते थे । ये अपने आसपास एव सुदुर तक स्वसद्गुण से “स्वामी” नाम से प्रसिद्ध हो गए 
थे ! इन्होंने कई व्यक्तियों को अपना शिष्य बनाया था । ये २६ वर्ष की आयु तक कन्नौज में रहे । इसके 
अनंतर ये एक बार प्रयाग गए । वहां इनका मन ऐसा रमा कि संक्रान्ति-स्नान के बाद ये वहीं रहने लगे | 
जिन दिनों परमानंद “स्वामी? प्रयाग में थे, उन्हीं दिनों जमुना के दुसरी ओर अडेल गाँव में आचार्य वल्लभ 
बिराजते थे । परमानंदस्वामी का नियम था कि प्रति एकादशी रात्रिभर जागरण करते हुए कीतंन करना | 
एक समय रात्रि जागरण के श्रम से जब परमानंद "स्वामी? की आँखें कुछ समय के लिए झेप गई ता. 
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स्वप्न में इनको वल्लभाचार्य के पास जाने की प्रेरणा हुई । जब ये आचार्य वल्लभ के पास पहुँचे तब 
आचार्यजी ने इनको भगवद-यश्‌ वर्णन करने की आज्ञा दी। जिस पर इन्होंने अपना पहला पद गाया 

जिय की साध, जिय ही रहीं री । 

बहुरि गुपाल देखन नहीं पाए, बिलपत कंज अहींरी | 

एक दिन से जु सखी इहि मारग, बेचन जात दही री । 

प्रीति के लिए दान मिस मोहन, मेरी ate vat री । 

बिन देखे छिछ जात कळप सम, विरहा अनल दही री । 

परमान द “स्वामी? बिन दरसन, नेन न नींद वहीरी ॥ परमानंदसागर 

परमानंद “स्वामी? पर वल्लभाचार्य का ऐसा प्रभाव पड) कि वे उसी दिन से उनके शिष्य हाकर 

अडेल में ही रहने लगे. । इस प्रकार संवत्‌ १५७७ की ज्येष्ठ शुक्त ११ को परमानंद स्वामी' आचाय 
वल्लभ के शिष्य हो गए और परमानंद “स्वामी? से परमानंददास बन गर्‌ । फिर परमानंददास गोवधन 
gga पर आए और सुरभी कुंड पर रहने लगे । संवत, १६०२ में जब गो. विट्ुलनाथजी ने अष्टछाप की 
स्थापना की तब परमानंददास को भी उसमें स्थान दिया गया । इसके पश्चात्‌ आजीवन एकनिष्ठ भाव से 
इन्होंने श्रीगोवर्धननाथजी की कोतंत सेवा की । इनका देहावसान ९१ वर्ष की आयु में संवत्‌ १६४१ की 


की जन्माष्टमी के दुसरे दिन अर्थात्‌ नंदमहोत्सव के दिन हुआ । 


काव्य : यह तो पहले स्पष्ट किया जा चूका है कि परमानंददास आचार्य वल्लभ से दीक्षित होने के 
पूर्वं कवि-गायक थे । दीक्षितः होने के पश्चात्‌ इन्होंने गुर-आज्ञा. से “श्रीमद्भागवत” के दशमस्कन्ध की कृष्ण- 
लीलाओं के आधार पर आजीवन गोवर्घतनाथजी एवं नवनीतप्रियजी के सम्मुख नित्यभ्रति नव-नवीन कीतेन-- 
पद बना-बनाकर गाना प्रारंभ किया । इनके पदों में “परमानंदप्रभु' 'परमानंदस्वामी', “परमानंददास” और 
“दास .परमानंद' की भणिति मिलती है । - 

“ सूर के पदों में लीलाक्रम है, पर परमानन्ददास के पदों में क्रमिकता को अभाव है । अतः समीक्षण 
की इष्टि इनके पद मुक्तक के अन्तगत ही आएंगे । बाललीला एव वात्सल्य निरूपण में अष्टछाप के कवियों 
में सूर के पश्चात्‌ द्वितीय स्थान परमानंददास का ही है । इनके पदों में श्रृंगार मक्ति के संभाग एव विप्रलंभ 
दोनों पक्षों के भाव निरूपित हुए हैं. । इनके विरह के पद अत्यंत उत्कृष्ट एव प्रभावोत्पादक हैं । उनमें 
भक्त-हृदय की तडप अपनी चरम सीमा तक पहुंच गई है | आचार्य वल्लभ जैसे प्रखर दाशनिक भी इनके 
विरह के पद सुनकर विह्वल हो जाते थे.। परमानन्ददास के लिखे हुए ग्रंथ निम्नलिखित हैं-- 

(१) परमानन्दसागर,' (२) परमानन्ददासजी के पद, (३) दानलीजा, (४) उद्घवन्नीला, (५) श्रुवचरित्र 
(६) संस्क्ृतरत्नमाला 17 

उपयुक्त ग्रंथों में 'परमानंदसागर” ही परमानंददास की महत्त्वपूर्ण, स्वतंत्र ta प्रामाणिक रचना है । 
अन्य ग्रन्थ या at किसी अन्य परमानंददास रचित हैं या फिर उनके तत्संबंधी पदों के संकलन हैं । 'परमा- 
नंदसागेर? की कई हस्तलिखित प्रतियाँ काँक़रेली (मेवाड) के विद्याविभाग में सुरक्षित हैं । उनमें दे हजार 
सते भी अधिक पद संग्रहीत हैं i? कांकरोली (मेवाड) विद्या-विभाग से संवत्‌ २०१६ में प्रकाशित 'परमानंद- 
सागर में 'श्रीमद्भागवत? के दशमस्कंध के जन्मलीला-क्रम से पद संकलित हैं | इसमें “भ्रमरगीत? 
के पश्चात्‌ जरासन्ध-युद्ध, द्वारकालीला एव' परिशिष्ट में उत्सव-त्यौहार के पद भी संग्रहीत हैं | अंत में 


Se 


आश्रय और विनय के पद भी दिए गएं हैं तथा ५ पद प्रकीण भी हैं । यों कुल १३९२ पद इस ग्रंथ में 


अष्टछाप भोर वल्लभ संप्रदाय २, अष्टछाप और वल्लभ संप्रदाय 
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संग्रहीत है । डो. दीनदयालु गुप्त, प्रोफेसर एवं अध्यक्ष हिन्दी तथा अन्य आधुनिक भारतीय-भापा विभाग, 
लखनऊ विश्वविद्यालय, लखनऊ की प्रारंभ में सारगभित प्रस्तावना भी दी गई है । ग्रम्य विशालकाय है । 


भक्ति : परमानन्ददास के काव्य में आलंकारिक बाह्य चमत्कृतियों की अद्भूत संयाजना के साथ-साथ 
उसमें अन्तरात्मा की दिव्य देदीप्यमान अनुभूतियों के जैसा रसास्वादन भी मिलता है । यह रसास्वादन 
बैदिक मंत्र के विधि-विधानो एव बाह्य उपासना से विलक्षण केवल हृदय की साहसिक परम प्रेम स्वरूपा 
भक्ति भाव पर आधारित है । 


कृष्ण के सौन्दर्य एवं शक्ति इन दो गुणों में से अष्टछापी भक्तों ने कृष्ण के सोन्दय के आकर्षण को 
अधिक महत्त्व दिया है । कृष्ण के प्रेम-वणंन में पूर्वराग अवस्था की वियोग वेदना एवं मिलन की उत्कट- 
कामना के भावों की व्यंजना परमानंददास के पदों की एक प्रमुख विशेषता है । इस अवस्था में प्रेमी को 
जो दशाएं हाती हैं, जसे मिलन की अभिलाषा, हृदय की लालसा भरी तडपन, प्रिय का ध्यान एव स्मृति, 
प्रेम की कसक की उमंग, इन सभी का परमानंददास ने अपने पदां में सहज चित्रण किया है । एक” 
« गोपिका कहती है-- 


जब ते प्रीति श्याम at कीनी 1 
ता दिन ते मेरे इन नेननि, नेक हू नींद न लीनी । 
सदा रहत चित साक-चढ्थों जो, और कछू न सुहाय । 
मन में रहे उपाय मिलन को, इहे विचारत जाय । 
'परमान द' पीर प्रेम की काह at न कहिए । -परमानंदसागर 
“वरमानंदसागर' में कृष्ण की भाव-भक्ति के साथ-साथ यत्र-तत्र शुद्धाद्वैत वेदान्त से सम्बद्ध तत्त्व 
चितन का निरूपण भी सहज रूप में हुआ है । कवि का मुख्य प्रतिपाद्य तो भगवद्‌ संकीतन ही रहा है, 
पर gaa वेदान्त के परम दाशनिक आचार्य वल्लभ से दीक्षित हाने के कारण उन पर Yared वेदान्त का 
प्रभाव पडना भी स्वाभाविक है । इस प्रकार इनके पदां का विश्लेषण करने पर हमें जहाँ कहीं वेदान्त- 
संबंधी विचार उपलब्ध हुए हैं, उन पर हम आगे विचार करने वाले हैं । 
वेदान्त : परमानंददास के कृष्णकाव्य का मुख्य प्रतिपाद्य भाव एवं भक्ति रहा । अतः उनके काव्य 
में दर्शन एवं वेदान्त के तत्त्वों का निरूपण अपेक्षाकरृत स्वल्प हुआ है | 


ब्रह्म : परमानंददास रसरूप परब्रह्म के उपासक थे । Gerd वेदान्त के अनुसार उन्होंने श्रीकृष्ण के 

ही साक्षात्‌ परब्रह्म माना है । नंदराय” के कुमार मोहन ही प्रकट-ब्रह्म हैं। अपने नित्यधाम, नित्य वृन्दावन 
से लीला करने के लिए, भक्तों के कल्याण के लिए एव शंकर इत्यादि देवताओं के हित के लिए ही उन्होंने 
यहां भूतल पर अवतार लिया है । अपनी लीलाओं में उन्होंने बचराम को भी साथ रखा है, जो शेष के 
अवतार हैं-- - 

मोहन नंदराइ-कुमार | | 

प्रगट ब्रह्म निकु ज- नाइक, भक्त-हित अवतार | 

प्रथम खरन-सरोज बदों, स्यामघन गोपाळ | 

मकर-कु डल गंड-मंडित, चारु नेन विसाल | 

बलराम सहित बिनोद-छीला, सेस संकर-हेत। | 

“दास परमानंद? प्रभु हरि, वेद बोलत नेत ॥ परमानंदसागर, पद-५५३ 
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` पद के अंतिम चरण में कवि ने श्रुतिवाक्य प्रभु हरि वेद बोलत Aa’ द्वारा परब्रह्म श्रीकृष्ण का 
“अगम्यः, अनिर्वचनीय’ कहा है । वेद तक जिसे नेति-नेति? कहते हैं, वढी यह परब्रह्म श्रीकृष्ण है । ऐसा 


कवि का कथन है । 
घनश्याम “चतुभूंज' हैं, “दनुज-कुल-फ़ालक' हैं, “कमलापति', “त्रिभूवनपति” हैं । वे ही सृष्टि के “उत्पत्ति”, 

“पालक Ut 'प्रलयकर्त्ता? हैं । उनके करने पर ही सब कुछ होता है । वही 'क्षीर-समुद्रवासी”? एव “वकु ण्ठ-वासी? 
परब्रह्म हैं ! ब्रह्मा, इन्द्र, महादेव के विनति करने पर ही वसुधा का भार हरण करने के लिए उन्होंने 
यहाँ अवतार लिया है- 

सो गोविद तुम्हारे ब्रज बाळक | 

प्रगट भए घनस्याम चतुभुज, धरे दचुज-कुल-कालक | 

कमलापति त्रिभूवनपति नाइक, भुवन चतु्दख नाइक सोई | 


\ उत्पति प्रलय पालको कर्ता, जाके कियें सबै कछु होई | 


l WE नन्द्‌ उपन द्‌ कथा इह, इस क्षीर-ससुद्र कौ बासी । 
वसुधा भार-उतारन आयो, परब्रह्म वेकुठ-निवार्सा । 
ब्रह्मा महादेव इन्द्रादिक, विनती के cet ले आए । 
'परमानम्ददासा’ को FEL बहुत पुन्य तप क तुम पाए | परमानंदसागर,९८ 

“उत्पत्ति प्रलय पालकौ कर्ता छन्दांश बादरायण व्यास के “जन्माद्यस्य यतः? १-१-२, वेदान्तसूत्र का 
अनुवाद है । इस सुत्र में वेदान्त सूत्रकार व्यास ने ब्रह्म के स्वरूप की व्याख्या की है । 'अस्यजगतः, जन्म 
आदि-जन्म, पालन, मृत्यु, यतः जिसके द्वारा होते हैं, वह ब्रह्म है । यहां 'ब्रह्म' शब्द का इसके पहले के 'अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा' १/१/१ सूत्र से अध्याहार हो रहा है । इस प्रकार कवि परमानन्ददास ने अतीव संक्षेप में 
ब्रह्मसूत्र के उल्लेख द्वारा श्रीकृष्ण के परब्रह्मत्व एव" उनके सृष्टि के सर्जक, पालक एवं प्रलयकारी सामर्थ्य 
को प्रकट कर दिया है । 

'परमानंददास यह भी भली-भांति जानते हैं कि नंद के आंगन में हंसने-खेलनेवाले कृष्ण के यथार्थ 
स्वरूप को नंद भी नहीं पहचान पाए हैं । नंद ने जिनको “सुत? मान रखा है, वे ता यथार्थ में निगुण 
ब्रह्म हैं, जो रिरंखा (रन्तु' इच्छा) के लिए, लीला करने के लिए ब्रज में अवतरित हुए हैं- 

-> हंसत गोपाळ नंद के आगे, नंद स्वरूप न जाने ! 

निशुन ब्रह्म सगुन जे लीला, ताहि अब सुत करि मानें | परमानंदसागर, पद-१०१ 
ब्रह्मा, विष्णु और महेश ये तीन देवता मुख्य हैं । सभी इनके मने।वांछित फल पाने के लिए 

भजते हैं, पर परमानंददास तो शंख, चक्र, घनुष, गदाधर, agit गोपीनाथ, राधिक्रावल्लम के ही अनन्य 
भाव से उपासक हँ- 

माहि भावे देवाधिदेव । 

सुद्र-स्याम कमल-दळ लोचन गोकुळनाथ एकमेवा । 

तीन देवता मुख्य देवता, ब्रह्मा विष्णु अरु महादेवा । 

जें जानिये सकल वरदायक, शुन विचित्र कीजिये सेवा । 

सख चक्र सारग गदाधर, रूप चतुर्भुज आन दकंदा | 

गोपीनाथ राधघिकवल्लभ, ताहि उपासत 'परमानंदा' ॥ परमानंदसागर, पद-१३ २२ 
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gaia वेदान्त में जगत्‌ के परिणमंन के संवंध में वेदान्त का अविक्कतपरिणामवाद स्वीकृत हुँ एव 
ब्रह्म एव जीव में अन्तत: अइत माना गर्यौं है । परमानंददांस gaa वेदान्त के इन दोनों सिद्धांतों से 
र मणि में, जल एव' तरंग में, 
प्रतिमा एवं शिला में जैसे केःई अंतर नहीं है, बंसे ही जीव एव' ब्रह्म में भी कोई अतर नहीं है 
जा हों तुम में मिलि रहों, कछु भेद न पाऊँ। 
प्रछ-काल के मेघ ज्या, तुम माँझ समाऊ' 0 
जीव-ब्रह्म अंतर नहीं, क अन-मति जैसे । 
जल-तरंग प्रतिमा-सिळा, कहिबे कों एसे । 
जिनि सेवा ag पाइये, पद-अ बुज-आसा | 
से मूरति मेरे हृद, बसौं 'परमानंददाखा' ॥ परमानंदसागर, पद-१३६६ - 
“कहिबे कों ऐसे? द्वारा कवि यह स्पष्ट करना चाहता है कि नाम रूपात्मक जगत्‌ केवल कहने मात्र 
से अलग है, नहीं तो 'कछ भेद न पाऊं” ब्रह्म में और उसमें कुछ भी अंतर नहीं है । 


जीव : वेदान्त ने सांख्य की ज्ञानात्मिका, योग की क्रियात्मिका एवः भक्ति की भावामित्का निवृत्ति (मोक्ष) 
स्वीकार करने के साथ-साथ भागपरक निवृत्ति भी स्वीकार की है । जीव संसार में रहे, पर वह ईश्चराभिमुख 
होकर जीए ते| उसे भी मुक्ति मिलती है । जीव स्वयं को परमात्मा का अंश माने, फिर भले ही 
ज्ञानी ज्ञान का विचार करे, “जागी? याग-साधूना करे, WAT लगाए, कमंठ व्यक्ति कम करे, भागी भागलिप्त 
रहे, पर सभी को परमात्मा के 'पद-अंबुज” का घ्यान रहना चाहिए । परमानंददास ने शुद्धादवैत वेदान्त के 
अनुसार जीव को ब्रह्म का ही अंश बताकर उसका संसार में लिप्त रहना भी असार्थक नहीं बताया है । 
जीव संसार में रहते हुए भी यदि वह गोकुल-मरथुरा में रहे तो वह मुक्त ही है- 
मांडे ! हौं अपने गोपाळहि गाऊ । 
सु'दर-स्याम कमळ-दळ-लोचन, देखि-देखि सुख पाउँ | 
ज्ञानी ते ज्ञान विचारो, जे जागी ते जाग । 
कर्मठ होइ सुकर्म विचारहु, जे भोगी ते भोग । 
x x x 
अपने अस की मुगति सजी है, मांगि feat संसार | 
'परमान द' गोकुळ मथुरा महि उपज्यो इहे बिचार । परमानंदसागर पद-४५९ 
इस प्रकार परमानंददास à gea वेदान्त के अनुसार ही ब्रह्म एव जीव का अंशी-अंश माना है 
तथा दोनों की अद्वैतता स्वीकार की है । 
जगत्‌ : परमान'ददास ने जीव एव जगत्‌ के परिणमन के संबंध में अविक्ृतपरिणामवोद को स्वीकार 
किया है, जिससे यह स्पष्ट हो जाता है कि वे इन्हें ब्रह्म का ही स्वरूप मानते हैं । 
संसार : संसार के संवन्ध में भी परमानन्ददास ने Yared वेदान्त के अनुसार उसे अविद्या-माया- 
जन्य हाने के कारण क्षणिक एव हेय कहा है । जैसे धर्मशाला में अल्प समय के लिए काई यात्री टिकता 
है, वैसे ही परमानंददास ते इस संसार को भी क्षणिक कहा है । वास्तव में परमानंददास का मन ते 
'जागते-सोते? ब्रजनाथ के 'चरन£कैमैले'में। हलगा०हुमआ०है।३५“छऽमर््यकह' में संतप्त गोपिकाओं ने जसे घर 
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घर उनके लिए उजाड aT था, बैसे ही परमानंददास ने भी संसार का 


के ही बन' बना लिया था, 
aga सभी के मोह को छाड दिया है-- 


क्षणिक माना है और आहार-विहार 
प्ररो मन गाविद सौं मान्यौ, ता ते ओर न जिथ भावे | 
जागत सोबत इडे उत्क ठा, कोड प्रजनाथ मिळावे ॥ 
बाढी प्रीति आनि उर अतर, चरन-कमळ Rg दीनों । 
कृष्ण-विरह गोकुल की गोपी, घर ही मे बन कीनों ॥ 
छोडे आहार-विहार देह-सुख, और न चाळी काऊ | 
qana बसत हैं घर में, जैसे रहत बटाऊ ।'-परमानन्दसागर पद-१०३८ 
परमानंददास ने परब्रह्म श्रीकृष्ण नाम का 'कलि-मल हरन” तथा “हरन-भव-सागर” के लिए प्रमुख 
आधार माना है । 'संसार-सागर? के पार करने के लिए श्रीकृष्ण का नाम ही परम आधार है- 
“कलि -मल-हरन तरन-भव-सागर, भक्तचिदामनि कामघेडु | -परमानःदसागर, पद-१ ३५६ 
माया : परमानन्ददास ने अपने पदों में जीव का संसार के राग-द्रेप में फंमाए रखनेवाली अविद्या-माया का 
ही विशेष रूप में उल्लेख किया है । व्यक्ति यदि अविद्या, अज्ञान, अध्यास अथवा मोह से मुक्त हा जाता 
है ता उसे अपने आप ही विद्या, ज्ञान, भक्ति इत्यादि की सात्तविक उपलब्धि हा जाती है। भक्ति का 
अभाव, Fat को दान न देना, काम, क्रोध, लोभ, परनिदा, अपराध करके पेट. भरना इत्यादि अविद्या के 
ही परिणाम हैं । परमानन्ददास का कहना है कि पुराणों के सुनने के बाद भी “अनपाइनी' भक्ति उत्पन्न 
न होकर अविद्या-जन्य काम, क्रोधादि उपयुक्त विकार जन्म लें ता उसका जन्म कथा-श्रवण इत्यादि ही ध्यर्थ 
हैं । विद्या के प्रकाश से व्यब्ति में भूत (प्राणी) दया, भगवान्‌ के चरण-कमलों में अनुराग एवं साघु-संगति 
के प्रति उत्कण्ठा वढ़ती है- 
रे मन ! सुनि पुरान कहा कोनो | 
अनपाइनी भक्ति न उपजी, भूखे दान न stat 
काम न बिसयों, क्रोध न बिसर्यो, लोभ न विसयो देवा । 
परनिंदा सुख तौ नहि विसरी, निफळ भई सव सेवा | 
बाट-परी घर सूसि परायौ, पेट भयौं अपराधी | 
पर लोक जाइगौ जाते, सोई अविद्या साधी | 
चरण-कमल-अबुराग न उपज्यो, भूतदया नहि पाली | 
“परमानन्द” साधु-स गति विल, कथा पुनीत न चाली । -परमागन्दसागर, पद-१३४२ 
परमानन्दंदास के इस पद में उस सेवा, कथा-श्रवण, भवित के! निष्फल बताया है, जिसके द्वारा व्यक्ति 
अत्रिद्या से मुक्त नहीं हाता है | भक्त के लिए काम, क्रोध, लेभ, निंदा इत्यादि अविद्या-जन्य विकारों से 
मुक्त हाना आवश्यक है । इसके अभाव में भक्ति केवल दिखावा है। | 
मोक्ष : परमानन्ददास ने ईश्वर-प्रेम के चरमानन्द की अनुभूति के अनेक पद लिखे हैं । इस अवस्था 
को जीवनमुक्त अवस्था कहा गया है । भक्त सांसारिक आसबित को त्यागकर भजनानंद में निमरन हो जाता 
है । जैसे सरिता feg में मिलकर एकरस हो जाती है, वैसे ही पत भी परमात्मा के भक्ति-सागर में मिलकर 
तद्रूप हो जाता है। भक्त को लोग सांसारिक यातनाएं देते हैं, निदा करते हैं पर वह कदापि बिचलित नहीं होता- 


मेरे भाई ! हरि नागर सों नेह । 
o A बेर केले:-छूछत। हुँ पूरब बढ्यो तसेच ०६०". 
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अंग-अंग निपुन बन्यो, जदुनन्दून स्याम बरन तन देह । 
जब ते दृष्टि परे नन्द्‌ नन्दन, ag तें बिसयौं गेह । 
कोउ नि'दौ कोड बदौ, मन को गयो संदेह । 
सरिता fay मिली “परमानन्द भयो एक रस्‌ नेह । -परमानंदसागर, पद ४०९ 
“भयो एक रस नेह” में अद्वैतावस्था का निरूपण हुआ है | पर यह स्थिति शंकराचाय की नहीं, किन्तु 
gada वेदान्त की सारूप्यावस्था की मुक्ति-स्थिति है एव' सदेह इसको अनुभूति हा रही है, अतः इसे 
जीवन-भुक्तावस्या भी कहते हैं । कोऊ निदौ कोऊ बंदी? कथन मीरांबाई से तुलनीय है । 


परमानंददास ने 'मदन-गापाल” की तुलना एवं मानसी सेवा-भक्ति को मुक्ति से भो श्रेष्ठ माना है । 
कृष्ण की प्रेमभक्ति एव' सेवा में जा आनंद है, वह मुक्ति में gad है । भगवान, श्रीकृष्ण at लीला में 
सामीप्य लाभ मिलता है, जा रस की उत्तमोत्तम अवस्था है । पुष्टिभक्ति की इष्टि से मुक्ति की भी यह 
चरम-स्थिति है । श्रोकृष्ण के प्रेम-रसिक्रजन ही इस प्रकार की लीला-सामीप्य लाभ की मुक्ति-अवस्था का 
आनद जान सकते हैं । यहां मुक्ति-अवस्था से तात्पर्यं है, वह आनंदावस्था जिसमें भक्त संसार को सपे- 
कंचुकिवत्‌ पीछे Bre देता है । भकत कृष्ण के चरण-फमलों की रज पाकर संसार के सभी धर्मों को तुच्छ 
समझने लगता है । वह फिर श्रीकृष्ण के ही पावन गुणा का श्रवण एवं कोतंन करता है । भक्त ने यह 
आनंद वेद-पुराणें। के रस के रूप में ही, सार तत्त्व के रूप में ही प्राप्त किया है । इस प्रकार श्रीकृष्ण 
का सवंथा भजन ही तथा उनकी लीलाओं में अनुरक्ति हो भकत के लिए परमार्थं संपासिका है— 


सेवा मदन गोपाळ की सुगति ह तं मीठी । जानें रसिक उपासिका छुक-सुख जिनि दीठी ॥ 
चेरन-कमळ-रज मन॒ बंसी सब धर्म बहाए | Waa कथन चिन्तन बढयो पावन शुन गाए ॥ 
चेद-पुरान निरूपि के रस लियो निचाइ । पान करत आनन्द भयौं डार्यो सघ, छोइ ॥ 
“परमानन्द? बिचारि के परमारथ साध्यो | रामकृष्ण-पद-प्रेम बढ्यो लीळा-रस बाँध्यो ॥ 
परमान दसागर, पद-१३३८ 


गापीभाव की ऐकांतिक भक्ति में भक्त तन-मन से श्याम-रंग में अनुरक्त हो जाता है | मुरली का 
नाद ही परमात्मा का आत्मा को आह्वान है । श्रुति कथन है तत्त्वमसि’ तू मेरा है”, यही मुरली-नाद 
का वास्तविक मरमं है । मुरलीनाद सुनते ही गापिकाएँ अध-रात्रि में अगवान, कृष्ण से मिलने के लिए 
यमुना-तट की ओर निकल पड़ीं । उन्होंने संसार के सभी संबंध, सभी मर्यादाएँ as डाली । एक गोपिका 
का मुरली नाद ने इस तरह मन मोहित कर लिया है कि ag अब योग, घर्म समी को छोडकर श्रीकृष्ण 
के चरण-कमल के प्राप्त करने के लिए तड़पने लगती है । वह्‌ हरि से प्रार्थना करती है- हि हरि ! 
आप संन्यासी का मुक्ति, कामी का कामिनी, धर्मी के धर्म का मार्ग दिखाएँ, पर में ता आपके 'पद-अंबुज' 
प्राप्त करना चाहती हूँ । मैं आपसे अभिन्न हूँ । मेरा मत स्यामरंग-रातौ' है । उस पर कभी दूसरा रंग नहीं चढ़ेगा- 


मेरो मन गह्यो भाई ! मुरली को नांद | 
आसन पवन ध्यान इहै जानों, कोन करे अब वाद-विबाद । 
मुक्ति देहु संन्यासिनि कों हरि ! कामिनि देहु काम की रासि ॥ 
- देह धर्म कौ मारण, मेरौ मनु रहयो पद-अंधुज-पासि । 
ie E ज्योति सब या महि, सपने न छुर्ह तिहारौ जोग ॥ 
“परमानन्द' स्याम रंग-रातौ सबै सहाँ, मिलि एक अग लोग! परमानंदसागर-१०७१ 


२३. 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


PER स कक 


Digitized by Arya Samaj AR lon Chennai and eGangotri 


इस छंद में कवि परमानंददास' ने सांख्य की ज्ञानात्मिका एवं योग की आसन, प्राणायाम इत्यादि 
क्रियात्मिका निवृत्ति (मोक्ष) का प्रत्याख्यान (निषेध) करके सगुण परमेश्वर लीला पुरुषोत्तम श्रीकृष्णचंद्र को 
लीला में लय होने की याचना की हैं । 
कवि परमानंददास ने सूरदास, नंददास इत्यादि कृष्णभक्त कवियों की भाँति ब्रज-प्रेम एव” वृन्दावन के 
सुख के समक्ष वैकुण्ठ के सुख के भी तुच्छ मानकर उसकी उपेक्षा की है। कवि वैकुण्ठ इसलिए नहीं 
जाना चाहता कि वहाँ न नंद है, न यशोदा, न गोप-गोपिकाएँ हैं, न कदंब की छाया है, न यमुना का 
निर्मल जल है । ऐसी स्थिति में गोपिका ब्रजरस के छोड़कर वैकुण्ठ में नहीं जाना चाहती । चतुर ग्वालिनी 
कहती है कि ऐसी परम आह्लादकारी ब्रज-रज को छोड़कर मैं ता कहीं भी नहीं जा सकती-मेरी जाथ बलाय”, 
मेरी बला जाए 
कहा करों AS ठि जाइ | 
जहाँ नहि. नन्द जस्रोदा गोपी, जहां-नहि बच्छ ग्वाल ओर aig । 
जहां नहि निर्मळ जळ जमुना को, जहां afe बुच्छ कदम की छांइ | 
“वरमानेन्द' प्रभु चतुर रवाळिनी, त्रज-रज तजि मेरी जाइ बलाइ | परमानं दसागर, पद-१३७१ 


इस प्रकार कविवर परमानंददास ने ब्रज, ब्रज-लीला, यमुना-तट इत्यादि के ही परम-सेव्य, परम- 
आराध्ये, परम-आस्वांद्य, परम-वरेण्य मानकर इन्हीं में अनुरक्ति को मोक्ष से भी बढ़कर माना है और 
पुष्टि भक्ति संप्रदाय में परम वैष्णव के लिए यही उत्तमोत्तम मोक्षावस्था है । 

संसार के संबंध स्वार्थी हैं । केवल श्रीकृष्ण ही ऐसे हैं जा उनसे प्रेम करने पर वे सदा एक-रस 
होकर निवहि करते हैं । संबंध बाँधना आसान है, पर उसका निभाना कठिन है | सदा कमल भ्रमर को 
संतोष देता है, सवेदा वह उसे एक रस में रखता है । ठीक इसी तरह श्रीकृष्ण के चरण-रज फी प्रीति 
मी इसी भाँति प्रपत्ति में आए भक्त को सदा ईश्वरीय प्रेम में sare रखती है । ऐसा प्रेम और उसका 
निरछल निर्वाह संसार में न माता-पिता का स्नेह हाता है और न सहेदर-बन्धु का स्नेह ही । इसलिए 


भक्त गोपीमाव से मदन-गोपाल की चरण-रज से ही प्रीति करता है क्योंकि वह ब्रजपति है । वह वृन्दावन- 


वास देगा । वह सबसे बड़ा “ठाकुर” है/। नारदादि मुनि उसी का यश गाते हैं-- 
तुम तजि कोन सनेही कीजे । 
सदा एक-रस कों निवहतु हे, जाकी चरन-रज StH । 
इहि न हाइ अपनी जननी तें, पिता करत नहि ऐसी । 
बंधु-सददोद्‌र तेउ न करत हैं, मद्न-गापाल करत हें जेसी । 
सुख अरु लॉक देत हे ब्रजपति, अरु वृन्दावन बास बसत | 
'परमानन्द्दास” कौ ठाकुर नारदादि पावन AZ गावत | परमानन्दसागर, १३७१ 
आचाये वल्लभ ने एकमेव श्रीकृष्ण की ही शरणेच्छा करते हुए 'शिक्षापत्री” में लिखा है-- 
नीचाश्रयो, न कत'व्य: कर्त व्योमहदाश्रयः | 
अर्थात्‌ आश्रय महान्‌ का स्वीकार करो, नहीं किं नीच का । परमानंददास' के उपयुक्त छंद में कृष्णाश्रय 


' जसे महत्तम आश्रय को ग्रहण करने की कामना व्यक्त की गई है क्योंकि व! 

S ge ह ठाकुर है । ठाकुर खुद ठगा 
_ जाता है, पर दूसरों को ठाता नहीं है, इसीलिए तो वह ठाकुर है । वह सब कुछ देगा, एवं क l 

। एक बार शरण में लेने के बाद कभी तलाक नहीं देगा, त्याग नहीं करेगा । संसारी प्रायः नीच हेते हैं । 
pa स्वार्थी हाते हैं । वे स्त्ाथे के लिए tere करेंगे और फिर गंडेरी की तरह चूसकर घूरे पर फेंक देंगे। 
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f WÅ : रस-स्वरूप परब्रह्म लीला पुरुषोत्तम की आद्य रस-शक्ति एव सिद्ध भक्त राधा तथा गोपि- 
काएँ हैं । पुष्टि संप्रदाय में अनन्य गोपीभाव की भक्ति ही ग्राह्य है । राधा एवं infra भी श्रीकृष्ण 
की अनन्य भक्त होने से तदूपा ही हैं । कवि परमानंददास ने राधिका के चरणो की संस्तुति की है । 
राधिका के सुभग-शीतल-सूकोमल चरण रसिकलाल ह्याम' के मन-मोहकारी एवं विरह-सागर का पार 
करानेवाले हैं । वे चरण ऐसे हैं कि इयाम भी विवश होकर उनकी सदा शरण में रहते हैं-- 

धनि ए राधिका-वर-चरंन । 
सुभग-स्रींतळ अति सुकोमल कमल के से बरन | 
x x x 


रासिकलाल मन-मोद-कारी बिरह-सागरु-तरन ! 
बिबस “परमानन्द” छिनु-छिडु, स्याम जिनि के सरन । परमानंदसागर, पद-५८१ 
क्याम की आध्यात्मिक शक्ति राधा है, तभी तो श्याम विवश हाकर सदा उसके अधीन रहते हैं । 
गोपिकाएँ प्रेम की ध्वजा हैं । शिव, ब्रह्मा, संत, उद्धव ने उनके प्रेम की भूरि-भूरि प्रशंसा की है | 
ऐसी अति पुनीत गाकुल की गोपिकाओं के भारय धन्य हैं 1 विप्र हा और हरि-सेवा विमुख हा ता उसका 
जीवन व्यथे है । उसकी अपेक्षा अहीर की जाति में जन्मी ये गोपिकाएं हरि भक्त हाने के कारण परम पुनीता 
हैं । 'पावयन्ति कुलानि पृथ्वी च? जिन्होंने हरि-भक्ति करके न केवल अपने कुल को अपितु पृथ्वी को भी 
qaaa आपित किया है- 
गोपी प्रेम की ध्वजा । 
fafa जगदीस .किए बस, अपने उर घरि स्याम-सुजा | 
fa NA प्रसंसा कीनी, उद्धव संत adi 
धन्य भाग्य गोकुल की बनिता, अति पुनीत भव मांही |. 
कहाँ विप्र घर जनमहि पाये, हरि सेवा विधि नाहीं । 
तेई पुनीत 'दाख परमानन्द' जे हरि सनमुख जाही । परमानन्दसागर, पंद-८०३ 
४. कृष्णदास : जीवन : कृष्णदास आचाय वल्लभ के शिष्य एवं अप्टछाप के कवि थे । ये श्रीनाथजी के 
मंदिर के अधिकारी थे । प्रारंभ में श्रीनाथजी को सेवा बंगाली ब्राह्मण किया करते थे कितु वे सभी शाक्त 
थे, अतः उन सभी को सेवा से हटाने का श्रेय कृष्णदास को ही है । 


जन्म संवत्‌ १५५३ में हुआ । ये गुजरात में खेड़ा जिले के चरोतर प्रदेश के कडवा 
eden लग ।1 इन्होने बादशाह के सामने अपने पिता के चोर होते की साक्षी देकर एक बनजारे को 


वापस उसका घन दिलवाया थ। । इस अप्रिय घटना के कारण पिता-पुत्र में वैमनस्य हा गया । कृष्णदास' 
विरक्त हाकर तीर्थाटन करते हुए ब्रज पहुँचे । वहीं आचाय वल्लभ से इनका साक्षात्कार हुआ | ऐसा उल्लेख 
मिलता है कि ग्रोवधेन पर्वेत पर आचार्य वल्लभ ने कृष्णदास को अपना शिष्य बनाया 12 कृष्णदास का 
साधारण गुजराती का ज्ञान ता था ही किन्तु ब्रजभाषा में काव्य एव संगीत का ज्ञान उनके गोवधन 
पर्वत पर पुष्टिसंप्रदाय के सत्संगियों के द्वारा प्राप्त हुआ। ATH में कप वल्लभ ने उन्हें श्रीनाथजी 
की भेंट लेने का कार्य सौंपा और तत्पश्चात इनकी कार्यक्षमता देखकर इन्हें श्रीनाथजी के मंदिर कां अधिकारी 
बना दिया । इन्होंने एक बार मीरां की भेंट भी वापस कर दी थी 1 ये आजीवन अविवाहित ही रहे थे। 
cara? साहित्य से ज्ञात होता है कि ये साम्प्रदायिक सिद्धांत एवं सेवा-विधि x पूर्णतः परिचित ms प यहाँ 
तक कि अन्य कई व्यक्ति इस संबंध में मागदर्शन लेने के लिए उत्सुक रहा करते थे । कृ “काव्य | 
एवं संगीतशास्त्र के ज्ञाता, मर्मज्ञ तथा सुकवि थे । ये नववीन उत्तम पद स श्रीनाथजी की कीतेन 
ताई, वालीदार = पटेल । कडवा के कणबीं अथवा कूनबी कहते हैं । गुजरात में पटेल दा प्रकार के हैं-- 
(१) कडवा (२) लेउआ | Be मजाक, AS lalaya Collection. : SAA n 
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सेवा किया करते थे । संवत्‌ १६०२ में जब गो. विट्ठनाथजी ने अष्टछाप की स्थापना की तब उन्होंने 


कृष्णदास के भी उसमें संमिलित कर लिया । 
काव्य : -खाज रिपोर्ट में कृष्णदास द्वारा रचित निम्नलिखित ग्रंथों का उल्लेख मिलता है-- (१) 
जुगलभान चरित, (२) भ्रमरगीत, (३) प्रेमतत्व निरूपण, (४) भक्तमाल टीका, (५) वैष्णव Ss वंदन, 
(६) बानी प्रेमरस राजि, (७) हिंडोला लीला, (८) दानलीला । कृष्ण की रासलीला का .वर्णन भी इन्ह बडा 
ही भावपूर्ण किया है । इसी कारण इनकी लीला आसक्ति रासलीला कही गई है । नाभाजी ने अपने 
“भक्तमाल' ग्रन्थ में इनकी संस्तुति करते हुए लिखा है-- 
l श्री वरळभ गुरुदत्त, भजन सागर, शुन आगर | 
कवित्त नाख निरदोष, नाथ सेवा में नांगर ॥ 
x - x x 
ब्रज रज अति आराध्य, वहे धौरा सर्वस चित्त । 
सानिध्य सदा हरिदास वर्ष, गोर-स्याम दृढ़ व्रज लियो ॥ 
भक्ति : कृष्णदास ने Muay” अनेक पद लिखे हैं । “वात” से ज्ञात हाता है कि ये सूर की 
प्रतियोगिता में पद रचा करते थे । उनकी आसक्ति रासलीला में थी, अतः इनके पदों में प्रिया-प्रियतम के 
विहार के पदों को अधिकता है। कृष्णदास ने घोर अश्लील शगार से सम्वद्ध खंडिता नायिका के पद प्रचुर 
संख्या में लिखे हैं । ये पुष्टिसम्प्रदाय और gaga वेदान्त के भी गूढ़ ज्ञाता थे | इन्होंने श्रीकृष्ण के वाल रूप, 
सखा रूप, किशोर रूप, स्वामी रूप; मधुर रूप और युगल रूप की उपासना की है.। इनका मुख्य काय 
सेवा करना था, पर इनके पदों में कहीं-कहीं दर्शन के तत्त्व भी निरूपित हुए हैं । इस संबंध में हम 
यहां विचार कर रहे हैं। : : = 
वेदान्त : गुजेर-धरा का यह कवि अष्टछाप के अन्य कवियों की भांति ब्रह्म के रस रूप का ही 
उपासक रहा है । श्रीकृष्ण रस रूप ब्रह्म हैं एव राधा उनकी रस रूपा परम आद्या-शक्ति है । कृष्णदास 
ने राधा-कृष्ण के युगल स्वरूप का ही वर्णन किया है । शक्ति इव' शक्तिमान्‌ नाम-रूपात्मक दृष्टि से भिन्न 
हा सकते हैं पर पारमाथिक दृष्टि से वे सवंधा अभिन्न एव एक gl इसी कारण वल्लभ वेदान्त के 
अनुयायियों के पुष्टिमार्गीय मंदिरों में केवल श्रीकृष्ण का स्वरूप ही बिराजमान होता है क्योंकि राधा तो उनकी 
o अभिन्न शक्ति है, उसके भिन्न स्वरूप की सम्यदाय में कोई सत्ता नहीं है | नाथद्वारा (मेंचाड) में पुष्टि 
सम्प्रदाय के सात स्वख्यों में से प्रमुख स्वरूप श्रीनाथजीः बिराजते हैं तो उनके साथ अलग से राधा का 


| <१ श्रीनाथजी ब्रज -में गोवर्धन परवत पर बिराजते थे । औरंगजेब ने गोसाई लोगों के पास आदमी भेजकर 
€ कृहलाया कि तुम लाग मधुरा के फकीर हा ता करामात दिखलाओ, वर्ना निकाले जाओगे । इससे 
` डरकर विठ्ठलनाथजी के पुत्र गिरधारीजी के बेटे दामोदरजी श्रीनाथजी की मूर्ति के रथ में बिठाकर 
`  अपने काका गाविंदजी, बाल कृष्णजी, बल्लभजी जौर गंगाबाई के साथ १० अक्टूबर १६६९ के दिन निकले 
* मौर मगरे पहुँचे । १६ दिन तक वहीं छिपे रहे ।. फिर कातिक शुक्ल २ का आगरे से चलकर वू'दी 
के राव राजा अनिरुद्धसिह के पास आए । फिर बरसात का मौसम कोटे के जिले कृष्णविलास में काटा । 
वहाँ से पुष्कर होकर कृष्णगढ़. पधारे तब कृष्णगढ के राजा मानसिंह ने कहा : आपको छिपकर 
` ` रहना मंजूर हा ता रहिये । मै जाहिरा रख नहीं सकता । निदान बसंत और किसी कद्र गर्मी कुष्णंगढ़ 
में पुरी को, उसके बाद मारवाड में गए । Sage के महाराजा यश्चबंतसिंह ननिहाल थे । गासाईजी ने 
“ जाधपुर से तीन कोस की दुरी पर चांपासेगी ग्राम में श्रोनाथजी को पथराया और बरसात के आखिर 
Ee. तक वहीं रहे | मथुरा से निकलने के बाद प्रथम बरसात का मौसम कृष्णगढ़ में, द्वितीय कोटे के पास 
क a कृष्ण विलास में और तृतीय चांपासेणी में विताया । [शेष अगले पृष्ठ पर 
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स्वरूप नहीं है । राधा-कृष्ण दोनों अभिन्न हैं, उनके इस अभिन्नत्व 
कर सकता है । कृष्णदास उच्च कोटि के परम भगवदीय अनुग्रह प्राप्त सेवक थे । वल्लभ सम्प्रदाय में 
अवतारी श्रीकृष्ण की उपासना वाल, सखा, किशोररूप, यूगल रूप तथा उसके लेक रक्षक स्वामी रूप, 
वात्सल्य, सल्य, कान्ता, सखी तथा सेव्य-सेवक भावों से होती है। सूर-साहित्य में सभी भावों का निरूपण 
मिलता है, पर कृष्णदास ने रस-लीलासक्त राधाकृष्ण के युगल रूप के अधिक प्रमुखता प्रदान की है । 
परब्रह्म श्रीकृष्ण रस रूप हैं ते। राधा “रसिकनी' एव “रसभीनी' है । उसने प्रिय कृष्ण के कंठमणि बना 
रखा है, क्योंकि माधुय के अधिपति श्रीकृष्ण के अंग-प्रत्यंग की रसिकता से वह परिचित है । राधा-कृष्ण 
के उभय स्वरूप की रति कृष्णदास को भगवदनुग्रह के रूप में प्राप्त हुई है अतः वह उप्त पर निछावर है- 


रसिकनी राधा रस भीनी । 

मोहन रसिक गिरिधर पिय अपने कण्ठमनि कीनी | 

रसमय अँग-अंग रख-रसमय रसिक रसिकता चीन्हीं | 

उभय स्वल्प की रति न्योछावरि 'कृष्णदास' के! दीनी । कृष्णदास-पदसंग्रह, पद-५९ 


भक्तों के कष्ट निवारण के लिए परब्रह्म ने लीला पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण के रूप में भूतल पर अवतार 
लिया । उन्होंने वाम वाहु पर गोवर्धन धारण करके इन्द्र के अतिवृष्टि के खंड-प्रलय से ब्रज की रक्षा 
की । इन्द्र भी उनके अद्भूत प्रभाव को देखकर प्रणत हाकर सामने आया और अपने अपराध के लिए 
क्षमा याचना की । इस प्रकार विनोद में ही Mada पर्वत धारण करने की अदभुत केलि करके बाल 
कृष्ण वे waini! कहलाए-- ु 


का ब्रह्म-रसाधिकारी भक्त ही अनुभव 


ये गोसाई लाग बादशाह आलमगीर के डर से सारे रजवाड़ों में किरे, परंतु बादशाही नाराजगी को 
झेलने को ताकत किसी में न पाई । लाचार मारवाड नें महाराज जसवंतसिंह के पास गए । लेकिन 
जब उनके मुलाजिमों की भी ताकत न देखी, तब cher गोसाई दामोदरजी के काका गाविदजी महाराणा 
राजसिह (उदयपुर, मेवाड) के पास आए और श्रीनाथजी के वारे में अपनी ख्वाहिश थी, जाहिर की । 
महाराणा ने खुशी के साथ मंजूर किया और कहा कि “जब मेरे एक लाख राजपूतों के सिर कट जाएंगे, 
उसके बाद आलमगीर इस मूर्ति को हाथ लगा सकेगा ।” इस तरह २० फरवरी १६७२, शनिवार के 
दिन श्रीनाथजी को सिहाड ग्राम (नाथद्वार के यास) में पाट बिठाया ।? (वी रविनोद, भाग-२, पृ. ४५२-४५३से) 
श्रीनाथजी के साथ-साथ, श्रीनाथजी के गोद के ठाकुरजी नवनीतश्रियजी, श्री विट्ठलनाथजी (नाथद्वारा) 
श्री द्वारकाधीश (कांकरोली) यों चार पुष्टि संप्रदाय के स्वरूप आज भी मेवाड़ में मेवाड़ के महाराजा- 
धिराज महाराणा श्रीभगवान्‌ शंकर एकलिंगजी के माथे बिराजते हैं । हिन्दी शोधकर्ताओं को वास्तविकता 
का पता चले एवं घमं की रक्षा वीरता करती है, नहीं कि स्त्री-समपंण, व्यभिचार, अघरामृत, जूठा 
खिलाता, थूँक चटवाना एव राजभेग के मिष्ठान्न । ये ही बाते स्पष्ट करने के लिए उपयुक्त ऐतिहासिक 
विवरण यहां प्रस्तुत किया गया है । 

. गोवर्धन-पर्वत वास्तव में पवत नहीं किन्तु मनुष्य-निर्मित एक बाँध है । धामिकों ने आदर देने के लिए 
इस बांध को पर्वत नाम दिया है । यमुना की बाढ़ का जल गाँवों में घुसकर नुकसान न पहुंचाए, इसके 
लिए लोगों ने ही मिलकर यह एक लंबी दीवार-सी बनाई है: “ब्रज में आम तौर पर लोग इसे गिरिराज 
के नाम से पुकारते हैं । साहब, मुश्किल से १०० फुट ऊंचीं पहाडी है...जमीन को सतह पर उठाई गई 
सी लगती है । यह पहाडी मिट्टी में चट्टनें जमाकर उठाई गई है। यह सात मील लंबी दीवार की तरह 
खड़ी हुई है । मैं और कन्या बहा जा, काय, देता, प गए ॥ सके, ऐसा लगा कि यह क्‌ दरती पहाड़ी 


~ 
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जीत्यो-जीत्यो जसोदा को नंदन मधवनि afte निवारी | 

वाम बाहु राख्यो गिरि नायक, गोकुल आरत परी ॥ 

इन्द्र खिसाय जारि कर विनवै, में अपराध कियो प्रभु भारी | 

तू द्याल, करुणामय माधो, प्रनत हृदे भय हारी ॥ 

बाळ-विनाद बाल-लीला रस, अदूसुत केलि बिहारी । 

'कृष्णदाख' AAT बोळत, लाल गोवर्धन धारी | -कष्णदासपदसंग्रह, पद-८१ 

नंददास की भाँति कृष्णदास ने भी राम कृष्ण में अभिन्नता स्थापित की है । उन्होंने कहा है कि 

राम ही त्रिलोक के राम-राम में रम रहा है । राम रूपी परम रमणीय रूप ही नंदराय के आंगन में 
कृष्ण के रूप में लीलाऐ कर रहा है । जल-थल अंबर सवंत्र इस प्रकार राम ही विलसित हो रहा है- 


राम राम रमि रह्यो त्रैलोक | 

राम राम रमणीय शेष नट, राजत aqua के ओक । 

राम राम राम Ag रंजन, जल-थल विळसित फेतक केक । 

गिरिधर पिय बलि “कृष्णदास” के सब विधि राम बिना छुन-लोक । इष्णदासपदतंग्रह,पद-८२ 


“राजत' शब्द ब्रह्म के स्वराटू का वाचक है । ब्रह्म स्वयं अकाश रूप है एव उससे सभी प्रकाशित 
हैं । यही स्वराट्‌ शब्द का वास्तविक अथ है । इसी तरह 'सुन-लाक' अर्थात्‌ शून्य-लाक । 


सूर आदि की भाँति कृष्णदास ने भी परब्रह्म श्रीकृष्ण एव' गुरु में अभिन्नत्व स्थापित किया है । 
कृष्णदास ने श्रीवल्लभनंदन गोसाई विट्ठलनाथ की स्तुति परब्रह्म श्रीकृष्ण के रूप में ही की है । श्रीगोसाई 
विट्ठलनाथ प्रकट पुरुषोत्तम हैं, मायावाद निकंदक हैं, नामोच्चारण मात्र से ही वे भव-फंदन-कतंक हैं 
तथा उनकी पदरज को सुर-नर-मुनि भी वंदन करते हूँ-- 


जय जय जय श्रोवल्लभनन्दन | खुर नर सुनि जाकी पद्र जन वंदन ॥ 
मायावाद किये जु निकन्दन । नाम लिए काटत भव फन्दन ॥ 
प्रकट पुरुषोत्तम चरचित चदन | इष्णदास' गावत श्रुति छन्दस ।। कृष्णदासपदसंग्रह, पद-८३ 


“मायावाद=निकंदन? एक ऐसा अपशब्द है, जिसका प्रत्येक पुष्टिमार्गीय वैष्णव से गोसाई आचार्य 
प्राथंना-स्तुति, स्तवन इत्यादि किसी न किसी रूप में प्रतिदिन उच्चरित करवाते हैं । “अपशब्द? का अर्थ 
गाली होता है | यह आद्य शंकराचार्य को दी जानेवाली अच्छी सुसभ्य गाली है । 


_ आचार्य शंकर ने 'केवलाद्वेत? वेदान्त के आधार पर त्रिगुणात्मिका सृष्टि को माया कहा है, इसलिए वे 
मायावाद के संस्थापक कहे जाते हैं | इसके विपरीत आचार्य वल्लभ ने मायावाद का खण्डन किया एव" 
शुद्ध-अद्वैतवाद का वेदान्त स्थापित किया 1! इसी कारण वल्लभ मायावाद-निकंदक कहे जाते हैं । यह एक 


नहीं है, कृष्ण ने जरूर गोवर्धन उठाया था, यानी इन्सान ने ही इस पहाड कों बनाया है । कठिन बाढ़ों 
को रोकने के लिए कृष्ण की प्रेरणा से सब गाँववालों ने मिलकर यह बाँध बनाया होगा । इसी बाँध के 
कारण उनका गोधन वर्षा की बाढ़ से बचकर अपने आपके बढ़ाता था” (इसी कारण इसका नाम गोवर्धन 
पडा ।) बूंद और समुद्र, अमृतलाल नागर, पृ. ४३० धर्म में कितना झूठ एव' पाखंड चलता है, यह 
इन पंक्तियों से स्पष्ट हो जाता है l ; 


SE ऐश मायावा व द निराकत्ता ब्रह्मवादः प्रवत्त [कः सर्वोत्तमस्त्रोत्र वल्लभाचायं 
a RRS पका ue SUNS bing त तल्ल नाम, 
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परम आश्चर्य का विषय है कि “श्रीमद्भागवत” के प्रथम छंद में भी इसी त्रिगुणात्मिक सृष्टि को माया- 
मिथ्या कहा गया है," पर “भागवत? में कथा मुख्यतः सगुण ब्रह्म श्रीकृष्ण की ही है । १ 

रसरूप ब्रह्म के संस्तुवन के अतिरिक्त कृष्णदास ने ब्रजभूमि के प्रति भी अगाध प्रेम व्यक्त किया है | 
साथ ही “परम-पुनीता' 'जगपावनी' 'कृष्ण-मन-भावनी? 'तरणि-तनया? यमुना की भी उन्होंने स्तुति की है । 
जैसे चकोर प्रेम में मुग्ध रहता हैं वेसे ही गोप-गोपी भगवान्‌ श्रीकृष्ण के प्रेम में यमुना तट पर सदा 
नव-नवीन रहते हैं । यमुना गिरिवरधरन श्रीकृष्ण को भी अतीव प्रिय है । कवि कृष्णदास ने प्रसाद एव" 


Q 
माधुर्यं गुणमयी ललित काव्यमय शेली में महारानी यमुना की स्तुति इस भांति की है-- 


नमो तरणि तनया परम पुनीत जग पावनी, gaa भावनी रुचिर नामा । 
अखिल सुखदायिनी खबसिद्धि हेतु, श्री राधिकारमण रति कारण स्यामा । 
विमल जल सुमन कानन Aaga, पुलिन अतिरम्य प्रियत्रत किशोरी । 
गेप-गेपी नवल प्रेमाति वंदिता, तट सुदित रहत जैसे चकोर 
लहरि भावळलिता बालुका सुभग, ्रजबास, ब्रज पूरण फळदा । | 
ललित गिरिवरघरन प्रिय कलि-नंदिनीं निकट कृष्णदास” विरहित प्रबळता | 
कुष्णदासपदसंग्रह, पद-१३३ 
कृष्णदास ने लीला में स्वयं को लय कर देना, लीला फा आनंद प्राप्त करना, लीला-सामीप्य एव 
लीला की सन्निधि प्राप्त करना ही जीव का परम लक्ष्य एवं मोक्ष माना है । उपयुक्त छंद की “गोप- 
गोपी नवल प्रेमगति वंदिता, तट मुदित रहत चकोर “पंक्ति द्वारा कवि लीला-मुक्ति की ही ओर संकेत कर 
रहा है । अंतिम चरण में कवि स्वयं को भी इसी लीला में स्थान मिले, इसके लिए उत्कंठित बता; रहा 
है : “ललित गिरिवरधरन प्रिय कलिनंदिनी निकट “कृष्णदास” ।वरहित प्रवलता ।' 


५. सददास : जीवन : साहित्यिक गरिमा एक वेदान्त-निरूपण की हृष्टि से अष्टछाप के कवियों 
में सूर के पश्चात्‌ नंददास का ही स्थान है । ये गोस्वामी विट्ठलनाथजी के शिष्य थे । अष्टछाप के कवियों 
में ये आयु में सबसे छोटे थे । कई समीक्षकों ने इनका काव्य सम्प्रदाय की दार्शनिक एव घामिक प्रवृत्तियों 
समझने की दृष्टि से सूर के साहित्य से भी अधिक महत्पूर्ण माना है ।” नंददास का समसामयिक 
उल्लेख नाभाजी के “भक्तमाल' ग्रंथ में इस प्रकार मिलता है 


qaaa आनन्दनिधि, रसिक सुप्रभुहित रंग मगे । 
लीलापद रसरीति ग्रन्थ, रचना में नागर | 

सरस उक्ति युत भुक्ति, भक्ति रसगान उजागर | 
प्रचुर पथ at सुजसु, रामपुर ग्राम निवासी ॥ 

सकल सुकुल संबलित, भक्त पद्‌ रेड उपासी । 
चन्द्रहास-अग्रज सुद परम, प्रेमपथ सें परे ॥ 


उपयु क्त पद से स्पष्ट हाता है कि नंददास कृष्ण की प्रेमलक्षणा मधुर पुष्टि-भक्ति में तल्लीन रहनेवाले 
वैष्णव भक्त थे । नंददास के लिए ताभाजी ने “रसिक' विशेषण प्रयुक्त किया है, जिसके तीन अथ हो सकते 


१. तेजोवारिमृदां यथा विनिमयो यत्र त्रिसर्गो मुषा । 
धाम्ना स्वेन सदानिरस्त कुहकं सत्यं पर धीमहि ।। श्रीमद्भागवत १-१-१ 


२, अष्टछाप के कवि नन्ददास, डे, कृष्णदेव झारी 
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निरूपण में निपुण, (२) लौकिक stare में लिप्त एव (३) मधुर-भक्ति 
का उपासक भक्त । नन्ददास के काव्य का अध्ययन करने पर ये तीनों बिज्वेषताएँ स्पष्टतः उभर आती हैं। 
कई बातों में गुजरात के ब्रजभाषा काव्य के अन्यतम कवि दयाराम के साथ नन्ददास तुलनीय हैं, पर 
यह एक अलग शोधप्रबंध क्रा विषय है | नाभाजी ने नन्ददास को “रसिक? नाम से संबोधित किया है । 
ऐसा प्रसिद्ध है कि ये अपने यौवनकाल में एक खत्री जाति की सुंदरी पर आसक्त थे और सदैव 

उसी के पीछे लगे फिरते थे । एक बार वह स्त्री ब्रज में आई तो ये भी उसके साथ लगे चले आए । 
यहीं गोस्वामी विद्वुनाथजी ने इनका मोह भॅगकर इन्हें कृष्णभक्त के प्रति अभिमुख किया । इस घटना को 
लेकर या फिर इनकी राधाकृष्ण की aH मधुर भक्ति को लेकर नंददास के! नाभाजी ने “रसिक' 
कहा है । यों ब्रह्म में चित्त लीन रहने पर व्यक्ति वाह्मरूप में योग, भोग, संग या असंग में से किसी 
भी स्थिति में रहे, वह ब्रह्मानंद से ही युक्त कहा जाएगा-- 

Bazar वा भोगरतो वा, संगरतो वा संगविहीनः । 

यस्य ब्रह्मणि रमते चित्तम्‌, नन्दति नन्दति नन्दत्येव । -आद्य शंकराचार्य 

अपनी बहुमुखी प्रतिभा, सरस कविता और कोमल-कांतपदावली के कारण नंददास का स्थान ब्रजभाषा 
साहित्य में अत्यंत महत्त्वपूर्ण है । 

'नन्ददास का जन्म सन १५३३ में हुआ था । ये रामपुर के निवासी थे । कई इन्हें तुलसीदास का 
छोटा भाई मानते हैं ये सनाढ्य ब्राह्मण थे । इनके पिता का नाम जीवाराम था । जीवाराम के भाई 
का नाम आत्माराम था | जीवाराम के दो पुत्र थे-नन्ददास और चंद्रहास । आत्माराम के पुत्र का नाम 
तुलसीदास था । बचपन में तुलसीदास और न ददास ने बचपन में ही संस्कृत साहित्य का उत्तम ज्ञान 
प्राप्त कर लिया था | इसके साथ ही काव्यरचना और संगीतकला की ओर भी stat वचपन से ही रुचि थी [1 


नददास का रामभक्त से कृष्णभक्त हाना : अपने शिक्षा गुरु के प्रभाव से आरंभ में नंददास 

भी तुलसीदास की तरह रामभक्त थे, किन्तु पुष्टिसंप्रदाय में दीक्षित होने के अनन्तर इनके जीवन का क्रम 

ही आमूल परिवर्तित हा गया । ये पूर्णतः कृष्णभक्त हा गए । काव्य एव' संगीत में स्वाभाविक रुचि के 

कारण इनका मन कीतंन में विशेष रूप से लगता था । ये भक्तिभावपूर्ण उत्तम पदों की रचना करके 

गाने लगे । काव्य एवं संगीत में इनकी प्रतिभा का इस गति से विकास हुआ कि ये शीघ्र ही पुष्टिसंप्रदाय 

के कवियों में गिने जाने लगे । नंददास कुछ काल तक गोवर्धन पर्वत पर सुर के सत्संग में रहे ! सूर के 
सात्त्विक जीवन के प्रभाव से नंददास के हृदय में ऐक्रांतिक पुष्टिभक्ति का उदय हुआ । साम्प्रदायिक जनश्रुति 
के आधार पर यह भी सुप्रसिद्ध है कि नंददास के हृदय में हढ़ वैराग्य का अभाव देखकर सूर ने इनको 
गृहस्थ बनने का आदेश दिया । नन्ददास सुर के आदेशानुसार अपने गाँव रामपुर में आए और उन्होंने कमला 
नामक कन्या के साथ विवाह किया । जिससे उनके कृष्णदास नामक एक पुत्र भी हुआ । इस प्रकार कुछ 
काल तक गृहस्थ के रूप में रहकर नन्ददास संवत्‌ १६२४ के लगभग विरक्त भाव से पुनः गोवर्धन पर्वत 
पर चले आए । गोवर्धन पर आने के बाद ये स्वामी रूप से मातसी गंगा पर रहने लगे । वहीं रहते हुए 
उन्होंने अपना शेष जीवन श्रीनाथजी की कीतेन-सेवा और ग्रन्थ-रचना में लगा दिया । अंत में सं. १६४० 
के लगभग गोवर्धन में मानसी गंगा के किनारे एक पीपल के वृक्ष के नीचे इन्होंने अपना देह त्याग किया । 


काब्य : तन्ददास ने अष्टछाप के अम्य कवियों की भाँति कीर्तन के स्फुट पदों की रचना ता की ही है, 
पर साथ ही इन्होंने अनेक ग्रन्थों का निर्माण भी किया है । इनकी रचनाएं इस प्रकार हैं 


हैं-(१) रसशास्त्र में आयुंगार-रस नि 


———— टि 
3 V, 
१. भष्टछाप के ata नन्ददास रै डॉ. कृष्णदेव झारी ha Vidyalaya Collection. 
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(१) अनेकार्थ मंजरी ` (४) रूप मंजरी (८) सुदामा चरित्र (१२) सिद्धांत पंचाध्यायी 

-(अनेकार्थं नाममाला, अनेकाथभाषा) (५) विरह मंजरी (९) रुकमणि मंगल (१३) दसमस्कन्ध 

(२) मानमंजरी' नाममंजरी, (६) प्रेम वारहखडी (१ ०) भंवरगीत (१४) गेवर्धनलीला 

_ गाममाला, नामचितामणिमाला (७) स्याम सगाई (११) रासपंचाध्यायी (१५) पद्यावली 

(३) रंसम॑जरी 

नंददासकृत उपयु क्त रचनाओं में काल का उल्लेख नहीं है । अतः कालक्रमानुसार इनका समीक्षण 
करना संभव नहीं है । डा. दीनदयालु गुप्त का मँत है कि 'रसमंजरी” नन्ददास की आरंभिक रचना है 
और “रासपंचाध्यांबी”, 'भंवरगीत? एव' “सिद्धान्त पंचाध्यायी” इनकी अंतीम रचनाएं हैं ।* 


यह निश्चित हैं कि पुष्टिंसँप्रदोय में दीक्षित हाने से पूर्व नन्ददास ने कतिपय स्फुटपदों की रचना की 
थी, किन्तु इन्होंने कोई स्वतन्त्र ग्रन्थ नहीं fadi सूर के निरीक्षण में और उसके पश्चात्‌ अपने गाँव के 
गृहस्थ-काल में संभव है, नन्ददास ने साहित्य का विशेष अध्ययन किया हा | “अनेकार्थ-भाषा? और “नाम- 
भाला? जैसे कोशग्रन्थ इसी काल में रचे हा सकते हैं । इसके पश्चात्‌ “रसमंजरी' और ‘oma’ जैसे 
रसभावाश्चित ग्रन्थों की रचना हाना संभव है । यह भी स्पष्ट है कि नन्ददास को ‘Aa शब्द अधिक 
प्रिय था। इसी कारण इनके अधिकांश ग्रन्थों के साथ 'मंजरी' शब्द जुड़ा हुआ है । 'विरहमंजरी', 'रसमंजरी' 
और “रुपमंजरी' ग्रन्थ चौपाई छंद में विरचित हैं । इन ग्रन्थों में अवधी भाषा के महाकवि जायसी तथा 
तुलसीदास की शैली का प्रयोग किया गया हैं | चौपाई छन्द में सरल काथ्य लिखने का श्रेय जायसी 
एव तुलसीदास के पश्चात्‌ हिन्दी कृष्ण कोव्यधारा के कवि नन्ददास को ही प्राप्त है । 'रूपर्मजरी? नायिका 
भेद एवं रसशास्त्र से सम्बद्ध ग्रन्थ है । इस गम का उद्देश्य पुष्टिसंप्रदाय की are धार्मिक भावना 
का प्रतिपादन करता है, पर उपरि दृष्टि से यह ग्रन्थ जौकिक MIT का काव्य-सा प्रतीत होता है । 
'रसमंजरी' में नायिका भेद का सांगोपांग वर्णन है । “रूपमंजरी' एव “रसमंजरी' ग्रन्थों की रचना नन्ददास 
जैसे भक्त कवि के द्वारा हुई है, किन्तु दोनों में रीतकालीन काव्य-शैली की प्रमुखत। स्पष्ट प्रतीत हाती है 
और दोनों ग्रन्थों के द्वारा हिन्दी के भावी रीतहाल की भी स्पष्ट सूचना मिल जाती है। “स्याम सगाई' 
ग्रन्थ में कृष्ण के साथ राधा की सगाई का वर्णन किया गया है । यह कथा “भागवत” में नहीं है । 
पुष्टिरांप्रदाय में राधा स्वकीया मानी जाती है, संभव है, इसी भावना की संपुष्टि हेतु यह ग्रन्थ लिखा गया 
हो । 'सुदामाचरित' और 'इकमणीमंगल' भांगवत दशमरक्रध के विविध अध्यायों की कथाओं के आधार 
पर लिखे गए ग्रन्थ हैं । “सुदाम्ांचरित' एक लघु काव्य है, जिसे कई समीक्षक नन्ददासक्कत नहीं मानते, 


१, नन्ददासकृत “मानमंजरी' की एक हस्तलिखित प्रति मेरे गुर डा. भ्रमरलाल जोशी के पास है । यह 


संस्कृत के 'अमरकोश? की भांति हिन्दी में दोहा, छंद में fraa है. कवि ने प्रारंभ में लिखा है 
‘quae’ के आधार पर यह ग्रंथ भाषा में लिख रहा हु 
गुथित नाना नाम कौ, अमश्कोश के माय | 
मनबतिकै मानपरि, मिले अरथ खव आय 1181 
i हों में [त में लिखा है-इति श्रीमानमंजरी नाममाला नन्ददासकुत ` 
यह ग्रंथ २८८ दोहों में लिखा गया है । अंत ० a 
संपूर्ण n श्री संमत १८९२ मिति पोस विद १२ वुध दिने लिपिकर्त जती वेणीचंद त्रतीय प्रहरे ॥ 


२. HHT और वल्लभसम्प्रदाय, पू. २७१ 
२३ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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í ite सं tr. घुलसौदासँ के 
, दीनदयालु गुप्त इसे नन्ददासकृत मानते हैं ।" रुकमणी मंगळ” संभव है, स्‌ 
न शोर है । इस ग्रन्थ में कवि की प्रतिभा 


“जानकीमंगल? “वार्वतीमंगल? के अनुकरण पर frat गयो ग्रन्थ 
el हुआ है और यह क्वि की श्रेष्ठ कृतियों में से एक हैँ । नंददास की रचनाओं मे 
qaca और ‹राख-पंचाध्यायी? का विशेष महत्त्व है । भाषा की कोमलता, शब्दों की संजावंट, भावों 
की सरसता एवः साम्प्रदायिक सिद्धांतों के निरूपण की हृष्टि से इन दोनों ग्रन्थों का अत्यधिक महत्त्व है । 
इन दोनों ग्रन्थों में साहित्य एव aaa का मणिकाँचन याग परम स्तुत्यं हे । “भ'वरगीत? नंददास की एक 
अमर साहित्यिक रचना है । उद्धव-गापी संवाद के माध्यम से निंगुण पर सगुण की ga याग तथा ज्ञान पर 
प्रेम की विजय इसमें प्रतिपादित है। इस ग्रन्थ में भी दशन ga वेदान्त के विचार व्यक्त हुए हैं । शंकर 
के जगन्मिथ्या! से daa योगियों के योगमाग तथा कबीर जैसे ज्ञामियों के शुष्क ज्ञानमार्ग की अपेक्षा 
Gerad वेदान्त से संबद्ध सगुण पुष्टिमागे श्रेष्ठ है, यही इस ग्रन्थ का मुख्य प्रतिपाद्य है । इस ग्रन्थ की 
रचना रोला और दोहा मिश्रित छन्द में की गई है । प्रत्येक पद के अंत में दस मात्रा की टेक से ग्रन्थ 
की संगीत-याजना में पूर्णता आ गई है । इस ग्रन्थ में गापियों के तका भी अकाट्य एव युक्ति संगत हैं । 
युक्ति-संगत तकं-कर्ता को महर्षि यास्क ने “निरुब्त? में ऋषि नाम से संबोधित किया है-'तर्के वे ऋषिः? । 
“रासपंचाध्यायी” ग्रन्य अपनी कोमलकांत पदावली एव श्रुतिमधुर भाषा शैली के कारण इतना ललित प्रतीत 
हाता है कि कई ईसे हिन्दी का 'ग्रीतगाविस्द' कहते हैं। रोला छन्द नंददास के विशेष प्रिय है । यह 
ग्रन्थ इसी छंद में निबद्ध है ! बाह्य रूप में यह काव्य लौकिक प्रेम को लेकर चलता-सा प्रतीत होता हैं 
पर आध्यात्मिक दृष्टि से इसमें आत्मा (गापी) का रासलीला के माध्यम से रसरूप परमात्मा (कृष्ण) के 
प्रति समर्पण निरूपित हुआ है । यह ग्रन्थ “श्रीमद्भागवत? के आधार पर लिखा गया है तथा “और कवि 
गढ़िया, नन्ददास जड़िया? कथन हिन्दी ब्रजभाषा साहित्य में नन्ददास के भाषा-सोष्ठव का लेकर ही प्रचलित है । 
“रासपंचाध्यायी? की प्रांजल भाषा, विषय प्रतिपादन शेली, काव्य-साँदर्य एव मौलिक उद्भावनाएं नन्ददास 
की “जडया? उपाधि को सार्थक बनाती हैं 1? “सिद्धान्त पैचाध्यायी' ग्रथ में 'रासपंचाध्यायी' की सैद्धान्तिक 
व्याख्या की गई है । इस ग्रन्थ में कृष्ण, वृंदावन, वेणु, गोपी, रास आदि शब्दों की आध्यात्मिक व्याख्या 
प्रस्तुत की गई है । इस ग्रन्थ का सांप्रदायिक महत्त्व है । रासलीला के लौकिक same को कवि ने 
पारलौकिक ध्येय की ओर उन्मुख किया है 15 'दसमस्कन्ध भाषा? में “भागवत? के दशमस्कंध के आरंभिक 
२९ अध्यायों का भावानुवाद किय गया है । “भागवत' के २९ से ३३ तक के पाँच अध्यायों पर “रासपंचाष्यायी 
की कया आधारित है ! इस प्रकार नंददास ने भागवत की कथा को क्रमिकता के आधार पर दो स्वतंत्र 
ग्रन्थ लिखे हैं । ऐसी भी जनश्रुति है कि नन्ददास ने संपूर्ण भागवत" का भावानुवाद किया था, जिसे ब्राह्मणे 
की आजीविका नष्ट हा जाने के भय से अपने गुरु विट्ठलनाथजी के आदेश से उन्होंने यमुना को समपित 
कर दिया | उसी का शेष भाग “दसमस्क्रन्ध भाषा? ग्रन्थ है । पर इस कयन में कोई सार प्रतीत नहीं 
हाता । यह भी संभव है कि यह उनकी अंतिम रचना हो, जिसे वे अपने असामयिक्र निधन के कारण 
पुर्ण न कर सके हों । “भागवत? दशमस्कन्ध के Gems २४-२५ में वर्णित गोवर्धनलीला के आधार पर 
“गावधनळीळा'” ग्रन्थ की रचना की गई है । हिन्दी के इतिहास के ग्रन्थों में इस रचना का उल्लेख नहीं 
मिलता है, पर रचना के प्रारंभ एव अन्त में कवि के नाम की छाप होने के वारण डॉ. दीनदयालु गुप्त इसे 
नन्ददासक्कत मानते हूँ 14 


१. अष्टछाप और वल्लभ संप्रदाय, J. ३४२ 
२. हिन्दी साहित्य का इतिहास, सं. डा. नगेन्द्र, पु. २२५ 
३. हिन्दी साहित्य का इतिहास, ड FUR प. 33 thana ४०, eG बाप आर. बल्लभ संप्रदाय, पृ. २८४ 
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'पद्यावली' में नन्ददास विरचित पदों का संकलन किया गया है । नन्ददास ने श्रीनाथजी का कीर्तन 
करते हुए अनेक पद रचे थे, उनमें से जा उपलब्ध हे सके हैं, उन्ही का 'पद्मावली? में संकलन किया 
गया है । शोध के फलस्वरूप और भी पद उपलब्ध हो सकते है । 


नन्द्दास के काव्य मे वेदान्त एवं साहित्य का समन्वय : नन्ददास का टकसाली काव्य 
ब्रजभाष-काव्य का अमर ATA है । नन्ददास की रचनाओं में दे गुणा की प्रधानता है--माघुयं और 
प्रसाद । नन्ददास के पदों में माधुर्या ता इतनी उच्च कोटि का है कि प्रत्येक पद मानो एक रसझरी मृद्वीका 
का एक गुच्छ है । पंक्तियों में न तो संयुक्ताक्षर हैं और न दीघं समस्त शंब्द ही । शब्दों की ध्वनि ही अर्थ 
का निर्देश कर देती है और जा कुछ कहा गया है, वह भी aga थोड़े शब्दों में और सुन्दरता के साथ i? 


नंददास के काव्य का साहित्यिक महत्त्व के साथ-साथ धार्मिक महत्त्व भी कुछ कम नहीं है । उन्होंने 
अपनी सरस शेली में Yara वेदान्त के सिद्धांतों का सफलतापूर्वक निरूपण किया है 1 उनके काव्य की यह 
भी एक विशेषता है कि उनके काव्य में साहित्य एव' दर्शन का सुभग समन्वय हुआ .है । 

प्रेमविवश कवि नंददास की प्रेम में प्रमत्तावस्था का वर्णन “भक्ततामावली? में इस प्रकार किया गया है- 


नन्द्दास जो कुछ कह्यो राग रंग A पारि । 
अच्छर सरस सनेह-मय Jaa Baa उठे जागि । 
रमन TA agla इते करत कवित्त सुढार | 

बात प्रेम की सुनत ही छुटत नेन जळधार | 
बावरो सो रस में फिरे, खोजत नेह की बात । 
आछे रस के वचन मुनि, वेगि विवस ह्वे जात ।. 


वेदान्त : भाव एवं कला की इष्टि से सूर निःसन्देह अष्टछाप के कवियों में yaar हैं, पर काव्य 
में वेदान्त-निरूपण की इष्टि से नंददास अपेक्षाकृत श्रेष्ठ हैं । इस संबंध में डा. विश्वंभरताथ उपाध्याय 
लिखते हैं--“अष्टछाप के कवियों में सूर से भी अधिक नन्ददास में वल्लभ सम्प्रदाय के विचारों को वाणी 
मिली है । नंददास सम्प्रदाय के विचारों को कविता का आवरण पहनाने में अधिक प्रवीण थे । नंददास ने 
“मानमंजरी?, 'पंचमंजरी?, “अनेकार्थमंजरी', “रासपंचाध्यायी', “सिद्धान्तपंचाष्यायी', “दशमस्कन्ध भाषा”, 
“भंवरगीत? इत्यादि ग्रन्थों में तथा अपने गुरु गोसाई विद्ठलनाथ की स्तुति में विरचित पदों में वेदान्त-परक 
विचारों का निरूपण किया है । हिन्दीतर प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-कवियों में गुजरात के कवि दयाराम के 
ब्रजभाषा साहित्य में भी सर्वाधिक रूप में qaa वेदान्त के तत्त्व निरूपित हुए हैं टु Sees इष्टि से 
परीक्षण किया जाए तो दयाराम इस क्षेत्र में न केवल हिन्दीतर प्रदेश के कृष्ण-कवियों में अपितु हिन्दी भाषी. 


क्षेत्र के हिन्दी कुष्ण कवियों में भी काफी आगे हुं । इस संबंध में इसी शोध-प्रबंध में आगे पर्याप्त 
विचार. किया जाएगा 1? 

ब्रह्म : नंददास ने शुद्धाद्वैत वेदान्त के अनुसार ही इष्य को परब्रह्म मानकर उनको जगत्‌ का कारण, 
करुणार्णव एव' गोकुलाधीश कहा है । यह नामरूपात्मक एव सुग जगत्‌ परब्रह्म श्रीकृष्ण के ही परिणमन 
का फल है । ब्रह्म ही सभी तत्त्वो के रूप में बिलसित हो! रहा है- ` क 


१. हिन्दी साहित्य का आलोचनात्मक इतिहास, रामकुमार वर्मा, - पुः ६६० RO 1" 
न्दी rf मि, प्र. २१७, २. देखिए, इसी शोघ-प्रंथ का षष्ठ अध्याय * 
र हिन्दी साहित्य की दार्शनिक Sak ae Maha Joch Cian i 


A 
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तन्नमामि पद्‌ परम गुरु, कृष्ण कमल दळ नेन । 
जगकारन करुनार्णव, गोकुळ जाको ऐन । 
नामरूप गुन भेद जो, सोइ प्रकट सब ठौर | 
ता बिन तत्त्व जु आन कछु, कहे से अति बड बोर । -मानमंजरी, १. ६९ 
पुष्टि सम्प्रदाय में कृष्ण एव' गुरु में अभेद माना गया है । उपयुक्त पंक्तियों में कृष्ण एंव गुरु गोसाई 
बिट्ठलनाथजी में अभेद स्थापितकर उनकी स्तुति की गई है । | 
नन्ददास ने परब्रह्म “मोहन? की अद्भुत रूप-छविं के सौन्दय को अनिवंचनीय कहा है । वह “मोहन” 
हीं अखिल झड़” में व्याप्त ब्रह्म है । वही परमात्मा है, सभी का अन्तर्यामी है । वही नारायण है | वही 
सबका स्वामी है । वही इस भूतल पर अवतरित हकर बाल, कुमार, पोगण्ड अवस्थाओं में लीलाएँ करता 
हैं 1 वही मोहन नित्य किशोर-कान्ह के रूप में सभी के मन के मोहित करनेवाला है । वही गोपाल लाल 
है एवं नित्यघाम में संवंदा निवास करता है। इसीं कारण वैकुंठ का वैभव भी उस नित्यलीलाधाम के समक्ष 
कुंठित-सा प्रतीत होता g- 
मोहन अद्भुत रूप कहि न आवै छबि ताकी । 
अखिल अंड व्यापी जु ब्रह्म आभा कछु जाकी । 
परमातम परत्र सबन के अन्तरजामी | 
नारायन भगवान्‌ घरम आक्रान्त ललित तन | 
बाळ कमार, पौगण्ड, धरम आक्रान्त ललित तन । 
घमी' नित्य किसोर कान्ह मोहत सबैको मन | 
x x x 
अस ATA गोपाळ लाल सब काळ बसत जंह । 
याही से axe विभव, कुंडित लागत तहे । -रासपंचाध्यायी, पृ. १५९ 
उपयुक्त छंद में Yaad वेदान्त के ब्रह्मवाद एवं पुष्टिभक्ति सम्प्रदाय में उपासना के लिए स्वीकृत 
कृष्ण के बॉलरूप दोनों का मणिकांचन योगं हुआ है l पुष्टि सम्प्रदाय में बालभाव से ही कृष्ण Fer हैं । 
आचाय या सेवक माता-पिता के स्थान पर हैं । यहां वालकृष्ण की आयु 'पौगण्ड” शब्द द्वारा प्रकट की 


गई है-पौंगण्डो देशमावधिः” दस वर्ष की आयु तक के वालक को “अमरकोश' के रचयिता ने पौगण्ड कहां है। 


“रखो वै सः श्रुति वचन के अनुसार gaha वेदान्त में ब्रह्म शकरापुत्तलिकावत्‌ रस रूप है । वह 
“रसमय? है, रस का कारण है इसीलिए जगत्‌ भी उसीके रस का आधार है, पात्र है । कवि नन्ददास ने 
जगत्‌ को “रसिक' कहा है वयोंकि उसको कारण ब्रह्म स्वयं रसरूप है । वह आंत्मानंद है, आनन्दः घन है, 
अखंड, नित्य, केवल प्रेम स्वरूप, अगम्य एवः सुगंघमय है- i l 

नमो नमो अनन्द घन सुन्दर नंद कुमार । रसमय रसकारण रसिक जग जाके आधारं ॥ 

-रंसमंजरी-१ 
सब घट अन्तरजामी, स्वामी परम एक रस । 
नित्यं आत्मानन्द अखड स्वरूप उदार ॥ 
केवल प्रम सुगन्ध अगस्य अवर परकार । सिद्धान्तपंचाध्यायी, पृ. १९१ 
वल्लभ वेदान्त में ब्रह्म के निगुण रूप को स्वीकार करने पर भी उसके सगुण रूप को अपेक्षाकृत 


अधिक महत्त्व दिया गया है । नंददांस ने भी ब्रह्म कौ “अजन्मा?, ‘अनन्य’, “ज्योतिस्वरूपः मानकर उसे ऐक 


Si anya Mah सुरी, ओर ection. 


; ओर जहाँ योग एव' ज्ञान द्वारा ध्यानंगम्थ कहा है ता दुसरी ससे,रसरूप सगुण-साकांर भी निरूपित 
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किया है । गापिकाएँ कहती हैं कि 'जागी' जिसे ज्याति के रूप में भजते हैं, उसी को हम प्रेम-पियूष-रूप 
श्यामसुन्दर मानकर अपने हृदय से लगाते हैं-- i 


जागी जाति भजे, भक्त निज रूपहि जाने । 
प्रम-पियूष प्रकट, स्यामसुन्द्र उर आने ॥ -रसमंजरी 


योग, ज्ञान, कर्म एवं भक्ति ये ब्रह्म-साधना के माग हैं। इनमें से अंतिम मार्ग सर्वोत्तम एंव” सुगमतम 
है । मानव के लिए योग, ज्ञान एवं कमं कष्ट-साध्य साध न हैं। ज्ञानी इस माया-मसता के संसार में किसी 
भी क्षण मोह में पडकर पथन्नष्ट हा सकता है, पर भक्त के लिए पथभ्रष्ट होने का कोई कारण ही नहीं 
है । वह तो प्रपत्ति द्वारा भगवान, का अनुग्रह प्राप्त कर चुका है । भगवान्‌ के सद्यः अनुग्रह से उसके 
संचित, प्रारध एव क्रियमाण सभी कर्म अनायास ही नष्ट हो चुके होते हैं और बह तत्क्षण ही मुक्ति का 
अधिकारी हो जाता है-- 


कम मध्य FS aa, किनहू न पायौ देख । 
कर्म रहित हीं पाइये, ताते प्रेम विसेख । -रसमंजरी, छंद-५ 
जीव को अच्छे और बुरे दोनों प्रकार के कर्म बंधन में डालते हैं | पाप लोहे का वंधन है ता पुण्य 
साने का । एक का फल कष्ट है ता दूसरे का स्वर्गीय सुख । इत कारण जीव अच्छे-रुरे दोनों प्रकार के 
कर्म छोड़कर केवल भगवान्‌ से प्रेम करे ता वह समस्त बंबनों से मुक्त हो सकता है-- 


कर्म पांप अरु पुण्य लौइ साने की बेरी । पायन बधन दे'उ मानौ बहु तेरी ॥ 
ऊंच कर्म तें स्वर्ग हे, नीच कर्म तें भोग । प्रेम विना सब पत्नि मरे, विषय वासना रोग | 
-रसमंजरी, छंद-३ 


कभी-कभी किसी पद में दर्शन के साथ 'तिळ-तण्डुलन्याय' के अनुसार अन्ध दर्शन केसे घुल-मिल 
जाते हैं, उसका यह छन्द एक उदपहरण है । 'अहंतदशंन? कमं-निझंरा में मानता है । गत कर्मी का ता 
भोगना ही है, पर वर्तमान में कर्म-रहित हो जाओ, जिससे लोह एव सुवणं दोनों में से कोई भी शृंखला 
aaa कर्ता नहीं होगी । अप्रत्यक्ष रूप से कवि ने यहां अहत (जैन) दशन की ओर संकेत किया है, फिर 
Gq मीमाँसा दशत ईश्वर को नहों मातता पर पुनर्जन्म तथा कमे को प्रमुखता देता है । कवि ने इसका 
इसमें निरूपण किया है । तीसरा दर्शन वेदांत है, जिसमें सगुण परब्रह्म श्रीकृष्ण को प्रेमस्वरूप कहा गया 
है, वह प्रेमरूप होने से प्रेम द्वारा ही लभ्य है और वह प्रेम भी ऐकान्तिक, निःस्वार्थ प्रेम । कवि ने 
उपयुक्त छन्द के अंतिम चरण में प्रेम का ही प्रमुन्नता देकर उपसंहार किया है । निःस्व.थे प्रेम अपने 
आप में कम की निझेरा ही है । क्योंकि साधक प्रेम के बदले ईश्वरानुप्रह के अतिरिक्त और कुछ नहीं 
चाहता, वह सर्वथा निरिच्छ रहता है । 


आचाय शंकर के अतिरिक्त शेष सभी वेदान्ताचायों ने निगुण की अपेक्षा सगुण को सुष्ठुतर माना 
है, जिसके फलस्वरूप सूर ने उद्धव एवं गोापिकाओ के संवाद द्वारा इसी तथ्य को बलवत्तर-स्वर में 
भंवरगीत' नामक प्रसंग में प्रस्तुत किया है । सूर की ही भांति कवि नन्ददास ने भी अपने 'भंवरगीत' 
प्रसंग में निगुण की अपेक्षा सगुण ब्रह्म को भोगपरक (प्रवृत्ति-मूलक) जीवन व्यतीत करनेबालों के लिए 
सहज-आराध्य माना है । यों सूरदास, नंददास इत्यादि कवियों के “अमर-गीत” से संबद्ध काव्यों का मूल 
आधार “श्रीमद्भागवत” हैं, पर यह विद्वानों के लिए आश्रयं का विषय हैं कि भागवतकार मंगलाचरण में 


° 


त्रिगुणात्मिका सृष्टि को माया कहता, है. एव (परम, सत्य लिये ण: नि कार को ही मानता है- 
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तेजावारिस॒दां यथा वित्तिमयो यत्र Raisga | 
धास्त्रा स्वेन सदा निरस्त FET सत्यं परे घीमहि 1 भागवत? १-१-१ 
जल में थल का एव' थल में जल का भ्रम हो जाता है वैसे 
ही इस त्रिगुणात्मिका सृष्टि का सत्य मान लेना भ्रम है । यहां शंकर का हो मायावाद प्रकट हुआ है, पर 
यह विचारणीय है कि आगे «श्रीमद्भागवत में सगुण परब्रह्म श्रोकृष्ण की ही लीलाओं का प्रमुख रूप में 
निरूपण हुआ है । ज्ञान की ऑलों से देखें ता. आत्मा एव' चैतन्य के रूप में ब्रह्म अखिल विश्व में व्याप्त 
है, अत्तः सर्वत्र ब्रह्म ही को देखना चाहिए । लोहा, काष्ठ, पत्थर, जल-थल, आकाश, चर-अचर समी में 
परब्रह्म, ज्योति-स्वरूप निगुण ब्रह्म ही प्रकाशित है । हे ब्रज-नारियों, तुम इस सत्य के! समझो और किसी 
एक व्यक्ति में, जे नाम-रूपात्मक हेने से नश्वर है-उसे ब्रह्म समझकर मोह में मत पडो 

चे तुम तें नहि दूरि, ग्यान की आंखिन देखी | 

अखिल विस्वप्रर भूरि, ब्रह्म सब रूप बिसेखौ । 

ळोह-दारु -पाषान में, जल-थल-मोहि अकास । 

सखर-अञ्र बरतन सचे, ज्योति ब्रह्म परकास | 

सुनौ ब्रजनागरी | भंवरगीत 
उद्धव की कठोर निंग्रृण-वाणी से गोपियाँ झल्ला उठती हैं । वे उत्तर में उद्धव से कहती हैं कि 

उद्धव ! तुम किस' ब्रह्म की ज्योति की बात कर रहे हो १ किस ज्ञान की चर्चा कर रहे हो £ हमारा तो 
प्रेममार्ग बड़ा सीधा है । हम तो श्यामसुन्दर का चाहती हैं । योग का मार्ग उसी को बताओ, जा उस 
तरफ जाना चाहता है । हम ते। इयामसुन्दर के “प्रेम-पियूष' को छोडकर रखिया समेटना नहीं चाहतीं-- 
कौन ब्रह्म की ज्योति ? ग्यान कासो कहो उघो ! 


हमरे सुन्द्र स्याम, प्रेम को मारग सूधो । 
: x x 


अविद्या के कारण जैसे प्रकाश में जल का, 


हि 
प्रेम पियूषे छांडिके, कौन समेटे धूरि । भंवरगीत 
नंददास भी श्रीकृष्ण के इसी प्रेम-रूप के उपासक थे । जन्माद्यस्य यतः! ईस जगत्‌ का जन्म, 
पालन एवं संहार जिस परब्रह्म के द्वारा हाता है, उसे उन्होंने सगुण 'नंद-नंदन? कहा है । वही सभी का 
आश्रय है । बही “विश्व-प्रभव” है, वही “विश्व-प्रतिपालक? है एवं बही 'प्रलय-कारक' है, वही मायापति 
है । बही परम अभिराम है एव उदार है | उसके रूप, गुण एवं कर्म अपार हैं। जग उसका प्रम-लीला- 
घाम है | वही “परम-हंसों द्वारां दस afai, अहंकार, महत्तत्त्व, त्रिगुणात्मक एवं मन रूप कहा गया है- 
दुख इन्द्रिय अरु अहंकार, महत्तत्त्व त्रिगुण मन । 
यह सब मायाकार विकार, कहें परम हंस गन । 
सो माया जिनके अधीन, नित रहत amt जस | 
बिस्व प्रभव प्रतिपाळ, प्रलय कारक आयुखवख | 
x x x 
Gz गुन जो अवतार धरन नारायण जोई । 
सब को आश्रय अवधि भूत नंद्‌-नंदन सोई | -सिद्वान्तपंचाध्यायी 
मृगी जैसे मायाधीन रहती है, मरुभूमि में प्रकाश में जल की भ्रांति से भ्रमित होकर भटकती रहती 


है, वैसे ही समस्त विश्व उस ब्रह्म की ही माया के वशीभूत है | 
SS है 
१, ब्रह्मसूत्र, बादरायण व्यास, BEER ini kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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_ Ge स्वय' प्रकाश रूप है इसलिंएं उंसे स्वराट्र कहा गया है | वह सभी gat का कारणं, faea- 
eat संगुण देव है । नंदंदास ने वल्लभ वेदान्त के अनुसार एक ओर जहाँ योगियों के लिए ध्यानगम्य 
'ज्योतिमंय' निगुण ब्रह्म का निरूपण किया है वहां दूसरी ओर उन्होंने सभी सुखों के कर्ता, विघ्न हर्ता, 
सगुण ब्रह्म को भी परम देवता के रूप में स्तुति की हैं। वल्लभ वेदान्त के अनुसार ब्रह्म विरुद्धधमश्चियी 
` है। वही निगुण भी है एंव सगुण भी है । नंददात ने gaga वेदान्त के अनुसार ब्रह्म को इस प्रकार 
विरुद्धधर्माश्रयी निरूपित किया है-- 

जो प्रभु ज्योतिमय जगतमय, कारण-करण अमेय । 
विघन हरण सब सुख करन, नंमो नमो तिहि देव । अनेकार्यमंजरी 


जीव-जगत्‌ ब्रह्म रूप होने के कारण शुंद्धाइँत वेदान्त को ब्रह्मवाद भी कहा गया है । नंददात मै 
अपने ग्रन्थों में स्थान-स्थान पर ब्रह्मंवाद को दुंहराया है । उन्होंने परब्रह्म श्रीकृष्ण को संभी का कारणं, 
प्रतिपालक संहारक एव व्यक्त-अव्यक्त कहा है । उनके इस अनुपम विश्वरूपं का निरूपण केवल वेद ही 
कर सके हैं | सभी पंचमहाभूत, देह, प्राण, इन्द्रियां एव" काल का विस्तार उसी परब्रह्म का परिणमंन है । 
वही सर्वव्यापी, अव्यय ईश्वर है । प्रकृति, सत्त्व, रज एव तम ये तीनों गुणं, जीवन एवं जीव वही ता 


a 


हैं । नंददास ऐसे करुणानिधि श्रीकृष्ण से केवल उनकी भक्ति एव" “रति? माँग रहा है 


परम पुरुष सबहिन के atta, प्रतिपालक तारन संघारन । 
व्यक्त-अव्यक्त तू विश्व अनूप, बेद वदत प्रभु तुम्हारौ रूप । 
तुम सब भूतन कौ विस्तार, देह, प्राण gest अहंकार । 
काल तुम्हारी लीला श्रीधर, तुम व्यापी, तुम अव्यय ईश्वर | 
तुम ही प्रकृति सकल सव तुमहिं, सत, रज, तम जे ले छे तुम ही । 
तुम ही जीवन तुम हीं जीव, सबद्रां, तुम कोड अवर न बीच 12 
x x x 
हे करुणानिधि करुणा की जे, अपनी भाव-भगति रति दीजे । दशमस्कन्धभाषा, दशम अध्याय 
नंददास ने कृष्ण एव राम में अभिन्तता स्थापित की है । जो राम धनुप करधारी अवधेश हैं, वे 
ही ब्रज-जीवन एवं माखन चोर हैं । उनके छत्र-चवर सिंहासन हैं तथा भरत, चत्रुष्न एव लक्ष्मण हैं ते। 
इनके मोर-मुकुट, लकुटी और पीताँबर हैं और गाये हैं । उन्होंने सागर पर शिला तैराई थी तो इन्होंने 
गोवर्धन को अपनी कतिष्ठिका के नखाग्र पर धारण किया था । इस प्रकार कवि नन्ददास चक्रोर चंद्रवत 
राम एव कृष्ण दोनों को एक रूप मानकर भजता है-- ; X 
चे अवधेश घनुषकर धार, ए ब्रज जीवन माखन चोर । 
उनके छत्र-च घर सिंहासन, भरत, Waka लक्ष्मण जोर । 
इनके wale मुकुट पीतांबर, निज गायन, संग नदकिसोर । 
उन सागर में सिला तराई, इन राख्यो गिरि नख की कोर । 
“नंददास' प्रभु सव तजि भजिप, जैसे निरखत चन्द चकोर । -नन्ददास, पृ. ४२९ 


जीव : gea वेदान्त जीव को ब्रह्म स्वरूप नहीं, किन्तु अग्नि से विस्फुलिगों की भांति ब्रह्म का 
अंश मानता है | इस प्रकार जीव एवं ब्रह्म का अंशी-अंश संबंध है । नंददास ने Yada वेदान्त के 
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को अरिन से ऑस्निकणीं को भीति परिणंमितं कहा हैं । idid aitgiot ने जन देवकी 
शारदा, समी देवता, मुनिरगंण॑; नारद इत्यादि उनके दर्शन ae 
के लिए आए । सभी को यह देखकर आश्रय हुआ कि समस्त जगत्‌ जिसके उदर में है, वह आज देर्वकी 
के गर्भ में विराजमान है । सभी ने देवकी-गर्भ-सं भूत कृष्ण की स्तुति करते हुए कहा- हे श्रीकृष्ण ! आप 
ही परमेश्वर हैं, सभी के नाथ हैं, सारा विश्व आपके अधीन है। अग्नि से विस्फुलिगों की भांति हम सभी 


आपसे परिणत हुए हैं-- 
RAAT सकर अज सारद, अवर अमर वर मुनिवर नारद | 
आए gree हित अर वरे; अति gt भरे अचंभे भरे । 
ज्ञाके उदर मि जंग संत्रे; सा देवकी उंदर मधि अंबे । 


अनुसार ही जीवमात्र 
के गभ से जन्म लिया तत्र शंकर, मह्या, 


X X X 
aft दंडवत मंदासुद मरे, इंकंद वेर Ga पायने परै । 
TE ag कंठ प्रेमरस भरे, अजुलि जोरि स्तुति atga? | 
R % 


x 
तुम परसैश्वर dat नाथ, विस्वं संमंस्त Ratt हाथ । 
तुमे ते दम संब उपज॑त ऐसे, अगिनि तं विस्फुलिंग गन जे ले । ataei भागवत, पू, २४३ 
उपयुक्तं पद का अंतिम अंश गुद्धाद्वैत वेदान्त के इस कथन को अनुवाद हैं-- 
'चिस्फुछिंगा इवाग्नेस्तु सदशेन ster आपि? 1 
नंददास ने आचार्य aeaa के सिद्धाम्तों के अनुसार ही जीव-जात्‌ को ब्रह्म॑ द्वारा परिणत कहां हैं । 
वे लिखते हैं-- 


अब हौँ कहतु तुम्हरो चेरो, तुमसे प्रकट जनम यह मेरो S दशमस्क्रंधभाषा, पृ. २६३: 


ब्रह्म के अंश रूप जीवात्मा के साथ रहनेवाला ब्रह्म का एक अन्तर्यामी रूप भी शुद्धाद्वैत वेदान्त में 
स्लीकृत है । तंददांस ने इसी तथ्य को विशेष रूप में प्रकट किया है वे कहते हैं कि देह पाप-पुण्यों से 
निर्मित है और संसारी जीव की विपय-विदृषित इन्द्रियां ब्रह्म के अन्तर्यामी स्वरूप के दर्शन नहीं कर 
कर सकती हैं । परब्रह्म अपने आनन्दांश से सभी जीवों के अंतःकरण में अन्तर्यामी के रूप में विद्यमान है- 
आनन्दाँशस्वरूपेण सर्वान्तर्यामि रूपिणः ॥३३॥* 
इसी अन्तर्यामी स्वरूप का निरूपण नंददास ने इस प्रकार किया है-- 
निपट निकट घट मे तो अन्तरजामी आही | 
विषे चिदूषित इन्द्री पकरि ah नहि ताहि. । रासपंचाध्यायी, पद-७२ 
जीव की व्याख्या करते हुए नंददास कहते हैं कि जा काल, कमं, माथा के अधीन है, वह जीव है। 
जीव ही विधि-निषेधों और पाप-पुण्यों में sar हुआ है । ब्रह्म ज्ञाए-विज्ञान ut प्रकाश रूप है । वही 
परम धमं है अर्थात्‌ ब्रह्म ही परम आराध्य है-- 
2a काल करम माया अधीन ते जीव बखाने | 
| विधि निषेध अरु पाप-पुन्य तिन मे सव साने ॥ 
` परम धरम परब्रह्म ज्ञान विज्ञान प्रकासी | 
ते Fat कहिए जीव सहस अति शिखा निवासी । सिद्धांत पंचाध्यायी, पद-१८४ 


o hI १, aa, शास्त्र E श ३११३ की सित्दीपनिवन्यः, शास्त्रार्थ प्रकरण । 
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“श्रीमद्भागवत? के मंगलाचरण के प्रथम छन्द में ब्रह्म के रवरूप का निरूपण करने के पश्चात्‌ 
भागवतकार ने भागवत? में वर्णित विषय का प्रतिपादन करते हुए लिखा है कि इसमें ईष्यरिहित शुद्ध 
मनवाले निष्कपट संतों के परमधम का निरूपण किया गया है-- 


ध्मः प्रोज्झितकेतवो ऽत्र परमो निर्मत्खराणां सताम्‌' श्रीमद्भागवत १-१-२७ 


यह परम-धर्म ही परब्रह्म का वास्तविक स्वरूप है, जिसे भांगवतकार ने प्रथम छन्द में ‘aay परं 
धीमहि “परम-सत्य' नाम से अभिहित किया है । 


जीव ऐकान्तिक प्रेम एव प्रपत्ति के द्वारा जब ब्रह्म का नैकट्य प्राप्त कर लेता है तब उसका शुद्ध 
प्रेममय जीवन सांसारिक पंच भौतिक शरीर से कुछ भिन्न ही हा जाता है । वहं जीव सत्य एवं आनंदरूप 
हा जाता है तथा ईश्वर के छः गुणों (पडश्वये-गुणो) से विभूषित हा जाता है । गोपिकाएँ इसकी प्रत्यक्ष 
उदाहरण हैं । ऐसे जीवों को पुण्य-पाप, प्रारव्ध इत्यादि कुछ भी स्पशे नहीं करता | वह संसार में जल- 
कमलवत्‌ रहता है- 


सुद्ध प्रेममय रूप पंचभूतन ते न्यारो । fare कहा कोऊ कहे, जोति-सीं जगत उजारो ॥ 
जे रुकि गई घर अति अधीर, गुनमय सरीर बस । पुन्न-पाप-प्रारव्ध रच्यो तन नाहि पच्यौ रस ॥ 
-ब्रजमाधुरीसार, रासपंचाध्यायी, पू-५१ 


जीवन्‌ मुक्त जीव भी परब्रह्म में लीन हो जाता है । वह देह से संसार में रहता है पर अन्तर से 
बह ब्रह्मलीन हो चुका होता है । उद्धव ने गोपिकाओं के प्रेम का निरूपण कृष्ण के सम्मुख किया तब 
“सांवरे? कृष्ण के गात' का रोम-रोम गोपिका बनकेर नाच उठा | उस समय प्रेम-रोमांचित कृष्ण कल्पवृक्ष 
थे ता ब्रजवनिताएँ उसकी पत्नियां थीं। इस प्रकार प्रेम-विवश कृष्ण का अंग-अंग उल्लसित हो उठा । 
उन्होंने उद्धव से कहा : हे उद्धव ! मुझ में एवं गोपिकाओं में एक “छिन? का भी अंतर नहीं है । जैसे 
तरंग एवं “वारि? एक होते हैं aa ही मैं और गोपिकाएं अभिन्न g- 


A A 
(अ) gaa सखा के बेन, नन भरि आये दोऊ । 
Raa प्रेम आवेस रही, नाहीं खुधि कोऊ। 
रोम-रोम प्रति गोपिका, हू रहे सांबले गात | 
कट्पतरोरुह सांवरो, त्रजवनिता भई पात। _ 
gam am-in ते । -भंवरगीत 


चे उने अन्तरौ, एकी छिन भरि नाहि | 
आ) मो में उनमें अन्तरो, एकी छिन p 
À ज्यों देखी भी माँझ ते, त्यों में उनही atte | 
तरंगिनि वारि ज्यां । भंवरगीत 
` J — = = ने 
त को क्रमशः सागर एवं बुद्वुदों से उपामत किया है ता HRN z ) 
क पण में भारतीय-संतों एव भक्तों ने ब्रह्म के! पुरुष (प्रति-प्रेमी' 
कि ५ इस हृष्टि से सूर की अपेक्षा नंददास 
` can’ के नारी (पत्नी-प्रिया) के रूप में प्रस्तुत किया है । इस ह 
अधि = us हृ i a a के वारि ta’ जीव (गेपिकाओं) के तरंगः (वारी) से उपमित किया है। 
; कि की श्रीकृष्ण ही सच्चिदानंद सघन आनंदघन हैं । वे ही. ईश्वर हैं । उनके भक्त-जीव-जगत्‌ में रहते 
हुए भी उन्हीं की भाँति EET हो जाते हैं, आनंदमय हा जाते हैं जैसे कि गापिकाएँ-- 


RY CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


सूर ने ब्रह्म एव व é 
“वारि? एवं तरंगों से । माधुव भाव के निह 
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सघन सचिदानन्द नन्द-नन्दन इश्वर जस । 
Saf तिनके भगत जगत में भए भरे रस । -सिद्धांतपंचाध्यायी, नंददास 
` जगत्‌ : वंददास ने जगत्‌ के परिणमन के संवंध में gena वेदान्त के अविकृतपरिणामवाद Fr ही 

स्वीकार किया है । ब्रह्म के सत्‌ अंश से परिणमित यह जगत्‌ सत्य है । ब्रह्म के सगुण स्वरूप की इन्द्रिय- 
ग्राह्म अभिव्यक्ति ही जगत्‌ है । सगुण ब्रह्म ही मायादपंण में प्रतिविबित हाकर जीव-जगत्‌ रूप में विलसित 
at रहा है । शुद्ध वारि एव कीच-मिश्रित वारी में जा अंतर है, वही अंतर निगुण एवं सगुण में भी 
समझना चाहिए । उद्धव ने ब्रह्म को निगुण कहा, तब उसके उत्तर में गोापिकाओं ने सगुण की प्रस्थापना 
करते हुए वेदान्त के विम्बभ्रतिविम्ववाद को प्रस्तुत्‌ करते हुए कहा है कि ब्रह्म यदि निगुण ही था ता 
सगुण रूप इस जीव-जगत्‌ का विस्तार कंसे संभव हुआ ? इसका उत्तर भी गोपिकाएँ ही देती हुई कहती 
हैं कि जसे बिना बीज के वृक्ष पैदा नहीं होता, वसे ही विना गुण के सगुण जीव-जगत्‌ कैसे परिणमित 
हो सकते हैं | सच तो. यह है कि उत सगुण ब्रह्म की ही परछाहीं माया-दपंण में पड़ी, जिसका रूप यह 
जीव-जगत का विस्तार है- 


जो उनके शुन नाहि, और शुन भये कहां ते' । 
बीज चिना तरु जमे, मोहि' तुम कहौ कहां ते ॥ 
वा गुन की परछाँह री, माया-दरपन बीच | 
गुन ते शुन न्यारे भये, अमळ वारि मिलि कीच ॥ 
सखा सुन स्याम फे । -भवरगीत 
जगत्‌ के परिणमत के संबंध में नंददास ने आचाय वल्लभ फे ही विचारों को स्वीकार किया है। 
शुद्धाद्वेत वेदान्त में २८ मूल तत्त्व माने गए हैं, जिनसे सृष्टि का विस्तार होता है । ये तत्त्व है-पंच 
Heya, पंच ज्ञानेन्द्रियाँ, पंच कमंद्रियां, पंच तन्मात्राएँ, अहंकार, महत्‌ तत्त्व ( + बुद्धि) तीन गुण (सत्त्व, रज, 
तम्‌) मन, प्रकृति और पुरुष- 
रूप-गंध-रख-शब्द्‌-स्पर जे पंच विषय-वर | महाभूत पुनि पंच पृथ्वीं तेज पानी-अ'वर-घन ॥ 
दस इन्द्रिय अरु अहंकार महत्‌ तस्व त्रिगुण मन | यह सव मायाकर विकार कहें परम हस गन ॥ 
-दशमस्कंधभाषा 
जीव-जगत्‌' का विस्तार ब्रह्म अपनी माया द्वारा ही करता है । ब्रह्म सर्वज्ञ एव' जीव अज्ञ है 
लोक -सृष्टि सिरजत यह माथा, तुम ते' gR मळ भई काया । 
हे सरवग्य, अग्य जन मेरे, जानें नहिन धर्म प्रभु फेरे । दशमस्कंधभापा 
नंददास ने उपयुक्त छन्द मे यह स्पष्ट कहा है कि ल्रोक्र-सुष्टि? एवं “काया ब्रह्म से ही अलग हुई हैं। 
विविध नाम-रूपात्मक यह सृष्टि माथा के कारण भिन्न प्रीत हाने पर भी तत्त्वतः यह ब्रह्म ही है 
और वह ब्रह्म कमलनयन, जग-कारण, करुणाणेब, गोकुल-वासी श्रीकृष्ण ही हैं-- 
नाम-रूप गुण भेद ते, साइ प्रकट सेव ठौर । 
o ता fag तत्व उठ आन कछु कहे से अति बड़ बोर । मानमंजरी 
Bias aN दान्त जीत गंत 4 उत्पत्ति को लेकर वेदान्त के अविकृतपरिणामवाद के स्वीकार 
_ किया गया है । जैसे सुवर्ण निर्मित 'किंकिणी? 'कंकण' और 'कुण्डल? यथार्थ में कंचनरूप ही हैं । इनका 


- क Ter अयथाथं है,>बैश्ले?ही।जीन->भभ१/भी “थी G2 ब्रह्म ही हैं । जैसे सरिताएँ सागर. 


PS 


[१९५] 
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में मिलती हैं, समुद्र से जलधर” ऊपर उठकर बरसते हैं, अरिन से अगनित दीप जल उठते हैं, वैसे ही 
संपूर्णं जीव-जगत्‌ का विस्तार ब्रह्म से ही हुआ है-- 


ज्यों अनेक सरिता जल ae, आन सबै सागर में रहे । 
x x Me 2 
ज्यों जलनिधि से जलधर जल ते, बरखि हरखे अपनो कर ले! 
अग्नि तें अनगन दीपक बरें, vet आप सब तिन मे रहे । 
ऐसे ही रूप प्रेम-रस जो तुम, ते हे तुम ही कर सोहे । -रसमंजरी 


सर सार : गुद्वाद्वैत वेदान्त के सिद्धास्तानुसार नंददास ने जगत्‌ के ब्रह्म का रूप एव” संसार के 
अविद्या-माया-जन्य कहा है । संसार माया-जन्य हाने से ही असार है । इस असार संसार में श्रीकृष्ण 


के चरण-कमलों का “स्पश-दशन” ही सार छप है । श्रीकृष्ण ही परमात्मा, स्वामी, ब्रह्म एवं अन्तर्यामी हैं। 
अतः वे ही परम आराध्य हैं-- 


तव पद्‌-पंकज द्रसे-परसे, ala पुन्य घौं मेरे सरसे ! 
अरु संसार-असार-अपार, सहज ही भयो जु तांके पार । 
तुम अपने परंमातम स्वामी, ब्रह्मरूप सब अन्तर्यामी | -दसमस्कन्धभाषा 
जीव को वहा ले जानेवाली संसार एक प्रचंड धारा है एव" दम घोंटनेवाला फांसी का Gar है ।” 
इनसे जीव को मुक्त करने के लिए ही करुणा-क़र नंद-नंदन यहाँ अवतरित हुए हैं । सांसारिक वैभव बुद्धि 
at भ्रमित करनेवाला है । यह शरीर क्षणिक है, पर जीव इसे अमर मानता है । इस. देह का परिणाम है 
कृमि-बिष्टा . में डूबे. रहना । इस देह को माता कहती है; “मेरा है । पिता कहते हँ: मेरा FV पर यह ता 
या ते मरकर भूत बनेगी या नकं में गिरेगी । इस सांसारिक देह का यही अंतिम परिणाम है! | 
इस प्रकार नंददास ने वस्लभाचार्य के मतानुसार ही जगत्‌ को ब्रह्म-स्वरूप एव संसार को अविद्या- 
जन्य qa मिथ्या घोषित किया है । 


साया : नंददास ने gea वेदान्त के अनुसार ही माया Ft aaa कहकर उसके विद्या एवं 
अविद्या दोनों रूपों का वर्णन किया है । सगुण ब्रह्म माया-दर्पण में प्रतिबिबित होकर ही जीव-जगत्‌ के 
रूप में विलसित हा रहा है 18 सगुण ब्रह्म श्रीकृष्ण की मोह-मयी माया ने ही समस्त जगत्‌ को मोहित 
कर रखा है ।“ नंददास ने स्पष्ट लिखा है कि २८ मूल तत्त्वों से परिणमित यह जगत्‌ सगुण ब्रह्म की 
ही माया है । संसार का परिणमन, पालन एव प्रलय माया द्वारा ही होता है (7 श्रीकृष्ण की योगमाया 
ने समस्त जगत्‌ के वशीभूत कर रखा है । वह नित्यस्वरूपा है एव संपूण जगत्‌ उन्हीं का स्वरूप है- 

नित्यैव at जगन्मूर्तिस्तया सवमिद ततम्‌ 1९ 

वे नित्य एव अजन्मा हैं तथापि देवताओं की कार्यसिद्धि के लिए प्रकट होती हैं । कल्प के अंत में 
जब संपूर्ण जगत्‌ एकार्णव में निमग्न था तब भगवान, विष्णू शेषनाग की शय्या का आश्रय ले से रहे थे, 
उस समय यही योगमाया थोगनिद्रा' के रूप में उनमें बिराजमान थीं । विष्णु के ही कानों के मैल से 


ce ल 


१, सिद्धांतपंचाध्यायी, नंददास, J. १८४, २. दशमस्कन्धभाषा पृ. २३९, २४० | 
३. दशमस्कन्ध भाषा, नंददास, पृ. ३१९ 
४, भेंवरगीत, नंददास ५, दशमस्कंधभाषा, नंददास 

६. साकण्डेयपुराण, देवीमाहात्म्य, दुर्गासत्यशती, प्रथम अध्याय, मत्र, ६४ 
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उत्पन्न मधु एवं कैटम नामक देत्यो ने विष्णु के नाभिकमलस्थ ब्रह्मा के मारना चाहा तव विष्णू के! जाग्रत 
करने के लिए उनके नेत्रों में निवास करनेवाली इसी विश्व की अधीश्वरी, जगत्‌ के धारण करनेवाली, 
संसार का पालन, संहार करनेवाली, तेजः स्वरूपा भगवान, विष्णु की अनुपम wat योगमाया रूपी योगनिद्रा 
का ब्रह्मा ने स्तवन किया था । योगमाया की स्तुति करते ब्रह्मा कहते हं-जा जगत, की सृष्टि, पालन 
और संहार करते हैं, उन भगवान, को भी हे माता ! तुमने निद्राधीन कर रखा है । मुझको, शंकर को 
एवः विष्णु के तुमने ही शरीर धारण कराया है | तुम विष्णु के शीध जगाकर इन मधु-कंटभ असुरों 
के मार डालने की उनमें बुद्धि उत्पन्न कर दो-- 
यया त्वया जगत्सृष्टा जगत्पात्यत्ति यो जगत्‌ 1!८३॥ 

सोऽपिनिद्राबह्रां नीतः कस्त्वां स्ते।तुमिददेश्वर । विष्णुः शरीरग्रहणमहमीशान एव च ।८४। 

प्रबोध ख जगत्स्वामी नीयतामुच्यतो लघु ॥८६। बोधश्चक्रियतामस्य हन्तुमेतौ महाखुरौ ।1 

इसके पश्चात्‌ योगनिद्रा से मुक्त विष्णु ने अपनी जंघा पर रखकर चक्र से मधु-केटभ के सिर काट डाले 12 


भगवान्‌ श्रीकृष्ण स्वयं योगमायापति हुँ । विष्णु के पूर्णावतार हैं पर यह आश्चयं का विषय है कि 
गाप वनिताओं की प्रेम-माया ने स्वयं उन्हें भी वश में कर रखा है और यह कोई अति अद्भुत वात भी 
नहीं, क्‍योंकि शुद्धाद्वेत वेदान्त में ब्रह्म विरोधी धर्मों का आश्रय है एंव” भक्ताधीन है । वह निष्काम होने 
पर भी ब्रज वनिताओं के लिए -सक्राम होता है तथा योगमायापति होने पर भी भक्तों के लिए, गोपांगनाओं 
के लिए प्रेम-वश होता है क्‍योंकि उनके प्रेम में विह्वल हुईं वे नवलकिशोरियां लाक-वेद की ges waar 
तेड़कर अर्ध रात्रि में यमुना-तट पर उनसे मिलने के लिए आई हैं-- 
सकल बिस्व अपब्रस करि सो माया सोइति हे । प्रेममयी तुम्हरी माया सो मोहिं मोहति है ॥ 
तुम जो करी सों कोउ न करें, सुनि नवल Peart । ळोक-वेद की gee खळा aa-an तोरी ॥ 
5 ri राससपंचाध्यायी, प्‌. ५४ 
नंददास ने विद्या माया को अमल” बिशुद्ध ब्रह्म शक्ति कहा है एवं अविद्या माया को कीच कहा है। 
उन्होने शुद्ध जल से विद्या माया wa कीचड़ से अविद्या माया को! उपमित किया हुँ और यह कहा है कि 
श्रीकृष्ण की कृपा से जीव अविद्या से मुक्त हा सकता है |5 
मोक्ष : पुष्टिमक्ति-मागं में आचार्य शंकर की अभेद मुक्ति के स्थान पर भेद-मुक्ति ग्राह्य है । जिसमें 
परब्रह्म श्रीकूष्ण का जीव के! सामीप्य, सारूप्य एवं सालोक्य आनम्द प्राप्त हाता है । मंददास ने कृष्ण के 
सामीप्य के आनंद को कोटि-केटि स्वर्गो के सुख से भी श्रेष्ठ माना है । पुष्टि-भक्ति में नित्यरास के आनंद 
को सर्वोत्तम मुक्ति माना है । रासलीला में जीव को श्रीकृष्ण के चरण-कमलों का सामीप्य प्राप्त हाता है 
अतः वही परम-मुक्तावस्था है, आनन्दावस्था है- l 
पद्‌ पंकज सन्निधि, तब ही भए मुक्ति के पात्र it 
eo का अद्‌भुत आनंद अनिर्वचनीय है । यह आनंद शुक, सॅनकादि, नारद एवं शारद के 
यह अद्भुत रस-रासि कहत कछु नहि आवे । 
सुक सनकादिक नारद्‌-सारद्‌ अतिशय भावे ।2 -रासपं वाध्यायी 
Re माकण्डेयपुराण, देवी माहा/तम्य, दुर्गासप्तशती, प्रथम अध्याय, मंत्र-८३ ८६ ८७ 
२. माक ण्डेपपुराण, देवी माहात्म्य, दुर्गासप्तशती, प्रथम अध्याय, मं त्र-१ ० ८ 
३. भंवरगीत, (ब्रजमाधुरीसार) पद-४ ४, दशमस्कन्धभाषा, नंददास 
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रास के समय श्रीकृष्ण ने गोपिकाओं पर कृपा करके उनको अपने प्रेमालिगन में आबद्ध वर लिया । 
उस क्षण उन गोपिकाओं को करोड़ों स्वर्गो का सुख एक साथ ही एक क्षण में मिल गया था । यह भी 
जीव की ब्रह्म-प्राप्ति की एक दशा है । जिसका वर्णन नंददास ने इंस प्रकार किया g- 


पुनि रखक धरि भ्यान, पीय परिरभ दियो जब । 
कोटि खरग सुख भोग, fan मंगल gà तब । -रासपंचाध्यायी 
यह प्रमा-भक्ति में प्रिय सान्निष्यावस्था रूपी जीवन-मुक्ति का स्वरूप है । पुष्टि सम्प्रदाय में यही 
उत्तमोत्तम जीव की स्थिति है । नंददास ने रासलीला-तरणन में सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य तथा सायुज्य 
इन चारों मुक्ति अवस्थाओं का समावेश कर दिया है | साथ ही नित्यरास में गोपिकाओं द्वारा आस्वादित 
रास-रस के भी नित्य कहकर उन्होंने पुष्टि-भवित में स्वरूपानंद मोक्ष का भी प्रतिपादन कर दिया है । 
नंददास के साहित्य में चारों प्रकार की मुबितयों का निरूपण इस प्रकार हुआ g- 
सालेबय मुक्ति : इह वन Gua areal, इन्दुमति खनि वात | 
जारी रचक रज-गरज, अज से मरि पचिजाता 1 -रूपमंजरी, पद-५६६ 
सामीप्य मुक्ति : तब क्रम-क्रम वह सखी सुहाई, रचे रास मण्डल मे छाई । 
सुदु कंचन RAAT ag धरनी, मने हरनी छवि परतन बरनी । सिद्धान्तपंचाध्यायी, पृ. १९२ 
सारूप्य मुक्ति : कमल नेन करुनाम्रय सुन्दर नन्द सचन हरि | 
र्यो बहत रसराज इनहि' अपनी सहसरि करि १ रूपमंजरी, पद-५५ 
सायुज्य मुक्ति : asa भई तिय सम तन सोई, sat जीएम पर त्यागत कोई | 
ज्यों रवि और रवि की गरमाई, किरन मांझ हो रवि मे जाई रूपमंजरी, पद-५५१ 
रूपमंजरी के देहत्याग करके कृष्ण के नित्यरास में प्रवेश पाने की स्थिति को पुष्टिभकत कवि नंददास 
ने सूये की ऊष्मा एंव' सूर्यं की किरणा से उपमित किया है । जिस प्रकार सूर्य की उष्मा सूर्य की किरणे 
में होकर पुनः सूर्य में ही समा जाती है, वेसे ही रूपमंजरी अपते प्रिय कृष्ण से विलग हुई थी और पुनः 
उन्हीं में समा गई | इसके द्वारा नंददास ने लयात्मक सायुज्य मुक्ति का प्रतिपादन किया है । 
गोळोक-ब्रन्दाचन : शुद्धाद्वेत वेदान्त के अनुसार नददास ने भूतलस्थ वृन्दावनघाम को 'नित्यलीला-धास 
गेलिक का ही अवतरित रूप कहा है । वृन्दावन आति सुन्दर एव सकल सिद्धिदायक है । वह परमात्मा 
श्रीकृष्ण का ही चिद्धन” स्वरूप है । श्रीकृष्ण की ललित-जीला.के लिए ही उसने ager का रूप धारण 
किया है । वहाँ रहनेवाले सभी कामादि रहित होकर लीला का अनुसरण करते हैं । परब्रह्म, परमातमा, 
सर्वान्तर्यामी नारायण श्रीकृष्ण वहाँ नित्यलीला करतें हैं एव सदाकाल निवास करते हैं । इंसी कारण इसके 
समक्ष बैकुण्ठ का वैभव भी कुंठित-सा प्रत्तीत होता है । इस प्रकार वृन्दावन चिद्धन रूप है एव' क्षण- 
क्षण नवीन प्रतीत होता है-- 


क्षणे-क्षणे यन्नवतामुपैति, तदेव रूप रमाणीयतायाः -कालीदास 
जा प्रतिक्षण नवीनता प्राप्त करता रहे, वही रमणीय कहलाता है । इंस तरह वृन्द.बन का सादय 
भी क्षण-क्षण में परिवर्तित हता रहता है, अतः वह परम रमणीय है ओर वहाँ श्रुतियां स्वयं भगवद यश 
का गान किया करती हैं- 


मी ८ - टे ५ 
परमातम परब्र सबल के अन्तर्यामी | तारायन भगवान धमे कहि सबके स्वामी | 
x x x 
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अस अदूभुत गोपाल छाल, सब काल वसत जह | ताही तैं बेकुण्दर विभव कुण्ठित छागत तहं ॥ 
x 


x x 
भी बृन्दावन चिद्धन छन-छन-छन छवि पाचे | नन्द सुवन को नित्य सदन झतिगन तिहि गावे ॥ 
& रासपचाध्यायी 
नन्ददास ने वन्दावन को ब्रह्म का ही चेतन स्वरूप कहा है । वृन्दावन के दशोन का वही अधिकारी 
है. जा कृष्ण का सच्चा भक्त है | जब तक हमारी समस्त इन्द्रियां विषयों में आसक्त रहेंगी तव तक 
अन्तर्थामी कृष्ण के और उनके लीला-धाम वृन्दावन के दशेन संभव नहीं । नंददास कहते हैं-- ' 
बिचु अधिकारी भए नांहि वृन्दावन aa 1 रेनु कहाँ ते wa जब लगि वस्तु न बझे u 
निपट निकट घट में जो अन्तरजामी आहीं । fact विदूषित इन्द्री पकरि सके नहि ताहीं ॥ 
“जब लगि वस्तु न बूझै’ का तात्पर्य है, जब तक जीव को अपने शुद्ध स्वरूप का ज्ञान नहीं हा जाता, 
तब तक उसे न वृन्दावन के दशंन प्राप्त हा सकते हैं, और न कृष्ण के ही ! 
मुरली : पूर्वमीमांसा दशन में शब्द के! नित्य माना गया है, जिप्के' आधार पर, दाशंनिकों ने शब्द 
के भी ब्रह्म माना है--शब्दो वे ब्रह्मः? तथा शब्द की इसी नित्यता के लेकर वैयाकरणियों ने स्फोटवाद 
की स्थापना की है और इसी स्फोटवाद के अनुकरण पर काव्य-शास्त्र के आचार्यो ने काव्य की आत्मा 
व्य'जना (ध्वनि, रस) की स्थापना की है। 
नन्ददास ने कृष्ण की मुरली के 'यागमाया' एव' उसके स्वरों को शब्द ब्रह्म के रूप में निरूपित 
किया है । मुरली की ध्वनि जीव के ब्रह्म का आह्वान है | aaa’ ‘aq’ man) aq असि’ 
तु उस ब्रह्म का अंश है, अतः तु उसका सामीप्य प्राप्त कर । इस प्रकार मुरलीनाद द्वारा ब्रह्म जीव के 
अपनी ओर आक्कृष्ट करता है । आचार्य वल्लभ ने मुरली का भगवान्‌ की भक्ति का प्रतिरूप तथा नाद-ब्रह्म 
की जननी कहा है । यह मुरली भुवन-मोहिनी है एवं प्रबुद्ध जीव के लिए भगवान, क। आंद्वान भी है। 
गेपिकाओं पर कृपाकर के भगवान, ने इसी ये।गमाया के आह्वान द्वारा रासक्रीडा के लिए उनका आह्वान 
किया था । कृष्ण का मुरलीनाद, गे।पिकाएँ एवं रास, इन तीनों तत्त्वो का हम आध्यात्मिक दृष्टि से इस 
प्रकार समझें कि परब्रह्म श्रीकृष्ण गोपिकाओं पर अनुग्रह करना चाहते थे, अतः वेणुनाद द्वारा उनका 
आह्वान किया-- 


तब लीनी कर कमल, जोग माया-सी मुरली । 
अघटित घटना-चतुरर, बहुरि अधरन सुर जु-रली | 
जाकी gi ते निगम अगम, प्रगटित बड्नागर । 
qaaa को जानि मोहिनी सव सुख सागर । -रासपंचाध्यायी, पद-५० 
राख : वेण्‌.-नाद श्रवण करते ही प्रबुद्ध जीव अपने घर में रुक नहीं सक्रता । धर अर्थात्‌ संसार | 
वेणूनाद सुनते ही संसार की माता-पिता, सास-श्वसुर, पति-पुत्र इत्यादि की लोह श्रृंखला के तोडकर 
गोपिकाएँ ऐसे दौड पडती हैं, जैसे सरिता सागर से मिलने दौडती हैं । ु 
नन्ददास ने रास-रस के सभी रसों का सार तथा सभी वेदान्त सिद्धान्तो का निचोड कहकर उसे 
महारस के बिरुद से विभूषित किया है-- ट 
: सव रस को निर्यास (निर्वास), रास-रस कहिए सोई । 
सकल सास्त्र-सिद्धान्त, परम एकान्त महारस | 
` जाके रंचक सुनत-गुनत, श्रीकृष्ण होत बस | -सिद्धान्तपं चाध्यायी, 
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नन्ददास ने रास में आध्यात्मिकता का आरोप करके उसे अलौकिक स्वरूप. प्रदान किया है । उन्होंने 
. रास के श्ंगारपरक भावों के भी परब्रह्म कृष्ण के संसर्ग के कारण निर्मल बताया है 15 


नन्ददास ने पूर्णपुरुषोत्तम कृष्ण के नित्यरास और इस लाक में कृष्ण फे अवतार के समय के नैमित्तिक 
रास,देनों का समन्वय करते हुए कृष्ण-गापी रास का वर्णन फिया है । वे कहते हैं कि नित्य रास में 
कृष्ण के साथ रमण करनेवाली गे।पिकाएँ नित्य हैं एव रास का रस भी नित्य-नूतन तथा अद्भुत है-- 


नित्य राख-श्स नित्य, नित्य गोपीजन वहलभ | नित्य निगम जो कहत, नित्य नव तन अति दुल्लभ ॥ 
यह AYA रस-रास कहत कछु कहि नहि' ai । सेस सहस सुख गावे, अजहु पार न पावै ॥ 
रासपंचाध्यायी 
जीव-जगत्‌ का परिणमन ब्रह्म के लीला-विलास के लिए हुआ है, इसलिए जागतिक कार्य भी ब्रह्म 
की ललित-लाला ही है । - 
६. गोविंदस्वामी (गावि'ददास!) : 

जीवन : संगीतकला के मर्मज्ञ के रूप में गाविदस्वामी अष्टछाप के कवियों में सुप्रसिद्ध हैं । अष्टछाप 
कै कवियों में तीन कवि संगीतशास्त्र में विशेष निपुण थे-सूरदास, परमानंददास और गेविदस्वामी । अकबरी 
दरबार के सुप्रसिद्ध संगीत सम्राट्‌ तानसेन ग्राविदस्वामी को गायनकजा पर मुरध थे और प्रायः इनका संगीत 
सुनने कें लिए आया करतें थे ।१ (वार्ता? में भी इन्हें गायन विद्या के आचार्य परमोच्च श्रेणी के गायक 
एव' उत्तम कवि के fasa सें विभूषित किया गया है 1? इनके सिखाए पद लाग गे. विट्ठलनाथजी के 
सुनाया करते थे । इस प्रकार पुष्टिसंप्रदाय में दीक्षित होने के पश्चात्‌ ये महावन से गोवर्धन चले गए । 
वहां वे कदम्ब वृक्षों के एक मनोरम उपवन में रहा करते थे जॉ स्थान आज भी .“कदमखंडी” के नाम से 
सुविख्यात है । गोविंदस्वामी का जन्म संवत्‌ १५६२ में वर्तमान भरतपुर राज्य के आँतरी गाँव में हुआ था । 
ये सनाढ्य ब्राह्मण थे । ये विवाहित थे और इनके एक पुत्री भी थी । कुछ समय तक गृहस्थ जीवन 
व्यतीत करने के पश्चात, इन्हें विरक्ति हा गई और ये अपने गाँव से ब्रज के महावन में रहने चले गए । 
वहीं वे शास्त्रोक्त विधि से सस्वर संगीत गाया करते वे । इंतके पदों के विश्लेषण से ज्ञात होता है कि 
इन्होंने काव्य एव' संगीतशास्त्र का विधिवत्‌ अभ्यास किया था । 

“वार्ता? से ज्ञात हाता है कि ये श्रीनाथजी के साथ हास्य-विनाद किया करते थे । इससे यह स्पष्ट 
हाता है कि इनकी भक्ति सखाभाव को थी । ये श्रीन।थजी के साथ खेला करते थे और उनके साथ ये 
बालसलभ नटख़टपन भी किया करते थे । गोवर्धन पर्वत पर इन्होंने परम विरक्त-भाव से जीवन व्यतीत 
किया था | एक वार इतकी पुत्री इनसे मिलने आई और कई दिनों .तक साथ रही, पर इन्होने उससे 
बातचीत तक नहीं की | पूछने पर इन्होंने उतर दिया कि मेरी वृत्ति केवल श्रीनाथजी में ही केन्द्रित है । 

carat’ में भी ऐसा भी उल्लेख है कि एक वार ये गोकुल के यशोदा घाट पर बेठकर प्रातःकाल के 
समय भैरव राग का आलाप कर रहें थे । राहगीरों में बादशाह अकबर भी उनके संगीत के। सुन रहा 
था.। आलाप पर मुरध होकर अकत्रर के मुंह से agang निकल पडा । गोविंदस्वामी के पता चला ता 
यवन के मुख से अपवित्र हो जाने के कारण वह राग्र उन्होंने कभी श्रीनाथजी के सम्मुख नहीं गाया ।« 


१. संप्रदाय में दीक्षित हाने के बाद गा. विठ्ठलनाथ ने (शाविदस्वामी' का गाविददास” नाम दिया । पु 
२, “चौरासी वैष्णवन की वार्ता? में अष्टसखान की वार्ता, गाविदस्वामी 
३. “चौरासी वैष्णवन की वार्ता में अष्टसखान की वार्ता, गाविदस्वामी 


४, “चौरासी वँष्णवन की वार्ता, लिसन) की, Alaya Collection. 
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भीगिरषरलालजी के १२० वचनामृत से यह ज्ञात होता है कि संवत, १६४२ की फाल्गुन कृष्ण न का 
इगका अवसान हुआ । गोवर्धन पर्वत की जिस कंदरा में इनका अवसान हुआ, वहाँ इनकी स्मृति में आज 
E a जैसे उच्चकोटि के गायफ थे, उनकी रचना उतनी काम्य-गुण संपन्न नहीं है। 
उन्होंने धीनाथजी की कीर्तन सेवा करते हुए, कुछ पद गाए ये, वे ही आज हमें उपलब्ध हो सके । 
इनके रचे हुए २५२ पदों का संग्रह संप्रदाय में विशेष रूप से सुप्रसिद्ध है । इनके लिखे २५२ पद की 
एक हस्तलिब्रित प्रति मेरे गुरुवर डा. भ्रमरलाल जाशी के पास सुरक्षित है 1 ग्रन्थ ‘ay गोविंदस्वामी के 
पद लिख्यते? से प्रारंभ होता है । इस ग्रन्य का राग विभास में प्रथम पद इंस प्रकार है-- 
मदन मोंहन पिय भयौ न भोर 
प्राचीदिस नहि असन देखियत, अस खुनियत नहि खग बन रोर | 
प्रहत कंठ परस्पर दम्पति पिय विइलेष कातर अति जोर । 
"गोविद? प्रभु रसमत्त परस्पर, प्यारी के वचन लीयौ चितचोर । 
ag पंद संभाग अंगार जीला से संबद्ध है । गोपी कृष्ण को वियोग भय से प्रभात हाने पर भी 
आलिंगन से मुक्त नहीं कर रही है । इसमें संभोग रति का वर्णन है । ग्रंथ के अंत में इति श्री गोविंदः 
स्वामी के पद संपुर्णम्‌ 1। श्री शुभं भवतु u मिति ware कृष्ण १० ॥ श्री संवत्‌ १९०९ श्री ॥ यह्‌ 
पुस्तक लिखि श्री गाकुलजी मध्ये श्री बलदेवजी के मंदिर में सारस्वत ब्रह्मण सीताराम ने ॥। आज से ठीक 
१३१ वर्ष पुव^ इस पंद-संप्रह की प्रतिलिपि तैयार की गई थी । मेरे गुह डॉ. भ्रमरलाल जेशो के व्यक्तिगत 
पुस्तक संग्रह में स्वच्छ, सुवाच्य अक्षरों में यह प्रति सुरक्षित है । इस हस्तलिखित पांडु-लिपि में पदसंख्या 
२४, १६, २१, .२७, ११८, २५१ शुद्धाद्रैत वेदान्त से सम्बद्ध है, जिन पर आगे बिचार क्रिया जा रहा है। 
सभी पदों के अंत में 'गाविंदस्वामी' की छाप है । 
वेदान्त : ब्रह्म : गाविदस्वामी भी रसनायक रस स्वरूप भगवान्‌ श्रीकृष्ण के ही परम संकीतंक थे | 
ये भी अन्य अष्टछाप के कवियों की भांति गोपीजन वल्लभ रसरूप श्रीकृष्ण को ही परब्रह्म मानते थे । 
श्रीकृष्ण 'रसिक-सिरोमनि? हैं और उन्होंने अपने नृत्य से त्रिलोक का विमोहित कर रखा है। उनके “श्रीवत्स- 
लांछितः उरस्थल पर हार एव' Ho में 'कौस्तुभमनि' समलंकृत हैं । ‘Bats र जित अलकावलि' मंडित 
उनके सौंदर्यं का कवि ने इस प्रकार वर्णन किया है-- 
आजु लाळ fart छबि अति बनी । 
चिच-बिच चारु Raz, बीच-वीच मजरी नूतन बिराजनी । 
ag ta रंजित अलकावलि, सगज गति सोंघेसती | 
ग्रुप जूथ उडि-उडि बैंठन, सखि पारिजात अवतसनी । 
अंगदचलयकर मुद्रिका, खचितनगकटिपीतकांछे काछनी ! 
श्रीवत्स SS उर हार विषद सखी, कळ लसत कोस्तुभ मनी । 
त्रगज भवरी लेत सुधर ग्र ग्रताधिमकरिथुंगथुंगनि vars तालगतिः उघटनी -। 
“विदः प्रभु त्रेलॉक विम्रोहतनितेत रसिकसिरोमनि ।! 


१. गोविद स्वामी के पद (हस्तलिखित प्रति) पद-११६ डौ. भ्रमरलाल जोशी की निजी पुस्तंक, लिपिक-समय 
संवत्‌ १९०९ गोकुल मध्ये । लिपिक : सारस्त्रत ब्राह्मण सीताराम । कुल पद संख्या-२५२ । 
(उपयु क्त पद हस्तलिखित प्रति से लिया गया है, अतः पद में अथ कहीं न बैठता हा ता लिपिक का 


हस्तदो | T 
सुता समझा जा ? । ) CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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[२०१] 


pans ve ETN पा के उर z शगु ने लात मारी थी, वही श्रीवत्सलांछन” है. । विष्ण ही 
aretet आग a कल रोगों से कवि ने श्रीकृष्ण को विष्णु के अवतार के रूप में मिरूपित 
पु पता की w विमोहित हा रहे हैं अथवा तीनों छोकों का जन्म, पालन, लय 
af. 5 हा-काय “रसिक सिरोमनि? परब्रह्म श्रीकृष्ण का ही wat है । नब 7 नु 7 
m is pis है । Si प्रतीत हता है कि ये पद कीतंन के लिए हीं रचित हैं। ie i बाल a 
Bh 3 वाले, त्रिभुवन की युवतियों के मन के मोहित करनेवाले, अपने 'नेंन-बेन-रस' से मन्मथ 
लज्जित करनेवाले एव दीखने में नन्हे-से उदर में भी रानी यशोदा को “सप्तद्वीप नवखंड के दिखाने 
छी या हे ps के प्रभु हैं, परब्रह्म हैं । कवि अपने इष्टदेव के अलौकिक माहात्म्य से त 
i त है। कृष्ण यशोदा का नन्हा-सा ser’ है, फिर भी यों र 
डा करता र एव सारा ब्रह्माण्ड उसके उदर में Rr है vee ee कम 
= ब्रह्म स्वरूप है, ब्रह्म रस-रूप है, रस-जीलाओं के लिए हो रिर ह यहा जर 
है, रह्म सभी विरुद्वधमों का एवः ब्रह्माण्ड का आश्रयस्थान है ताक ce 0 ae 
पद में सहज ही में इस प्रकार अनुस्यूत हा गए हैं- | ae 
अब ही ते ढोटा चितचोरत, आगे' आगे कहा करोगे ! 
ag बडे किनि होड बलि जाऊं, त्रिसुवन जुवतिन के मन हरौंगे ॥ 
देखत के नहने से उदर में, संप्तदीप नवखंड । 
रांनी ज्समति कों दिखाई, सोई सांची अचुसरॉगे । 


गोबि'द” प्रभु केजू नन बन. रस सूचित मेरे जात मनमथ सों लरॉगे ॥ 
गे।विन्दस्वामी के पद-५८ 


a कवि ने ae पंक्ति में कहा है कि हे बालकृष्ण | आपने जो अपने उदर में माता यशोदा का 
प-नवखंड में 
ss aE me र ed यथाथ ब्रह्म स्वरूप है । मैं उसके अलीभांति समझ 
गोविंद स्वामी ने पुष्टि भक्ति सम्प्रदाय के अनुसार अपने गुरु गोसाई विट्ठलनाथ जी कों भी श्रीकृष्ण 
का ही स्वरूप एवं अवतार माना है । गोसाई विट्ठलनाथजी ने! कलियुग के महापतित लागो के निस्तार के 
लिए ही अवतार धारण किया हैऔर उन्होंनेः पुष्टि संप्रदाय के अनुकूल Aes की 'सेवा-राति-प्रीति? 
का भी विस्तार किया है-- 
St पै श्री विट्टटल रूप ने धस्ते । 
ते केसेक घार कलियुग के, महापतित निस्तरते ॥ 
सेवा रीति प्रीति ब्रज जन की श्री सुखः ते विस्तरते । 
श्री विद्रूडलनासु aaa जिनि लीनो, रसनाः सस्स सुफलते ।, 
करति किसिद सुनी जिनि sana, विश्व विषे परहते । _ 
‘aire काजे दरसन, बिनि पायो उमगि-उमगि रस भरते'॥ गें।विंदस्वामी, पद-२१ 
आचार्य वल्लभ के “लीलाप्रवेश? के वाद गासाई विट्ठलनाथजी ने हो श्रीनाथजी के मंदिर की सेवा- 
व्यवस्था का सुव्यवस्थित रूप में “मंडाण' किया था । इसी संदर्भ में श्रीनाथजो की दैनिक अष्ट झाँकियों 
के लिए उन्होंने आठ कीततकारों को नियुक्त कर 'अष्टछाप' की स्थापना की थी । इसका भी उल्लेख इस 
पद में सेवा रीति प्रीति ब्रजनन की श्रीमुख ते विस्तरते' इस्‌ प्रक्ति द्वारा गोविंद स्त्रामी ने किया है । 


१. गोविंदस्वामी के पद, पद-५८, हस्तलिशित प्रति, डॉ, भ्रमरत्राल जोशी 


२६ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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जगत्‌ सखार : संसार विष सागर है । जीव क सांसार के विष रूप विषयों से मुक्त T ik 
-e क्रोध, -अज्ञान-तिमिर से आकांत है । वह इत. अध्यास से मुक्तं हागा तभा. उ 
ahaa ae बि गोविंद स्वामी. यमुना मैया. से विनति कर रहा है कि वह उसे 
ब्रह्मरसं की हलव सम हे. काप -गुण-गान? % उसका चित्त स्थिर कर दे। जिंससे 
त्रिविध दोष (काम, क्रोध, लाभ). से मुक्त करके 'गापाल-गुण-गाने है हे मुक्त हो जागो, संव उले 
बह्‌ साँसारिक अष्टव्याधियों .के भय से मुक्त हा जाएगा और जब बह संसार y मुक्त हा जाए i 
भगवान, श्रीकृष्ण के यथार्थ स्वरूप के दर्शन होंगे । यह जीव एव' जगत्‌ उन्हीं का अंश है, ऐसा ज्ञान 
स्वयमेव हा जाएगा-- न 
oft यमुनाजी यह विनती faa RÈ । 
विष सागर gare विषय संग, ते भोहि उद्धरिये ॥ 
काम क्रोध अज्ञान तिमिर अति, उर अंतर ते हरिये । . 
gat संग बसें निज जन संग, रूप देखि मन ठ्रिये ॥ 
गाऊ गुन शुपाळ लाल के, अष्ट व्याधि से डरिये । 
त्रिविध दोष हरि के कालिंदी, एक कृपा कर sea. 
'गोविद-दास यह वर मांगे, तुम्हारे चरण अछुसरिये ॥ गोविंदस्वामी, पद-२६५ 
जगत्‌ एवं संसार को भिन्न-भिन्न न बताने पर भी कवि ने संसार से मुक्ति मांगी 2, जिससे प्रकट 
हाता है कि वह ब्रह्म से जुड़ना चाहता है । 2253 28 
Fit, गोविदस्वामी ने सखी भाव से राधाकृष्ण की युगलोपासना की है, अतः उनकी भक्ति संयोग 
mat है `, गोपिकाएं आत्मा एवं श्रीकृष्ण परब्रह्म के रूप में हैं । श्रीकृष्ण ने गोपिकाओं के मन को. 
मोहित कर लिया है । श्रीकृष्ण के दर्शन के बिना अब उन्हे चैन नहीं-- i 
मेरो मन मोह्योरी इन नागर | 
कैसे मन धीरज घरों सुनि मेरी आली, बिजु देखे रहयो न परे रूप सागर । 
चितवति हंसनि चलनि चित चुसि रही, कोक कलाशुन को हे आगर । 
‘Meg? प्रभु मदन-मोहन, पीय की यह प्रीति उजागर | गोविन्दस्वामी, पद१७२ 
गोविदस्वामी के पद 'शुद्धश्पंगारमयी प्रेमा-भक्ति के हैं, अतः उनमें यत्र-तत्र वेदान्त के तत्त्वों का ध्वतन 
मात्र हुआ है । dest के बजने के पश्चात्‌ कुछ काल तक अनुरणन होता है, वही घ्वेनन है | साहित्य 
में भी उत्तम कोटि के काव्य में प्रायः इसी प्रकार का ध्वनन. हाता है । शब्द रस-सिद्ध . कवि के काव्य में 
ही इस प्रकार का सामाजिकों को साधारणींकरण की मधुमति भूमिका तक पहुँचानेवाला ध्वनन उपलब्ध होता 
है, जा चिरंजीवी होता हैं किसी सहृदय सामाजिक 'के हृदय में किसी काव्य का एक वार ध्वनन हा गया 
ता वह यावज्जीबन afa हाता ही रहेगा । आलंबन, .उद्दीपन एवं संव।रियों at अनुकूलता पर वह सहज 
ही इस तरह उभर आएगा, जिस प्रकार आषाढ .की प्रथम वर्षा .से धरती .के हृदय पर नन्हे-नन्हे दुर्वाकुर 


' उभर आते. हैँ. और अलता-मंडित, अनूपुर सुन्दरी के अलस-मंद पदाषात से कंटक्रित अशोक वृक्ष पर 
_ .कलियां रोमांचित हा उठती i १५ = RS 
७. छीतस्वामी :. 


, : जीबन : छीतस्वामी को ब्रजपति एव ब्रजमंडल दोनों के प्रति अगाघ प्रेम था] “gaara के प्रति 


इनकी आस्था से संबद्ध य | = ; 
ce a कथन्‌ सिद, 00 Maha Vidyalaya Collection, ` 


` ददो विधना ! तो पै अचरा sete मांगों । जनम-जनभ दीजो मोहि, याही मरज बसिबो ॥ * 
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“घीतस्वामी को ब्रजमंडल के प्रति इतना प्रेम है ते. ब्रजपति के प्रति कितना प्रेम, होना चाहिए ? 
इनके संबंध. में “भक्तनामावली? में उल्लेख है कि इनके नाम से जग भी पवित्र हा गया है— ck 
रामानंद, अगद, सोमू, हरिव्यास और छीत,। एक-एक के नाम ते' सब जग हाय पुनीतं ॥ 
इनके इस संस्तुवन को पढ़कर भक्तिसूत्र का यह कथन याद आ जाता है--'पावयन्ति कुलानि 
getty? ऐसे संत न केवल अपने कुल के अपितु, अपने जन्म से सारी पृथ्वी के भी पवित्रता प्रदान 
करतें! >, ०७ जा को ६ : १ यु ae 
छीतस्वामी कृष्ण के अनन्य भक्त A । इनके पदों में गुर एव ईश्वर में अभिन्नता के भाव निरूपित 
हुए है-- ; FAN 
छीतस्वामी' रिरिधरन की fase तेइ पाईं, of तेई कछु न संदेह । | 
अर्थात्‌ गिरिधर कृष्ण एवं विट्ठलनाथजी में काई अंतर नहीं है । छीतस्त्रामी ने मुख्यतः राधा-कृष्ण 
की विलास-लीलाओं का ही वर्णन किया है । इनके पदों में वर्णन-प्रधानता तथा चित्रमयता की प्रधानता 
है । इन्होंने राधा-कृष्ण की गुप्त लीलाओं का वर्णन इस रूप में किया है, मानो उन सभी लीलाओं: के वे 
द्रष्टा हों 1 गुजरात के श्रेष्ठ एव" _ आदि क्कृष्णभक्त कवि नरसी के पदों की भी यही विशेषता रही. है. । 
‘are’ नामक पदों में राधा-कृष्ण की संग्रेगपरफ रति-लीलाओं में नरसी स्वयं उपस्थित रहे -हैं; . एंव" 
राधा-कृष्ण की रतिक्रीड़ा का आँखों देखा वर्णन उन्होंने “चातुरी छत्रीसी' एवं “चातुरी षोडशी' में किया है। 


छीतस्वामी का जन्म संवत्‌ १५७२ के लगभग मथुरा में हुआ । ये प्रारंभ में शेवमतानुयायी थे. और 


अकवर बादशाह के सुप्रसिद्ध मंत्री राजा बीरबल के पुरोहित थे । प्रारंभिक जीवन में छोतस्वामी मथुरा; . 
के प्रसिद्ध गुंडों में से थे और 'छीत -चौबे' के नाम से पुकारे :जाते थे... एक बार ये गो. . विट्ठलनाथजी$ a 
के संपक: में आए, तभी से ये उनके शिष्य हा गए ।' इन्होंने संवत्‌ १५९२ में पुष्ट-संप्रदाय में दीक्षा 
agi की । पुष्टि-संभ्रदाय में दीक्षा ग्रहण करने के पश्चात्‌ ये स्थायी रूप से गोवर्धन पवत पर ही रहने 
लगे । वहीं रहते हुए इन्होंने श्रीनाथजी की कीर्तन सेवा अपना ली । काव्य-संगीत में इन्हें बचपन से ही 
रुचि थी | आगे चलकर इनकी भक्ति एव" कीर्तन सेवा में निष्ठा देखकर -गो. विट्ठलनाथजी ने इन्हें 
अष्टछाप में संमिलित कर लिया | 
1 ऐसा कहा जाता है कि गो. विट्ठलनाथजी के अवसान के आघात को ये सहन नहीं कर सके और 
संवत्‌ १६४२ में गोसाईजी के अवसान के बाद इन्होंने भी अपना शरीर छोड. दिया । पुष्टि संप्रदाय में 
दीक्षित हाने के बाद ये गोवर्धन के 'पृछरी' नामक स्थान पर रहा करते थे । वहीं आज इनका स्मारक 
भी विद्यमान है । । : DE 
काढ्य :. इन्होंने काई स्वतंत्र ग्रन्थ नहीं लिखा । इनके कीर्तन के लगभग २०० पद प्राप्त हो सके 
हैं । विविध कीर्तन संग्रहों में इनके पद संग्रहीत हैं । काव्य-कला की इष्टि से इनके पद उत्कृष्ट न हने `` | 
पर भी इनके पदों में कृष्ण की श्युंगारलीलाओं .के भाव इस प्रकार प्रकट हुए Be ee 
भौर भये नव कुंज सदून ते, आवत छाल-गोवर्धनघारी | .. , ... -.. : हुन. 
लटपटी पाग मरगजी माळा, सिथिल अंग Stat गति न्‍्यारी॥ - `. - ` पक 
बिन गुन माळ; बिराजत उर पर; नखक्षत maq अवुरागी o Se SN, 
'छीतस्वामी', जब चितए मो ce, aa हो. निरखि.ई बेलिहारी ॥ अष्ट्याप-पदावली, पू;२०८ | 


१. सुरदास और नरसिंह महेता :. तुलनात्मक्ाअध्यवन)/को१ "रसीक पु: ४६, ४७, ४५ ` 
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गा ने रात्रिं z गर प्रभात हाने पर रतिचिह्नों से मंडित 
कृष्ण ने रात्रिभर किसी गोपिका के साथ विहार किया है अं Fae 
शिथिल गात्र होकर वे डगमगाती चाल से चले आ रहे ZI रतिक्रीडा में गापिका ने नखक्षत किया है, उससे भी 
वे विभूषित. हैं । उपयुक्त पद से यह प्रतीत हाता है कि इन्होंने भी सूर की भाँति कुष्ण की ज्युंगार- 
लीलाओं का वर्णन किया है ! उपयु क्त पद में खण्डिता-नायिका) का वर्णन हुआ है । 


Sara : छीतस्वामी अन्य अष्टछाप के कवियों की भाँति रास-रसेश्वर परब्रह्म के ही अनन्य उपासक 
थे । Yalan वेदान्त में ब्रह्मवाद? का सिद्धांत स्वीकृत है । ब्रह्म ही सवंत्र व्याप्त है । जड-चेतन, जल-बंल, 
नीचे-ऊपर, आगे-पीछे सर्वत्र वही तो व्याप्त है । अज्ञानी उसे सांसारिक दृष्टि के कारण देख नहीं पाता 
है, पर ज्ञान दशा में साधक स्त्र ब्रह्म को ही सत्ता को व्याप्त देखता है “सर्व खलु इद Aa यह सव कुछ 
दृश्यमान जगत्‌-जीव ब्रह्म ही है, uit भक्त की ag-z: हो जाती है । छीतस्वामी ने परब्रह्म श्रीकृष्ण 
एव विट्ठलनाथ देनों को अभिन्न माना है । उनका अन्तःकरण निर्मल हा गया है और वे सवत्र कृष्ण के 
ही दर्शन कंर रहे हैं । वे ही कृष्ण वपुधारी facoxa भी है-- 


आगे कृष्ण, पीछे कृष्ण, इत कृष्ण उत, कृष्ण | जित देखो fra कृष्ण ही सद्द री ॥ 
मार age gee किरनि भरे । मुरली मधुर तान लेत नई-नई री ॥ 
काळनी काछे लाळ, उपरना पीत पट | तिहि काल ही शाभा चकित भई U 
Gat गिरघरी Agee agat । निरखति छबि अंग-अग उई री ॥ 


छीतस्वामी-पदसंम्रह, पद-४१ 


छीतस्वामी श्रीकृष्ण के लीला पुरुपोतम ब्रजवनिता-वल्लभ रूप एवं धर्म संस्थापक रूप art रूपों के 
उपांसक ये । वे एक ओर जहाँ “राधा-रमन विहारी” गापीनाथ' “सुन्दर जसुमतिञबाल” 'गोचारी ` गोविद? 
“गोपति भावन मंजुल बाल” हैं ते! दुसरी ओर बे 'दीतवंधु दयाल? 'कुपालु' एवं “कृपानिधि . भी हैं-- 


श्रीकृष्ण कृपालु कृपानिधि, दीनवन्घु दयाळ | 

दामोदर बनवारी मोहन, गोपीनाथ गुपाल । 

qama बिहारी, नटवर सुन्दर जसुमति बाल | 

माखन चोर गिरिधर मनैहारी, सुखकारी नन्दलाल | 

गाखौरी गोविन्द, गोपति भावन मंजुळ रवाळ | 

Haar सोई अघ प्रकटे, कलि मै वरलभ लाल | -छीतस्वामीपदसंग्रह, पद-४२ 


छीतस्वामी एवं गोविंदस्वामी इन दोनों अंतिम अष्टछापी कवियों पर गुरु विट्लनाथ का अत्यधिक 
“परिलक्षित हाता है । दोनों कवियों ने समान रूप से गुरु गोसाई विटूठलनाथ को कलिकाल में प्रकट परब्रह्म 
श्रीकृष्ण निूपित किया है । उदाहरणाथ छीतस्वामी का एक और पद दृष्टव्य है, जिसमें उन्होंने गोपीनाथ, 
मदन-मोहन, कृष्ण नटवर के सकल जीवों के उद्धार के लिए, दनुजों के संहार के लिए, वल्लभ सदन 
में श्रीविट्ठलनाथ के रूप में प्रकटू हुआ feia किया है-- - 


(अ) राधिका रमन गिरिवरघरन गोपीनाथ, मदन मोहन कृष्ण नटवर बिहारी ।. 
रासक्रीडा रसिक ब्रज-जुवति प्रानपति सकळ दुख हरन गो-गणन चारी | 
सुख करन जगत करन नन्द्‌-नन्‍्दन, नवल गोपपति नारि वढ्छभ्न मुरारी | 
छीतस्वामी” सकल जीव Sai हित), परकर, वाम, सदन ददुजदारी । 


-छीतस्वामीपदस ग्रह पद-५२३ 
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_ (आ) हभ तो विकळनाथं उपासी । 

सदा सेड श्री वल्लभ नन्दन, जाइ करों कहा करंसी | 

उन्हें छांडि जो औरे ध्यावे, सों कहिये असुरास्री । -छीतस्वामीपदसं ग्रह-५३ 

छीतस्वामी के पदों में जोव, जगत्‌, संसार, माया इत्यादि बिषयक विचार विशेष रूप में नि&पित 
नहीं हु३ हैं । उन्होंने सर्वत्र प्रमु के परम अनुप्रह भाव की ही बड़ी दीनता फे साथ याचना की है । वे 
परमात्मा से एवं विधाता से यही आँचल पसार कर अनुग्रह की याचता करते हैं कि उन्हे सदा जन्म- 
जमान्तर में ब्रज में ही अहीर जाति में जन्म मिले । उनका घर नन्द बाधके घर के समीप हो, जिससे वे हर 
घडी श्याम के दशन कर सक, उनके साथ हंस-खेल सके । श्रीकृष्ण ने जिन ब्रज को गलियों में गोपिकाओं 
के अंग-अंग के! झकझोर करके शिथिल करके, प्रेम वश करके दथिदान माँगा था | उन गलियों की रज का 
वह स्पशं करके सदा आनंदित रहना चाहता है । जब श्री विट्ठळेश श्रीकृष्ण शरद पूर्णिमा की रात्रि को 
गोपिकाओं के साथ “रस>राग” लीला करते हों तव वह भी उस निरवद्य लीला के दशन करना चाहता है-- 
अहा विधना ! तो पै अंचरा पारि मांगों । जनम-जनम दीजो मोहि याही अजबसियों । 
atc की जाति समीप नेन्द घर RRR, स्याम सुभग घरी-घरी हेसिवो | 
aft के दान मिस ब्रज की वीथिन, झकझोरन भग-अंग को परखियो । 
'छीतस्वामी? गिरिघरन श्रीबिद्रठल, सरद tg रअ-राख विलासियो । -धीतस्वामीपदसंग्रह-४२ 

मोक्ष की दृष्टि से विचार करें तो यह सदेह, सान्निध्य, सामीप्य मुक्तावस्था की याचना ही कहा जाएगा । 
कवि छीतस्वामी ब्रज में गोवर्धन पर्वत पर स्थित श्रीगोवद्धंननाथजी (श्रीनाथजी) के मंदिर के कीर्तेनीया थे। वे 
सदा काल एव' सभी जन्मों में इसी प्रकार परब्रह्म का सेवा-सान्निष्य लाभ प्राप्त करना चाहते हैं । 
८. ATT जदास : | 

जीवन : चतुभू जदास का जीवनवृत्त दा सौ बावन वैष्णव की वार्त? और “अष्टसखान की वार्ता 
संख्या-७ में दिया गया है । उपयुक्त ग्रंथों के आधार पर चतुर्भुजदास के जीवनवृत्त एवं उनके कृतित्व के 
विषय में जो कुछ तथ्य उपलब्ध हो सके हैं वे यहां प्रस्तुत किए जाते हैं। चतुभू जदास अष्टछाप के वयोवृद्ध 
कवि कुंभनदास के सातवें पुत्र थे । चतुभुंजदारा के छः बड़े भाई थे, पर वे पिता के प्रतिकूल चला Fs 
थे । चतुभूजदास बचपन से ही पिता के अनुकूल रहा करते थे । इनका जन्म TAT में गोवर्धन के 
पास “जमनावती' गांव में हुआ । दस वर्ष की आयु में हो अपने पिता की आज्ञा से इन्होंने गा. विहुलनाथजी 
से पुंष्टि-सम्भ्रदाय में दीक्षा ले ली । चतुभू'जदास बचपन से ही अपने पिता के प्रत्येक काम में सहयोग देते 
रहे थे ! खेती-बाड़ी, घर के काम एव श्रीनाथजी की कीतेत-सेवा में भी वे सदेव अपने पिता की सहायता 
करते रहते थे । उनको बचपन में ही काव्य एव' संगीत की शिक्षा प्राप्त हुई थी । अपने पिता के साथ 
श्रीनाथजी की कीर्तन सेवा में संमिलित हाने के कारण TING में ही उत्तम रीति से ये पद रचना करने 
लगे थे । चतुभु जदास आशु कवि ये । एक बार रात्रि के समय अपनी झोंपडी से श्रीनायज़ी के मंदिर के 
दीपक के दर्शन करके इनके पिता कुंभनदास ने पद की एक तुक का गान mg 3 = 

ag देखो वरु झरोखन दीपक, हरि पोढे ऊँची चित्तरसारी | चठुभ्‌ जकीतेन-संग्रह 

यह सुनते ही चतुभु जदास ने तत्काल दुसरी तुक का गायन किया- 

gat aga निदारन कारन, राखे हे बहुत जतन करु प्यारी : aga जीत नसर 
इसे सुनकर जैसे संस्कृत के सुप्रसिद्ध गद्य कवि वाण को अपने द्वितीय पुत्र के मुख से--“नीरस 


safer Faerie पुरतः अर्छति A TCA AS, ३ Be अपन कतः 
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को अवश्य पूर्ण करेगा, वैसे ही कुंभनदास को भी यह विश्वास हो गया कि. उनका पुत्र. भी निश्चित रूपः सेः: 
रसमरन होकर श्रीनाथजी की कीतन-सेवा करेंगा. और पिता का यह. विश्वास सही सिद्ध हुआ । इसके बाद 
चतुभुंजदास ने जीवन-पयंत -श्रीनाथज़ी. की -कीतेन-सेवा, क्रते हुए .छीला-विषयक़ अनेक पदों की रचना की । 
`: थीनाथजी at भक्ति, अनस्य सेवा-भांवना- और कीर्तन के उत्तम पदों की रचना के कारण चतुर्भजदास 
गा, विट्ठलनाथजी .के अत्यंत कृपापात्र बन गए “थे । गो. . विटूठलनाथजी ने जब अध्टछाप की : स्थापना की. 
तव इन्हें बड़े आदर के साथ उसमें - स्थान दिया गया | z ; : : 
: चतुर्भुजदास का समस्त जीवन श्रीनाथजी की एकनिष्ठ कीतंने-सेवा में ही व्यतीत. हुआ । सं. १६४२. 
में जब गो. विंटूठलनाथजी का देहावसान हुआ तो यह हृदय विदारक आघात उनके लिए असह्य हा गया 
ओर उन्होंने भी अंपने गुरु गो. विट्ठछलनाथजी की स्तुति करते हुए लीला में प्रवेश किया। | * 
काव्य : चतुर्भुजदास ने कीतंन के eperdi की रचना की थी । संभवतः, उन्होंने किसी स्वतंत्र 
ग्रन्थ की रचना नहीं की । उनके पदों के तीन संग्रह--(१) चतुर्मुजकीर्तनसंग्रह, , (२) कीतंनावली और 
(३) दानळीला कांकरोली (मेवाड) के . विद्या-विभाग में सुरक्षित हें । खोज रिपोर्ट में इनके नाम सें 
“मधुमालती, “भक्तिप्रताप', द्वादंशयज्ञ” और “हिन जू को मंगल? नामक ग्रंथो को भी पता चला है, 
पर इनकी प्रामाणिकता विचारगीब है. प: र्‌ Eye प 
, चतुभूजदास की भाषा श्रुतिमधुर ब्रज: भाषा है और इनका काव्य काव्यगुण संपन्न | है । रचना में 
माधुर्य गुण की प्रधानता है । इनके भक्तिभाव की महत्ता का संस्तुवन करते. हुए श्रुवदास -लिखते है-- . 
` परम भागवत अति भए, 'भजन मांहि इढ़ घीर । be car 
चतुभ ज वष्णवदास को, बानी अति TAT ॥ RR पा द. 
_ खकळ देस पावन कियो,. भगवत जसा बढ़ाई । Berita Fs nica: 2 
: जहा-तहाँ निज एक रस, गाई भक्ति बड़ाई ॥ भक्तनामावली, पद-४८, ४९ 


वेदान्त : चतुभु जदास भी शुद्धाद्वेत वेदान्त में सम्मान्य रस-स्वरूप पर 
उपासक थे 1 जो जैसा हाता है, उसे बैसे ही भाव से cs Sa So n टी rh 
मनोवंज्ञानिक सत्य है, जो न केवल मानव में अपितु प्राणिमात्र में तथा जड qarat तक छ Sa वत 
है 1 यहे एक वैज्ञानिक सत्य है कि छोहे से लोहा, तांबे से तांवा, सुवर्ण से पी Gare aH जा सकता 
l श्रीकृष्ण aa ETET है, अतः वे अप्रम से नहीं Freq प्रेम-रस से a 55 his 5 Sa जुड़ते . 
गोले mama तथ्य से सुपरिचित हे । एक' गोपिका ने रस-स्वकुप रसिक गं . ee जदास 
कन्हाई को रस द्वारा ही रिझा लिया हैं । उसने रसीली बातों से “रसनिधि निरि हर गोपाल के, कुंवर 
में अपितुं अपने हृदय से भी लिपटा लिया है । gaa वेदान्त की इष्टि से ae T as PAT हृदय-रस्‌ ... .. 
रस ही मे वश की ने कुवर कहाई । 2 .गह तद्रूप मिलन मुक्ति है- ॥ 
रसिक गोपाल रस ही रीझंत; रस मिस रस त्यज T र 
eee Sree gett हे, रसीली बात रसमय day सुख a i 
È = ज परस गिरिधर सव रस निधि, रसता मिलि 3 रहलि हृद्य लपढाई ॥ 
= "सब. रस~निधि? कथन द्वारा कवि ने लौकिक-अलोकफिक ३३ _ = : पव दास: ARETE, 7-28 
एवं न द्ध खि Sota कः अलौकिक सव रसों का आदि कार 
एव' मथुराधिपतेरखिंड' मधुरम्‌' mg के अधिपति भगवान रासरसेशर का हर sed ह 
S R ction’. * MAT पुरुषोत्तम . 
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iasa का हंसना, वोलभा, उठंना, बैठना, उनंकी बंसुरी, वृन्दावन, उनकै द्वारा परिणमित॑ जीव-जगत्‌ 
सभौ कुछ माधुर्यं से ही आपूर्ण हैं, परिपूर्ण हैं, ओतप्रोत है, ऐसा कहा है । बँसुरी का स्वर जीव के लिए 
ब्रह्म का आह्वान है । पुष्टिजीव गेपिकाएँ बंसुंरी का नाद सुनते ही. विवश होकर got से मिलने अर्घरात्रि 
में भी ete पडती हैं । एक गोपिका दूसरी गेपिका से यह ga रही है कि हे गे।पिका | यह. ता बताओ 
कि श्रीकृष्ण ने मुरली के सुमधुर नाद द्वारा तुम्हे कंते विवश कर दिया १-कवि चतुभूंजदास का घ्यान भी 
“रसाल बेनु'-की ओर ही है। कवि भी मुरली की भाँति सदा श्रीकृष्ण के अधरों के सम्मुल्ल रहकर सुखनिधि' 
लूटना चाहता है | गिरिधारीलाल ने जड़ वंसुरी पर अनुग्रह विया, वैसा ही वह उस. पर भी कर दे ते 
उसका जीवन आप्तकाम हो जाए-- CE क ar 
ae सुनावहु हा उहि रीति | | 
जिहि विधि. aga प्याय लवनं ge सरवस लीना जीत । 
Nee MEE EN 
लाग्यो ध्यान agg T प्रभ माहि. तुम्हारे Fg. रसाळ । - 
qag दासं अघर घों सम्मुख, सुखनिधि गिरिधरलाल। चतुर्भुजदास-पदसंग्रह, पदः७८ 
जीव : चतुर्भुजदास ने शुद्धाद्वैत वेदान्त के अनुसार ही जीव-जगत्‌ को ब्रह्म का-ही अंश बताया है । 
` परब्रह्म रसरूप है एवं जीव भो उसका रसांश है । सागर में जैसे वृंद मिल जाती है, वेसे ही जीव भी 
रस-निधि में मिलकर रसमय बन जाता है । 'रसमिस रस त्यज भाई! कथन द्वारा-कवि यह: कहना 
चाहता है कि परब्रह्म रस-स्वरूप श्राकुष्ण को पाने के लिए संसार फे वैषयिक रस छोड़ने होते हैं । 
सँसार : कवि चतुर्भुजदास ने अष्टछाप के अभ्य कवियों की भाँति .एव' gata वेदान्त के अनुरूप 
संसार को क्षणिक एवं त्याज्य माना है 1? श्रीकृष्ण के अनुग्रहः का, .उनको  प्रेमलक्षणा ऐकान्तिक भक्ति को 
प्राप्त करने के लिए लौकिक cat के त्याग की वात कवि चतुर्भुजदास ने वारंबार दुहराई है 1 गापिकाएं 
इसकी उदाहरण हैं । उन्होंने सांसारिक विषय, सांसारिक तंवंध मृत, पति, माता, पिता इत्यादि का त्याग 
करके ही परब्रह्म श्रीकृष्ण को हृदय से लिपटाया है । - श्रीकृष्ण की प्रेमाभक्ति में फिर गोपिकाओं के लिए 
केवल श्रीकृष्ण की प्रीति ही ‘ad’ शेष रह गया है 


गोपाळ के सुख़ारविद देखि जी जे । 
x ५ 


x 


x x 
चर्य कर्म लोक लाज सुत पति तजि घाई ! 
“चतुभ्‌ ज' प्रभू गिरिधर में जांचे री माई ।. चतुर्भुजदास-पदसंग्रह-२८ 
गोपिका का या के प्रति अनन्य भाव इलाध्य है । “गिरिधर मैं जाँचे री माई' हे सखि. मैंने श्रीकृष्ण 
से प्रेम करके यह “जाँच” लिया है कि जगत्‌ में वे ही एकमेव परे माराध्य हैं । उनसेः कभी कपट, धोखा, 
छल-छद्म, एवं तलाक की. संभावना नहीं है, जब कि संसार में प्रायः ऐसा ही होता है । 
agg जदास ने आचाय वल्लभ के अनुसार जगत्‌ एव संसार के भेद z स्पष्ट नहीं किया है; पर 
l माता, पिता, पति, बंघु, वेद-विधि इत्यादि सभी सांसारिक संबंधों को 'जंजाल'४ (माया .जाल) कहा है । 
जीव को सिर्फ एक ही नाम 'गापाल' भजना चाहिए । एक गापिका m है कि -उसके चित्त में ता 
श्रीकृष्ण का 'इयाम-स्वरूप” भलीभाँति चुभ गया? है । ` श्रीकृष्ण- ने प्रेमपूवंक जब उसके सामने देखा at 


१. चतुर्भूजदास पदसंग्रह, पद ११९, २. चतुर्भूजदास पद संग्रह, पद-११९ 
ia, कप जूना i 
३. जंजाल.= जगत्‌ + जाल ToATHA Sahoo वी से “मायाजाळ 
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उनके विश्ञाल नेत्र उसके अन्तःकरण में खुप गए हैं । अब वह इस तन से श्रीकृष्ण के अतिरिक्त अन्य किसी 


के भी wet चाहेगी-- 

पकं ही आंक जपे गापाल | 

अब यह तन जाने नहि सखि, और दूसरी चाल । 

मात पिता पति बंधु वेद विधि, तजे सबै जंजाल । 

स्याम get चित्त में Set, पर बीत्यो बहुकाल | 

गह्यो Ag तिन तोरि जब, हसि चितये नेन बिलाल । 

agg जदास' अटल भए डरघट, परसी-परसी गिरघारीलाल | चतुभु'जदास पदसंग्रह, पद-३६ 

मोक्ष : “चतुर्भुजदास-पदसंग्रह' के पद-७९ में 'राखहु दास अघर घों सम्मुख सुख निषि 

गिरिधर छाल कवि ने गिरधर लाल से प्रार्थना की है कि वह AA मुरली को सम्मुख रखता है, अधर पर 
रखता है, वेसे ही उसे भी रखे । इससे स्पष्ट हाता है कि कवि चतुभूजदास सान्निध्य मुक्ति का ही सर्वा. 
धिक चाहते थे । एक गोपिका की अन्य माधुयॉक्ति में भी कवि ने स्त्रयं को मोहन के निकट रखने की 
कामना प्रकट की है । हे श्याम ! देखो, वादल कैसे मुक आए हैं । ये मुझ पर हावी हो रहे हैं, आक्रमण 
कर रहे हैं। ये अनंग के प्रबलतम सैनिक हैं। देखिए मेरी “चूनरी भी नई-नई है । भोग जाएगी ता इसका 
सारा रंग ही बिगड जाएगा इसलिए मुझे आप अपने पीत-पट की ओट में ले लीजिए । “दामिनी” भी 
मदन की ats अमोध शक्ति है । उससे भी मैं भयभीत हू । हे गिरधर, तुझसे स्नेह ऐसा da गया है 
कि इस समथ प्रचंड आक्रमक मदन से रक्षा के लिए निःसंकाच हाफर एकमात्र तुझे ही पुकारा जा सकता है-- 


स्याम सुन fat आयो AE | 
भीजेगी मेरी सुरंग चुनरी, ओट पीत पट देहु । 
दासिनि ते डरपत हों मोहन, निकट आपनो Bg । 
दाख 'चतुभु ज' प्रभु गिरिधर सों, वाध्यो अधिक सनेह । चतुभु'जदास पदसंग्रह, पद-८१ 
इस पद में भी सान्निध्य सदेह मुक्ति अवस्था ही निरूपित हुई है । गोपिका यही कहती है कि आप 
मुझे अपने निकट ले लीजिए | यहां gaa वेदान्त के अनुसार जीव ब्रह्म का ही अंश है, ऐसा भी ध्वनित 
हाता है | 'नियरे” ब्रजभापा का शब्द है, जिसफ्रा अर्थ ‘Free’, समीप होता है । अंग्रेजी का 'नियर” शब्द 
तुलनीय है । यह ते। सर्वविदित है कि हिन्दी एवं अंग्रेजी दोनों एक ही भाषा परिवार-'भारोपीय भाषा- 
प्रिवार' की आधुनिक भाषाएं हैं 12 
एक और अन्य पद में कवि ने कृष्ण के नैकट्य की कामना की है । एक गोपिका कृष्ण से कहती 
है कि हे गुणसागर गिरभर प्रभु ! जैसे आप मीठे स्वर में गाते हैं वेसे ही मुन्ने भी सरस सारंग राग 
मुरली पर गाना सिखा दीजिए । आपक। मुरली नाद-संगीत ऐसा श्रुति मधुर हाता है कि खग, मृग,पशु, कुलवधू, 
देव, मुनि सभी की गति का वह भुला देता है । यदि आप यह न कर सके' ता आप स्वथं ही अपनी 
अंधरल्सुधा से मेरे श्रवण-पुटों को परिपूर्ण कर दीजिए-- 
ऐसे हि मोह क्यों न सिखावहु । 
केसे मधुर-मघुर कछ मोहन, तुम मुरलिकां aag | 
सारण राग खरस नन्द नन्दन, सँजि सप्तक रुर गावहु । 
x x x 
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[२०९] - a 


खग खग पशु कुलवधू देव मुनि, सबकी गति बिसरावहु । 
चतुभ ज' प्रभु गिरिघर गुन सांगर, जे तुम यह न amag | 
तो बहुरि आपु ही अघर सुधा, सवन पुट प्यावहु ॥ चतुभु'जपदसंग्रह, पद-८० 


किसी प्रेमोन्मत्ता गोपिका का ‘afr लो? के स्थान पर गाविंद Ae? 'गाविंद लेह? कथन भी सा 
मुक्ति-अवस्था के अनुरूप ही है-- : : न 


आज सखी तोहि लागी हे यह रट । 
'गोबिन्द्‌ Se, Se कोई गोविन्द” कहति फिरत धन में औघट घट । 
द्धि को नाम बिसरि गयो देखत, स्याम सुन्दर ओढे पीत पड । 
ana दान ठगोरी मेली, “चतुभु'ज' प्रभ गिरिधर नागर नट । चतुभु'जदासपदसंग्रह- १२१ 
: राख : रस स्वरूप परब्रह्म श्रीकृष्ण की रस-लीलाओं में “रास? सर्वोत्तम है । सभी पुष्टि जीव अंत 
में भगवान्‌ श्रीकृष्ण की नित्य रासलीला में ही स्थान प्राप्त करने की कामना करते हँ । चतुभुजदास ने 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण की रासलीला का अतीव मर्मस्पर्शी वर्णन किया है । रासलीला देखकर चन्द्रमा भी अपनी 
गति भूलकर स्थिर हो गया है । इसके साथ ही पशु-पक्षी, पवन इत्यादि भी मुग्र होकर इस अलौकिक 
रासलीला को देख रहे हैं-- 
(अ) 'बतुभु ज! प्रभु स्याम-स्यामा की नटनि देखि । 
मोहे खग qr वने थकित ब्योम विमान ॥ चतुभु'जदासदसंप्रह, पद-३२ 
(अ) चतुभुज’ प्रभ वन विलास, मोहे सब सुर अकास | 
निरखि थक्यो खग चन्द café, पच्छिम नहि खींचे । 
थक्यो चन्द्‌ मोहे खग सरग वन, प्रति छुनि अमित आन गति लायै | चतुभ्‌जदास-पदसंग्रह २४ 


समस्त हिन्दी कृुष्ण-काव्य का प्राण है, उसकी आध्यात्मिकता और आध्यात्मिकता का तत्व है, आल 
ब्रह्माण्ड में व्याप्त निराकार चेतन तत्त्व, जिसे निगुण वेदान्त ने आत्मा, जीव, चेतन नाम दिए हैं ता .सगुण 
वेदान्त ने कृष्ण । इस तरह चेतन का सही नाम आत्मा है तो कल्पित, मनगढ़न्त एव" आरोपित नाम है कृष्ण । 

हिन्दी कृष्ण-काव्य पर सगुण वेदान्त की हृष्टि से विचार करें ता. ब्रह्माण्ड ही ब्रज है, उसमें व्याप्त 
अखिल चेतन ही कृष्ण है और उसका अहनिश विकसन, वद्ध, बुंहण ही सगुण लीला विलास है तथा कृष्ण- 
काव्य के गो, गोप, गोपिकाए इस विज्ञप्तित शाश्वत चेतना के ही विविध रूप हैं । 
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॥ ॐ ब्रह्वोति वेदान्तिनः ।' 


पंचम अध्याय 
अष्टछापेतर हिन्दी कृष्ण-कवि ¦ जीवन, कान्य, भक्ति एवं वेदान्त 


मुख्य कवि : (१) ati, (२) रसखान, (३) गवरी बाई, (४) भारतेन्दु 
हरिश्च दर, (५) मैथिलीशरण गुप्त, (६) जगन्नायदास “रत्नाकरः 
(७) द्वारकाप्रकाश मिश्र । 

गोण कवि : (१) देव, (२) बिहारी, (३) अयोध्यासिह उपाध्याय 'हरिऔध', 
(४) रामधारीसिह “दिनकर? । 


ब्रह्म : (चेतन) निराकार वीज है । वह सकाम हुआ, उसका बृहण हुआ, 
विविध नाम-रूपों में उसका विकास हुआ और फलतः ब्रह्माण्ड के रूप में वहीं 
साकार बना । 


साकार-श्रह्म : विकास के जल-थल जीवों के विविध स्तरों में मंझता, 
संवरता, परिष्कृत एवं सुसंस्कृत होता हुआ मानव के रूप में आविभ्रुत हुआ | 

कृष्ण : ईसी आविभू त मानवीय चेतना-विलास का प्रतिनिधित्व करनेवाला 
श्रेष्ठ स्वरूप है । कत्रि, कलाकारों, पौराणिकों-एव' भक्तों के जगत्‌ में यह 
विविधवेषी नट है, अभिनेता है । जो ब्रह्म भी है, एव' लौकिक प्रेमी भी है। कृष्ण 
समूचे मानव के रसोत्सवों, सुख-दुःखों को रूपायित करने वाला कल्पित नट है 
समस्त जागतिक कार्य-सम्पदाओं की समष्टि अर्थात्‌ gor ! कृष्ण अर्थात्‌ भूत, 
वर्तमान एव” भविष्य का शाश्वत सामुहिक मानवीय-अमानवीय व्यक्तित्व | इतना 
हमारे गले उतर सके ता 'महाभारत' “भागवत? ` वरीतगाविदः 'सूरसागर' “मीरा? 
को समझना और स्वयं को समझ लेना सहज हो जाएगा । इंसी को वेदान्त 
में स्वस्वरूपापलब्धि कहते हैं । अपने स्वरूप (आत्म-स्वरूप, ब्रह्म-स्वरूप) को - 
जानना ब्रह्मज्ञान एवं उसमें जीना ब्रह्म भाव है । 

सगुण वेदान्तियों का कृष्ण को वैयक्तिक अवतारी रूप देना अफीमची की 
भाँति बहकने-वहकाने के अतिरिक्त और शेष कुछ नहीं है । नशा उतरने के 
बाद अफीमची आसमान से धरती पर उतर आता है, वैसे ही पौराणिकी 
पाखण्डभक्ति के अंधविश्वास का पर्दा हटते ही जिज्ञासु वेदान्त की धरती पर 
उतर आता है--अथाते ब्रह्मजिशासा' (न्रहासुत्र-१-१-१,बादरायण व्यास) 
‘ज्ञानवान्‌. मां प्रपद्यते’ 'शानी च भरतषेभ' । केवल ज्ञानी, वेदान्ती ही 
मुझे (आत्मा को) पा सकता हैं । 'गीता-श्रीकृष्ण । 


= CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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u ॐ ब्रह्मेति वेदान्तिनः ॥ 


पंचम अध्याय 


अष्टछापेतर हिन्दी कुष्ण-कावि ¦ जीवन, काव्य, भक्ति एवं वेदान्त 


“गत अध्याय में “अष्टछाप के कवि, काव्य भक्ति एव वेदान्त? विषय पर बिचार किया जा चुका है Š 
qana- एवं उसका ब्रह्मवाद ही अष्टछाप के काव्य का मेरुदण्ड है । आचार्य शंकर के nu 
वेदान्त एवं मायावाद तया यागदशंन, सांख्यदर्दांन की ज्ञानात्मिका निवृत्ति इत्यादि का निरूपण ae 
कवियों के काव्य में या ता निषेध के रूप में हुआ है या फिर “आम गच्छन्‌ a स्प्श E रूप 
में अपने आप ही सहज रूप में हो गया है । संसार को नश्वरता के सदरभ में कहीं जगत्‌ को माया- sel 
कह दिया गया है या फिर उसे 'संप्रदाय' में शरणापन्न होनेः से पूव को तया ISS! ही = 

f जैसे कि सूर कहते हैं--मिरों मन अनत कहाँ सुख पावे । जैसे उडि जहाज कौ पछी जहाज 
pen 9 तात्पय यह कि--सुर का मन याबज्जीवन रह-र्‍हकर जैसे बार-बार इष्ण चरणों में ही 
Bee fe: रहा, दसे ही अष्ठछाप के कवियों का मन भी शुद्धाद्वैत वेदान्त एवं पुष्टिभक्ति पर ही 

i रहा । < यों 
अहनिश A i भबितयुग के राधावल्लभीय, चैतन्य इत्यादि वैष्णव संप्रदायो के कृष्ण काव्य 
में क अपेक्षाकृत स्वल्प या किसी-किसी में तो नहींवत्‌ हुआ है । उदाहरण के रूप में रावावल्लभीय- 
wo वामिनी राधा एवं उसके प्रेष्ठ श्रीकृष्ण की प्रेममूला भक्ति को ही स्वीकार करता है । 
wep ee किसी दर्शन या वेदान्त के साथ अपने संप्रदाय को इसने संलग्न करना 
राधा को सोपारा क S ann भी वेदान्त के मत-मतान्तरों के चक्कर से एकदम अलिप्त रहे हैं । 
yan bao हदी कृष्ण कवियों के जीवन, काव्य, भक्ति एवं वेदास्त तथा मुख्यतः 


निरू वि षयं पर विचार किय जा र यों तो भक्तिकाल रीतिकाल एव आधुनिक काल 
विचा कया T al है ॥ 2 
वेदान्त पण 


; में के तत्त्व भी, उपलब्ध हो 
_साहित्य कृष्ण संबंधी है और शोधकर्ता को उसमे वेदान्त : | 
का महद्‌ अंशीय fest साहित्य कृ ब? के अनुसार महत्वपूर्ण हिन्दी कृष्ण कवियों को ही अपने अध्ययन 
सकते हैं, पर हॅम | प्रस्तुत अध्याय में मुख्य रूप में मीरां, रसखान, Gas po 
a a के ला. «रत्ताकर', ढारकाभरसाद मिश्र एवं गौण रूप में देव, बिदारी, ge 
पैथिलीशरण गुप्त, छ ¢ 
22 दिनकर के काव्य पर विचार किया जा.रहा है । MS 
a aq कवियों में से मीरा, रसक्षान, भारतेन्दु, हरिशचन्द्र के काव्य 
उपयु 
निरू 
3 भारतेन्दु बाबू का घराना तो शुद्ध 


Soe 

१. गाँव जाते हुए कं तिन' 
रास्ते में पड गया हो! ते 
आप, सहज में, अनायास 


RF 


= वैष्णव संप्रदायों के साथ रहा | 
क्यो संबंध £ पी न न किसी रूप में ब्रज के वेष्णव सप्रदाः = 
पित हुए हैं क्योंकि इनका Sent था ही एवं वह वैष्णव आचार्यों द्वारा दीक्षित मी. 
गौण काम किसी का घर 

जाता है [' मुख्य काम गाँव जान, ie ध्तणः in अपने न 
: Nee कर “राम-राम' करते जाना । लक्षणा से 'तूण' का अर्घ अपने _ 
यात की की Re ८२।०बुससागर, TAE ` ee 
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रहा । कवि रसखान व्रज, aagi एवं व्रजपति के ऐसे अनन्य आशिक थे कि उनके लिए जैसे अखिल 
भारतीय उद सम्मेलन 'कलकत्ता' के अधिवेशन में अध्यक्ष ने प्रेमचन्द के लिए कहा था : “अरे ! हम 
छः करोड मुसलमानों में से एक भी ऐसा नहीं, जा इस काफिर Tag जवान छीन ले? वसे ही भारतेन्दु 
बाबू ने ऐसे महाभाग एव परम भागता मुमतरमारों के संत्रध में भी बड़े गौरव एव' आदर के साथ कहा 
था : इन मुसलमान हरिजनन पे, कोटिन हिन्दू बारिए ।? आज कितने हैं, ऐसे मुसलमान जा भारतीय 
संस्कृति के आदर-सूत्रो के साथ मन-तन सें जुड़े हैं ? 
गवरी बाई के काव्य में योग, केवलाद्वैत-वेदान्त, सांख्य-दक्षन की ज्ञानात्मिका निवृत्ति के स्वर अपेक्षाकृत 
| अधिक मुखरित हुए हैं, फिर भी शुद्धाद्वेत वेदान्त का ब्रह्मवाद उनके काव्य में यथास्थान अवश्य उभर आया है । 
यहां हम क्रमशः उपयु क्त सभी कवियों के जीवन-काव्य, भक्ति.एव' वेदान्त निरूपण पर विचार प्रस्तुत करते हैं। 


१: मीरां : 

जीवन : अष्टछाप के. कवियों के पश्चात्‌ हिन्दी कृष्ण-कवियों में भवित एव" लोक-कविता की दृष्टि से 
मीरा का अन्यतम स्थान है । 
८ भक्तिकालीन अन्य भक्तों एवं संत कवियों की भांति भक्त कवयित्री मीरा का जीवन भी विवादास्पद 
है । मीरा ऐतिहासिक है, पर इनके संबंध में कर्नेल टाड इत्यादि इतिहासकारों ने जा कुछ लिखा है, उसे 
परवती इतिहासकार पं. गौरीशंकर हीराचन्द ओझा, मेवाड़ के सुप्रसिद्ध इतिहासकार एव” मेवाड़ के इतिहास 
‘dead: के रचयिता कविराज श्यामलदास इत्यादि ने अप्रामाणिक ठहराया है । कर्नेल टाड ने मीरां 

- क्रो मेवाड़ के महाराणा कुंभकरण को पत्ती वताया हैं, जबकि कुंभकरण का राज्यारोहण काल वि, स', १४९० 
है एवं मीरां के पति महाराजकुमार भोजराज के पिता महाराणा संग्रामसिंह (मेवाड) का राज्यारोहण 
काल वि.स'. १५६५, ज्येष्ठ शुक्ल, ५ है ।* यह खेद के साथ लिखना पडता है कि निल्सन जैसे अंग्रेज विद्वान, 
हिन्दी साहित्य के इतिहासकार शिवसिंह 'सेंगर', गुजराती साहित्य के इतिहासकार श्री त्रिपाठी इत्यादि ने भी 
बिना विशेष शोध के ही कर्नाल टाड की मान्यता को यथावत, स्वोकार कर लिया है । 


'वीरविनोद” कर्नेल टाड के वाद लिखा गया इतिहास-ग्रंथ है | इसमें मोरां के संबंध में इस नजर 

' उल्लेख है-“महाराणा साँगा के पाटवी याने सध से बडे पुत्र भोजराज थे, जिनकी शादी मेड्ता के 

, मेड़तिया राजा वीरमदेव के छोटे भाई रत्नसिह की बेडी व जयमल्‍्ळ के काका की . बेटी मीराबाई के 

साथ हुई थी । इन राजकुमार का देहांत महाराणा सांगा की मौजूदगी में हा चुका था, इसलिए 

राजकुमार रत्नसिंद जो राठौड बाघा की बेदी महाराणी घनबाई के पेट से पैदा हुए थे, भोजराज 
के मरने के बाद राज्य (मेवाड) के वारिस बने ।'० $ 


१. कइंमीर विश्वविद्यालय के प्रशियत्त विभाग के अध्यक्ष का. गुजरात विश्वविद्यालय: के “भाषाट्भवंन? में 
प्रदत्त सन्‌ १९८२ के व्याख्यान से, श्रोताओं में ड्रॉ. भ्रमरलाल जोशी की, 

२. वोरवितोद (मेवाड़ का इतिहास) लेलक-कविराज स्यामलदास, ३६ पोइंट ब्लेक (श्री लाइन ठाइप) में 
प्रकाशित, न्युज पेपर साइज, चार भागों में प्रकाशित, लगभग १६ किलो वजन, पृष्ठ संख्या २६८५, 
प्रकाशक राज्यमंत्रालय, उदपुर, संवत्‌ १९४३ मित्रवासर चैत्र शुक्लः १५, (ई. सन्‌ १८८७), यह संपूर्ण 
वृहदाकार ग्रंथ मेरे गुरुवर डॉ. भ्रमरलाल जाशी के पास सुरक्षित है । यह भारत के प्रामाणिक ऐतिहासिक 

ग्रंथों में से एक महत्त्वपूर्ण प्रन्य है एवं मेवाड-राजवश का प्रामाणिक इतिहास है। २ 

i बीरविनोद रविनाद, प्रथम भाग, पू. ३१७, ४ TS मयम, भाग, ४,३७४. त्रीरवितोद, प्र, भा, पृ.३७ १ 


RFR se Soni, 
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मीरा के संबंध में 'बीरविनाद? में जा उल्लेख मिलता है, वह सवाथा प्रामाणिक है, क्योंकि यह 
wea मीरां के ही श्वसुरकुल मेवाड-राजव'श का वृहद्‌ इतिहास है | 


उपयुक्त कथन से इतना स्पष्ट होता है कि मीरा का विवाह हिदवा सूयं मेवांड के महाराणा संग्रामसिंह 
के ज्येष्ठपुत्र भाजराज के साथ सम्पन्न हुआ था । ये ही वे प्रबल प्रतापी महाराणा हैं, जिन्होंने बाबर के 
साथ खानवा की युद्धभूमि नें डटकर टक्कर ली थी | इस युद्ध में उनके अस्सी घाव लगे थे। एक आँख और 
एक हाथ भी जाता रहा था । राजपूत राजाओं में आपसी फूट न होती और इन महाराणा को यदि 
राजस्थान के अन्य क्षत्रिय राजाओं से सहायता मिल गई होगी तो! पृथ्वीराज चौहान के बाद मुगलों की 
नहीं किन्तु एक वार पुनः दिल्ली पर हिन्द सूर्यवंशी राजवंश की पताका ही फहराती । इससे यह भी स्पष्ट 
हुआ कि मीरां के पिता का नाम रत्नसिंह था तया बीरमदेव मेडता (मारवाइ) के राजा थे । 


इसी 'वीरविनोद' में मीरां के संबंध में दूसरा उल्लेख इस प्रकार है “भोजराज, जो ais खी 
रायमळ की बेटी के गर्म से जन्मे थे, उनका विवाह मेड़ता के राव दूदा के पांचवे बेटे रत्नसिंह 
की बेटी मीरांबाई के साथ हुआ । मीरांबाई बड़ी धार्मिक और सांघु- संतों का सम्मान करने- 
चाळी थी । वह विराग के गीत बनाती और गाती । मीरां बाई महाराणा विक्रमादित्य व उद्यसि' ह 
के समय तक जीती रही और महाराणा ने उसको दुःख दियां, वह उसकी कविता में स्पष्ट है 

उपयुक्त कथन से ये तथ्य स्पष्ट हुए : " ; 


(१) मीरां के पति महाराज कुमार भोजराज थे और उनकी माता सोलंखी थीं एवं रायमल्ल की वे 
पुत्री थीं । राजवंशों में विवाहिता राजकुमारियां अपने मायके के राजवंश से ही पुकारी जाती हैं । जैसे 
साधारण परिवार में विवाह होने के पश्चात्‌ कन्या जिस वंश में विवाहित हाती है, उसी वंश के जाति- 
शोत्र-पदवी को उसे स्वीकार करना होता है, पर क्षत्रिय राजव'शों में ऐसा नहीं हाता है । रांजवशों में 
विवाहिता का पैतृक स्वमान हर रूप में सुरक्षित रहता है । यहां तक कि उसका अन्तःपुर भी अपने आप 
में एक स्वतंत्र ईकाई हाता है, जिस पर उसके पति राजा का भी अधिकार नहीं हाता । राजा को भी 
रानी की आज्ञा लेने के बाद ही उसमें प्रवेश मिलता है। अपनी महारानी के अन्त:पुर में जबरदस्ती से 
घुसनेवाले राजाओं के महारानी के मायके के अंगरक्षकों ने सिर तक काट डाले हैं तथा विवाह के बाद 
जन्मभर अपने पति राजा का मु'ह तक न देखने के उदाहरण राजस्थान के इतिहास मे मिलते हैं 7 मीराँ _ 
मेडता की थीं, इसलीए 'मेडती' या 'मेडननी? कही जाती हैं तथा “राठोड वश की थी, इसलिए “राठोडी , 
भी कही जाती हैं । 

(२) महाराज कुमार भोजराज का विवाह मेड़ता के राव दूदा के पांचवे पुत्र रत्नसिह की पुत्री मीरा 
के साथ हुआ था । 

(३) मीरांबाई धामिक थीं एव साधु-संतों का सम्मान करनेवाली थीं 1 

(x): मीरां विराग के गीत बनाती और गातीं । इस कथन से यह स्पष्ट होता है कि मीरां को संसार A 
से विरक्ति हो चुकी थी 1 यह विरक्ति बचपन सो ही थी या फिर पति के अवसान के बाद ? इस संबंध 
में कोई निश्चित नहीं कहा जा सकता । यों उनकी बचपन से ही गिरिधर गोपाल प्रति भक्ति थी. i 
मीरा विवाहित होकर चित्तौड गईं तब अपने इष्टदेव गिरिधर गोपाल को बह्‌ साथ लाई थीं । हसारा अनुमान. 
है कि अपने पति के अवसान के बाद ही मीरां के मन में संसार के प्रति पूणे वैराग्य जागा । कृष्ण के प्रत 

५, वीरविनाद, द्वितीय भाग, पृ. ३६२ २. देखिए 'गोली? उपन्यास, आचाय चनुरसेन शास्त्री 
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aaa ही उनकी जो भक्ति थी, वह पति के अवसान के बांद Tura में परिणत हा गई । गिरिधर 
भापाल जो केवल भक्ति का विषयं रहा, अब जीवन का विश्वास बन गया । हारील की लकडी की भाँति 
बह जीवन का संतुलन बंन गया । मीरा का प्राण या श्वास भी गिरिधर ही वन गया । इस स्थिति में 
ही मीरां ने “विराग” के पद गाने शुरू किए । मीरां 'विराग के गीत बनाती और गाती” इससे यह भी स्पष्ट 
हाता है कि मीरा पठित थीं । उसे भाषा, अलंकारशास्त्र इत्यादि का ज्ञान भी था ! ; 

(4) मीरां महाराणा विक्रमादित्य एव महाराणा उदयसिंह के समय तक जीवित रहीं ! इससे मौरां के 
जीवनंकाल की अवधि का पता चल जाता है । मीरां महाराणा साँगा के पाटवी महाराज कुमार भोजराज 
की पत्नी थीं । अतः महाराणा साँगा से लेकर उद्यसिंह तक की काल-अवधि कितनी है, यह जान 


लेना आवश्यक है-- र 
| राज्याभिषेक-संवत्‌ मृत्यु संवत्‌ राज्याभिषेक-संवत्‌ मृत्यु संवत्‌ 

(१) महाराणा संग्रामसिह १५६५ ` १५८४ (३. महाराणा विक्रमादित्य १५८८ १५९२ 

(२) महाराणा रत्नसिह १५८४ * १५८८ (४) महाराणा उदयसिह १५९४1 ` १६२८१ 


`ˆ महाराणा साँगा क्रा जन्म संवत्‌ १५३८ में हुआ था एवं उनका राज्यारोहण संवत्‌ ' १५६५ में हुआ । 
तात्पर्यं यह कि राज्यारोहण के समय महाराणा सांगा की आयु २६ वर्ष की थी । उस समय तक उनका 
विवाह हा चुका हांगा तथा पाटवी राजकुमार भोजराज का जन्म भी हो चुका होगा । राज्यारोहण के 
. समय में १५ वर्ष और मिला दें तो लगभग संवत्‌ १५८० के लगभग महाराजकुमार भोजराज का विवाह 
मीरां के साथ होना संभव है । जैसा कि ऊपर लिखा गया है, मीरां महाराणा उदयसिंह के राज्यकाल 
तक जीवत रहीं ता महाराणा उदयसिह का मृत्यु समथ संवत्‌ १६२८ है । अर्थात्‌ मीरा इस काल तक 
अवश्य जीवित रही थीं । 
` मोरांके मृत्युकाल के समय की एंक चमत्कारी घटना प्रसिद्ध है। मीरां के मेवाड त्याग के पञ्चात्‌ 
मेवाड की स्थिति विगडती चली गई ! मेवाड की प्रजा दुःखी हे! गई । घबराकर सव लाग यह सोचने 
लगे कि मीरा के मेवाड छोड्ने से ही उनकी यह दशा हुई है । अतः महाराणा उदयसिंह ने मीरा 
के पास द्वारका में अपना पुरोहित भेजा । पुरोहित ने मीरां क्रो महाराणा का निमंत्रण दिया और सारी 
स्थिति कह सुनाई | आग्रह-अनुरोध में उस पुरोहित ने यह भी कह दिया कि यदि मेरी प्रार्थना आप 
स्वीकार नहीं करेंगी तो मैं यहीं अपने प्राण विसित कर दूंगा । 
मीरां के जीवन में राजपुरोहित का यह दुर्निवार आग्रह अंतिम संकट था । उसने पुरोहित से कहा 
कि आप ऐसा नहीं करे । मैं अपने आराध्य से आज्ञा लेकर मेवाड चल देती ह और यह कहकर वे. 
तिज मंदिर में पहुंचीं । जहाँ अपना अंतिम पद द्वारकाधीश को निवेदन करती हुई, वे उनमें समा गई। 
फिर राजपुरोहित खाली हाथ ही मेवाड लौट आए । 
यह चमत्कारी घटना सत्य नहीं है। चमत्कार का अर्थ ही झठ और पाखंड होत j 
व्यक्ति को महत्त्वपूर्ण सिद्ध करने के लिए इस प्रकार को असत्य बातें oe Me 
हं। ऐसी भी मान्यता है कि मीरा कृष्ण के स्वरूप में लीन नहीं हुई, किन्तु अपने वस्त्र निज मंदिर में 
छोड़कर दूसरे वस्त्र धारण कर वे अज्ञातवास में रहीं । अपने अज्ञावास में मीरां ने दक्षिण, पुवं, उत्तर 


| १, विक्रमादित्य के देहान्त के बाद वनवीर का फुतूर खडा 

ee रा हो जाने के कारण ये महाराणा दो वर्ष 
 गहीनशीन न हो सके 1) वीरविनोद पृ. ६२, भाग, २ : ; : a 
oR वीर॑विनाद, भाग-१, पृ, ६२, ३. वीरविनोद, भाग-१ पू. ३६५, 
छ हक CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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भारत की यात्राएँ कीं । मीरां ने तत्कालीन राजनीतिक, सामाजिक, धार्मिक वातावरण को स्थिरता प्रदान 
करने के भी कई सक्रिय प्रयत्न अपने गुप्तवास में किए।! मीरां ने तत्कालीन कलुषित भारतीय वातावरण 
को स्थिरता प्रदान करने के जा सफल प्रयत्न किए, उनके फनस्त्रल्प अनेक कार्यों में उसने सफलता प्राप्त की । 
गुजरात के साहित्यकारों ने मीरा के इस राजनीतिक, सामाजिक एव” धार्मिक समन्वयात्मक कार्यों का 


मूल्यांकन करते हुए, उन्हें 'महाभारत' के विराट्‌ व्यक्तित्व श्रीकृष्ण एव आधुनिक भारत के युगपुरुष गांधीजी 


के साथ उपमित किया है । इस हृष्टि से विचार किया जाए ते मीरां केवल भक्त कवियित्री ही नहीं, _ 


अपितु वे मध्ययुगीन भारत की एक महान्‌ अन्तराष्ट्रीय असाधारण उज्ज्वल प्रतिभा भी सिद्ध हाती हुँ 1? 

सन्‌ १९६६ में न्यूयाक में राष्ट्रसंघ की एक सामान्य सभा आमंत्रित की गई थी, जिसमें डॉ. सुब्बुलक्ष्मी 5 
ने मीरां का “हरि तुम हरो जन की पीर” पद गाया था । भारतवर्ष के भक्त कवियों में इस प्रकार का 
प्रथम गौरव मीरां को ही प्राप्त हुआ है । 

(६) “वीरविनोद' में लिखा है कि 'महाराणा ने उसको दुःख दिया ।' यह एक ऐतिहासिक सत्य है। 
मेवाड़ जैसे हिदवा सूर्यवंश की कुलवधू अन्तःपुर की मर्यादा में में न रहे और साघु-संतों के साय भजन- 
कीतंन करे, यह कंसे क्षम्य हो सकता है ? इस दिशा में हमारा एक अनुमान है । मीरा के चरित्र को क्षति 
पहुंचे इस दृष्टि से यह अनुमान प्रस्तुत नहीं किया जा रहा. है, पर यह सत्य के निकट या सत्य हा सकता है । 
तत्कालीन Fats राजव श की क्षत्रिय मर्यादा के अनुसार स्त्री के निःसंतान हेने पर पति की: मृत्यु के 
पञ्चात्‌ उसे अनिवार्यः पति के साथ सती हाना ही पड़ता था । इससे इवसुरपक्ष एवं . मातृपक्ष दोनों 
गौरवान्वित हाते थे । साथ ही युद्धकाल में विधवा की लज्जा-रक्षा की चिन्ता से भी क्षत्रिय मुक्त हे! जाते 
थे । इसी कारण क्षत्राणियों के लिए सती हना grad था । मेवाड़ के राजवश में प्रारंभ से ही महाराणा 
शंभुसिंह से पूव तक“ यह प्रथा बरावर चली आ रही थी । रानियों के साथ उनकी निजी सेविकाएं 
(वासे) तक सती होती थीं, पर महाराणा शंभुसिह के समय से यह प्रथा वंद कर दी गई ।5 ऐसी 
स्थिति में संभव है मीरां ने इष्ण के! ही अपना परम-पुरुष पति मानकर अपने पति भोजराज को महत्त्व 
न दिया हो । हमारा ag अनुमान है कि सती न होने के कारण ही मीरां के श्वसुरपक्ष एवं मातृपक्ष 
गौरवहीन हुए हों और इसी कारण उसे संभव है चित्तौड़ एव मेडता में यथेष्ट सम्मान न मिला हो, और 


फिर विवश होकर जैसा किं लगभग विरागी करते आए हैं, उसने वृंदावन की राह पकडी हो । ऐसा भी | 


१. मीरां (गुजराती ग्रंथ), निरंजन भगत 


२. मीरां मात्र संत न हती, पण कृष्ण अने गांधीजीनी जेम भारतवर्पंना इतिहासनी एक विरल विभूति हती । . 


मीरा”, निरंजन भगत, पृ. ३३ 
. डो. सुब्बुलक्ष्मी ने तमिल और हिन्दी साहित्य में राष्ट्रीय चेतना” विषय पर शोध-प्रवंध लिखा है। 
महाराणा शंभुसिह का अवसान काल ८ अक्टूबर, सन्‌ १८७४, वीरविनोद भाग-४, पृष्ठ-२१२३ 
. "महाराणा झंभुसिह (ई. सन्‌ १८७४, अक्टूबर ७) का अवसान हुआ, उसी समय जनानी ड्योढ़ी का 
पुरुतह बंदोबस्त किया गया, कि कोई सती न होने पावे । चार सहेलियाँ सती होने को उठी, लेकिन 
जनानी ड्याढी के किवाड वंद थे और बाहर बेदला के राव बढ्तसिंह , वगेरह सरदार और ड्याढी के 
महता लालचन्द, प्यारचन्द और देवी चन्द ATE मौजूद थे । उन लोगों को अंदर से हजारों गालियां 
दी जाती थीं, लेकिन ऐसे वक्त में उनको कौन इजाजत दे सकता था ।. महाराणा साहिब के साथ 
सती न होने देने का यह पहला अवसर और पुराने ख्यालात का आखरी yeas था |? 
--वीरविनाद भाग-४, पृ. २१२३, २१२४ 
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सप्रसिद्ध है कि मीरां की भक्ति को देखकर मेवाड के महाराणा ने उनके लिए faite गढ़ पर मंदिर बनवा 
i दिया था । वह मंदिर आज “भी मीरां बाई के मंदिर के नाम से विद्यमान है । इसमें मीराँ के आराध्य 
गिरघारीजी का स्वरूप था । उसे जयपुर के राजा मिर्जा मानसिंह-जिसने अपनी फूफी जाधा बाई अक्बर से 
ब्याही थी-चित्तौड दिजय के बाद अपनी राजधानी 'आमेर? ले गया और वहाँ मंदिर बनाकर उस स्वरूप के 
जगत्‌ शिरोमणिजी के नाम से उसमें पघराया । वह स्वरूप आज भी आमेर z विद्यमान है । इतनी 
सुविधाएँ प्रदान करने पर भी मीरों राजवंश को मर्यादा का उल्लंघन करती रहीं तो तत्कालीन महाराणा 
विक्रमादित्य, जो उनके देवर थे, वे उनको मर्यादा में रखने के लिए प्रयत्न करें, यह स्वाभाविक भी है और 
, देखा जाए तो उन कंष्टों ने ही मोराँ को एक सर्वसामान्य जीवन से ऊपर उठाकर भक्ति के शाश्वत 
ओलेक के रंगमंच पर प्रस्थापित कर दिया । उसी ने मीरां के वेराग्य के सुद्दढ कर परमात्मा के प्रति 
अचल बना दिया । मीरां को महाराणा! ने साँप ' की पिटारी भेजी और वह माला बन गई, जहर का 
प्याला भेजा और 'पीवत मीरां हाँसी रे'--जहर अमृत बन गया, x सभी कवियों अथवा साधु-संतों की 
मनगढंत बातें हैं-यह भी संभव है कि साँप और जहर ले जाने वाले के मन में मीरां के प्रति करुण भाव 
जागा हो और उसने पदार्थं वदल दिए हों । 
| इस प्रकार “वीरविनाद? के आधार पर हमने मीरां के जीवन का नवीन शोषपरक सूल्यांकन किया है। 


मीरां का जन्म, जन्मस्थान : 

मीरां का जन्म मारवाड में कुकडी “नामक गाँव में हुआ । मीरां अपने पिता की. इकलौती संतान 
थ्री । महाराणा साँगा ने खानवा के युद्ध में सहायता के लिए “रण. बंका राठौड? मीरां के पिता रतनसिह 
"को निमंत्रण दिया था | इसी युद्ध में रतनसिंह ने वीर-गति प्राप्त की । उस समय मीरां की आयु 
केवल तीन वर्ष की थी । इस : घटना के सात वर्ष बाद मीरां की माता वीर कुंवरी भी चल बसी । 
मीरा के दादा राव दूदा दस वर्ष की वालिका मीरां को अपनी राजधानी मेडता (मारवाड) में ले आए 
` और बड़े दुलार से उसका लालन-पालन करने लगे । 


राव gar के दरवार में साधु-समागम हाता रहता था । एक साबु ने मीरां की भक्ति पर प्रसन्न 
हाकर उसे गिरिधर-गोपाल की मूर्ति दी थीं! मीराँ जव 'चित्तौड़ (मेवाड़) छोड़कर जली गई थीं तब उन्होंने 
वह मूति चित्तौड में ही रहने दी थी । गिरिधर-गोपाल की यह मूर्ति आज भी मेवाड़ के वत मान महाराणा 
साहब श्री महेन्द्रसिहजी (उदयपुर) के पास है, और आपश्री के उदयपुर के अन्तःपुर के निज मंदिर 'पीतांबर- 
रायजी' में पूजा में है ।? इस तथ्य का पता भी हिन्दी जगत्‌ के बहुत कम सशोधकों को है । 


राव gat के ज्येष्ठ ga वीरमदेव ने मीरां का संबंध महाराणा संग्रामसिह (मेवाड) के पाटवी ज्येष्ठ 
महाराजकुमार भोजराज के साथ कर दिया ! यह भी संभत्र है फि मीरां के पिता ने खानवा के युद्ध में 
महाराणा संग्रामसिह को संहायता देते समय वीरगति प्राप्त की थी, इसके ऋणशोध के रुप में महाराणा 
संग्रामसिह ने मीरां का विवाह अगो पाटी मदाराजकुभारि के साय किया हो, जिससे कि मीरां मेवाड की 
भावी महारानी वन TR 


१. ये महाराणा विक्रमादित्य ही हो सकते हैं, क्योंकि इनका स्नाव कुछ ऐसा ही उच्छृंखल था । इनके वाद ` 
` महाराणा उदर्यासिह हुए, जा महाराणा प्रताप के पिता थे तथा मीरां के प्रति सम्मान का भाव रखते 
थे । Aefa, भाग २, पृ. २. लोऽनिबि (पत्रिका), १८७३, मीरां कला मंदिर, उदयपुर । 
२. डॉ. श्रमरलाल जोशी द्वारा मौखिक जानकारी | 
द : CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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विवाह के पश्चात्‌ मीरां ससुराल में प्रसन्नतापू्वंक रहने लगी । वह सांसारिक बंधनों में आबद्ध हा 
गई थीं, लेकिन कृष्ण के प्रति उसका आंतरिक अहेभाव अर्थात्‌ भक्ति-भाव बढ़ता हो जा रहा था । मीरां 
अपने इष्टदेव कृष्ण में तल्लीन रहने लगी | भोजराज मीरां से संतुष्ट थे । मीरां जैसी सुशील सहधमिणी 
पाकर भला कौन अपने भाग्य को नहीं सराहेगा ? मीरा और भोजराज सुखी थे । दुदेव को उनका सुख 
सहन नहीं हुआ । भोजराज का अचानक अवसान हो गया । इस प्रकार मीरां का सुहाग सात वर्ष तक 
ही सुरक्षित रहा । 

इसके पश्चत्‌ मीरां को संसार के प्रति पूर्णतः विरक्ति हो गई । भाजराज की मन्यु के कुछ काल 
बाद मीरां के श्वसुर महाराणा साँगा भी स्वगं feat । इसके पश्चात महाराजकुमार Calas मेवाड के 


महाराणा बने | वे भी अधिक काल तक जीवित नहीं रहे ।. उनके पश्चात्‌ महाराजकुमार विक्रमादित्य मेवाड 
के महाराणा वने । 


विक्रमादित्य चंचल एव उद्धत प्रकृति के महाराणा थे | मर्यादा में रखने के लिए इन्होंने मीरां को 
नाना प्रकार की यातनाएँ देना. प्रारंभ किया । सांप को पिटारी में बंद करके भेजना, विष का प्याला 
भेजना इत्यादि घटनाएँ इन्हीं महाराणा के राज्यकाल की हैं । भक्ति में बांधा देखकर इन्हीं महाराणा के 
र1ज्य-काल में मारां ने मेवाड का त्यःग विया ag भी कहा जाता है कि मह।राणा वित्ऋमादित्य ने मीरां ते . 
अपने दुर्व्यवहार के लिए बाद में क्षमा भी मांगी थी । 


ऐसा भी प्रसिद्ध है कि मेवाड़ का त्याग करने से पुर्व नीरां ने तुलसीदास से आज्ञा मांगी थी । चित्तौड. 
* छोडने के वाद At कुछ समय अपने मायके मेडता रहीं, फिर बहा. सें वे वृन्दावन चली गई । वृन्दावन ` 
में ही चैतन्य संप्रदाय के सुप्रसिद्ध आचार्य जीव गोस्वामी से मीरां की भेट हुई ।. वृन्दावन में मीरां चार . 
वषं रहीं । इसके पश्चात्‌ वे द्वारका चली गई .और वहीं रणछोडरायजी के मंदिर में भजन-कीतन करती _ 
हुई अपना जीवन व्यतीत करने लगीं । इसके पश्चात्‌ क्या हुआ, सा. हम उपर लिख चुके; हैं । मोरा | 
महाराणा उदयसिंह के frac पर वापस चितोड (मेवाड्‌) नहीं लौटीं, पर वे गुप्तवास में चली गई । 

यही मीरां का उपलब्ध जीवन-वृत्त है । 

इस तरह भक्ति की जा एक सूकम चिनगारी मारवाड के मेडता के कुकडी गाँव में प्रकट हुई, वह 
मेवाड, AT, गुजरात तक पहुँचते-पहुँचते भक्ति की महाज्वाला के रूप में परिणत होकर समग्र भारत को. 
उसने अपने यांत तेज से व्याप्त कर लिया । 

मीराँ के इतिवृत्त के संबंध में इतना ही ज्ञात हा सका है । वास्तव में मीरां क्या थीं १ कैसी थी ? यह . 
ता उपयु'क्त कुछ मोटी-मोटी बातों के अतिरिक्त शेष सब कुछ अंधकार में डूब. चुका है । मीरां का.असल 
नाम क्या था ? यह भी किसी को ज्ञात नहीं है । मीरा ता उसका प्यार का उपनाम था ।! एक बात 
और भी है । मेवाड़ के आद्य नुपति बापा? रावल गुजरात के वल्लभीपुर से ही मेवाड, में गए थे, इसलिए 
मीरां यदि गुजरात में आईं ता यह उनका अपना अधिकार था । 

काव्य : मीरां के जीवनवृत्त की भांति उनके ग्रन्थों की प्रामाणिकता भी संदिर्ध है । अब तक की 
शोध के अनुसार उनके निम्नलिखित ग्रन्थों का पता चलां है” 

(१) कवि जयदेव रचित “गीतगोविद' की टीका, (२) नरसींजी का माहेरा, सय 

(३) राग सोरठ-पदसंग्रह या राग सोरठ का पद, (४) फुटकर भक्ति के पद, (५) राग गोविदं 

१. लाकनिधि, शोधपत्रिका, १९८३ मीरां कजा मंदिर, उदयपुर, २. वीरविनोद, प्रथम भाग | 
३ हिन्दी सारित्य का इतिहास ८ ionin kaga Maha Vidyalaya Collection 
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मीरां के स्फुट पद ही प्राप्त होते हैं । ये पद ब्रजभाषा, मेवाडी एव गुजराती तीनों भाषाओं में 
मिलते हैं । एक ही पद तीनों भाषाओं में उपलब्ध हाता है । मीरां लेक-कवयित्री हाने के कारण वर्षों 
से. मेवाड़, ब्रज एवं गुजरात के घर-घर में इनके पद गाए जाते रहे हैं । इसीलिए पदों के भाव ते 
यथावत्‌ रहे पर लेकजिह्लाओं ने मीरां के एक ही पद को अलग-अलग भाषाओं का परिवेश प्रदान कर 
दिया है । यह मीरां के साहित्य की अमर निशानी है । जैसे आत्मा अजर-अमर है, न उसे शस्त्र छेद 
सकता है, न अग्नि जला सकती है, न उसे. जला गला सकता है, और न उसे पवन सुला सकता है, वैसे 
हीं मीरां के पदों में जो शाश्वत भक्ति महाभाव है, उसे देश, काल, समाज बदल नहीं सका | भाव यथावत्‌ 
ही रहे, पर भाषा रूपी चोला बदल गया। मीरां को तो हिन्दी की भांति गुजराती कवयित्री हाने का भी गौरव 


आप्त है । नरसी महेता गुजराती के आदिकवि हैं ता मोरां गुजराती साहित्य की आदि कवयित्री । गुजरात 


के मूर्धन्य साहित्यकारों में मीरां का स्थान है । दूसरी एक और वात महत्वपूग है, वह यह कि मीरां को 
आलंबन के रूप में रखकर गुजराती साहित्यक्रारों ने काव्य, नाटक, उपन्यास, कहानियां इत्यादि के रूप में 
प्रचुर साहित्य लिखा है । मेवाड़ के राजवंश पर गुजराती में जो साहित्य निर्मित हुआ है, इस पर 
मेरे गुरु डा. भ्रमरलाल जोशी ने शोषकाय किया है । इसके फलस्वरूप यह पता चला है कि मीरां पर 
गजरात के साहित्यकारों ने काव्य, नाटक, उपन्यास) कहानी इत्यादि के रूप में लगभग ४० स्वतंत्र 
ग्रन्थ लिखे हैं ! ऐसा गौरव हिन्दी के किसी भी साहित्यकार को मिला है यह हमें ज्ञात नहीं । 


मीराँ के गुरु : मीरां के दीक्षा गुरु के संबंध में भी विद्वान्‌ एकमत नहीं है । कई संत रंदास को 
इनका गुरु मानते हैं। कई FEAT सम्प्रदाय के गोपाई विट्लताथजा को इनका गुरु मानते Fi कई ऐसा मानते हूँ 
कि पत्र-व्यवहार द्वारा तुलसीदास से उन्होंने दीक्षा ग्रहण की थी । इेवर वियोगीहार इन्हें चैतन्य सम्प्रदाय के 
जीव गोस्वामी की शिष्या मानते हैं । इस संबंध में संशोधकों ने पर्याप्त विचार किया है। समय कीं दृष्टि 
से संत रंदास और मीराँ में पर्याप्त अन्तर है । “चौरासी वैष्णवन की वार्ता? से यह प्रमाणित होता है कि 
गा. विट्ठलनाथजी से मोरां ने दीक्षा ग्रहण नहीं की । वेणीमाधव का 'गोसाई चरित? प्रामाणिक नहीं 
है । अतः यह मत अधिक सम्मान्य है कि मीरां की भक्ति आत्मोद्भूत थी 1? 

मीरां की भक्ति : मीरां का काव्य भक्ति की ही भाँति उनके जीवन की सहज अभिव्यक्ति है । 
गिरघर-गापाल के प्रति मीरा की बचपन में ही भक्ति थी । विवाह के पश्चात्‌ उन पर अल्पकाल में ही 
वैधव्य का संकट आ पड़ा तब वढी भक्ति और भी geg हे गई । वे गिरधर-गेपाल के अनन्य और 
एकनिष्ठ प्रेम में डब गईं । उन्होंने अनुभव किया- थो संसार बीड़ रो aie’ यह संसार ता जंगली- 
झाडियों का काँटा है । ऐसा समझकर सदा के लिए 'मैं ता गिरधर के रंग राची रे? के रूप में वे गिरधर की 
अनन्य ऐकॉर्तिक माघुर्यमाव की भक्ति में लीन हे. गई । 


. दास्य, सख्य, वात्सल्य एव माधुयं भक्ति के ये प्रमुख भाव हैं, इनमें से उत्तरोत्तर श्रेष्ठ माना गया है । 


 माधुयंभाव सबसे श्रेष्ठ है । इसमें इष्ट की प्रिय, प्रिया, पति या पत्नी के भाव से उपासना की जाती है । 


Ame एव" मधुर भक्ति में केवल आलंबन का ही अंतर है । श्रृंगार में आलंबन लौकिक होता. है जबकि 
मधुर-भक्ति में परमात्मा ! शकुंतला का आलंबन दुष्यन्त लौकिक व्यक्ति है, अतः वहाँ भंगार रस निष्पन्न 
हुआ, पर मीराँ कीं भक्ति के आलंबन भगवान श्रीकृष्ण हैं अतः उनकी भक्ति मबुर-भव्रित कहलाई | 


१. “गुजराती साहित्य में महाराणा प्रताप', “महाराणा प्रताप स्मृति-प्रन्थ', राजस्थान-विद्यापीठ, उदयपुर, 


ई, सन्‌ १९६७, शोध लेख : डॉ. अमरलाल जोशी 


Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


। ९. हिन्दी साहित्य-कोश, भाग-२, पृष्ठ ४२२ 
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मीरा के स्फुट पदों में उनका माधुर्य भाव आनंद की चरम-दशा तक पहुँचा है । इनके विरहा- 
कुलतापूर्ण माधुयंभाव के पदों में विशेष तन्मयता है । 'सूली ऊपर सेज हमारी किस बिद सोणा हाय” इस 
एक ही विरहानुभूति की पंक्ति में मौरां की असह्य पीडा अभिव्यक्त हुई है । मीरां की भावाभिव्यक्ति को 
लेकर गुजरात के सुप्रसिद्ध आधुनिक कवि उमाशंकर जाशी ने एक बार कहा-- 

“जैसे ओस्टर नामक मछलो के मुह से निकला हर बुलबुला मोती बन जाता है, वैसे ही मीरां के 
मुह से कविता का हर शब्द मोती वन गया है P i 

माधुर्यं के साथ-साथ मीरां की भक्ति में देन्य का भाव भी विद्यमान है । इन्होंने अपने आराध्य की 
कई रूपों में कल्पमा की है। कहीं वह निगुण निराकार ब्रह्म अविनाशी है, अगम देशवासी हैं, जैसे a 
एव” उसकी ऊष्मा अभिन्न है, वैसे ही मीरां भी उससे अभिन्न है-- 

(अ)-यो संसार चहर री बाजी, साँझ qeat उठ जासी । मीरांपदावली 

(आ)-चाळां अगम वा देस, काळ देख्यां su । मी रांपदावली 

(इ) -मीरां के प्रभु हरि अविनाशी, द्रसण दीज्यो आय | मीरांपदावली 

(इ) -तुम बिच हम बिच अंतर नाहीं, जेसे सूरज घामा | मीरांपदावली 

कहीं वह सगुण साकार गिरधर-गापाल है, जा मीरां का पति है, प्रिय है, we है, उसकी प्रतीक्षा 
करते-करते उसकी आँखें दुखने लगी हँ, वह विदेश में जा बैठा है, सावन की घटाएँ घिर आई हैं, उसका 
चीर भीग रहा है, उसका जन्म-जन्मांतर का कौमार्य उसी की प्रतीक्षा कर रहा है, वह केवल उसी के 
लिए है । इस प्रकार की सहज भावाभिव्यक्ति मीरां को अमरत्व दिलाने के लिए पर्याप्त है-- 


रो दां > मीरांपदावली 
अ) “भींजे म्हांरा दाँचन चीर, खावणिया लूम रह्यो रे राद 
. ह “आप ते जाय बिदेसां छाये, जिवडो धरत न घीर' मीरांपदावली 
(इ) 'चरण-सरण री दासी मीरां, जनम-जनम री क्वांरीं ।" मीरांपदावली 
(३) 'लिख-छिख पतिया, संदेसा सेजू, घर आवे मारो पीव !' मीरांपदावली 
उपयुक्त काब्य-पंक्तियों में मीरां के वे मधुर भाव हैं, जा मानव की शाश्वत संवेदना के मूलभूत आधार है । 
रे दां ? पंक्ति में जा रसध्वनि है, उसे काव्यत्व की 
बन चीर, सावणियो लूम रह्यो रे ” पंक्ति ; 
fi a ay भी सहृदय के लिए गहराई में उतर जाने के वाद ऊपर आना कठिन है । “सावणियो 
तह २? यहाँ “साबन” में व्यंजना है । “सावन? में रूपकातिश्षयोक्ति है ! “सावन? यौवन के अर्थ में प्रयुक्त 
हुआं है और यौवन भी केसा, एकदम गदराया यौवन-- । 
अपने अग के जानि कै) जोबन नपति प्रबीन । 
स्तन, मन चैन नितंब को बडो इजाफा कीन 11° बिहारीसतसई, दाहा-२ 


लता के राज्यासन पर आरूढ हेते ही उसने अपने राज्य को अधिक 

भक T po x महत्त्वपूर्ण अंग-स्तन,मन, नयन एवं नितंब-की बड़ी वृद्धि कर दी है। 

man > 7 राजस्थानी लोकगीतों में “मारो जाबन झोला खाए? “मारा जावन ळूमि रह्यो भंवरजी ! 

3i वतन में मिलते हैं । छेकगीतों में सहज रूप में भाव।भिव्यक्ति हाती है । उनमें रस, भाव 

h a a pi ही में जैसा यथेष्ट प्रयाग मिलता है, dar हमारे सुसंस्कृत सस्य साहित्य में दुर्लभ 

है रे see के साथ ही चलते हैं, श्रोता-गायक सभी रसलीन रहते हैं, जब कि हमारे 
I 


— aT उमाशंकर जे "डु कर, डॉ. नागर के मुख से डॉ. भ्रमरलाल जाशी 
उमाशंकर जाशी, एव डा. अस्बाशकर, डा. मुख 
१. मौखिक वार्तालाप= CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. ७ 
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सम्य साहित्य में कहीं-छहीं तो हमें रस के लिए काव्य-क्षेत्र की सुदुर शुष्क यात्रा करनी पडती है। कई 
रचनाएं. तो ऐसी भी मिलेंगी कि रेगिस्तान में कहीं नखलिस्तान मिल गया तो पाठक का सौभाग्य है । 
तात्पर्यं यह कि मीरां का काव्य सहज काव्य है । लूमना” राजस्थानी (मेवाडी) का ऐसा क्रियापद है, 
जिसका शाब्दिक अर्थ स्पष्ट करना कठिन है । श्याम घटाएं गिर आई हों, और बरसने को आतुर हों, वैसे ही 
यौवन भी किसी पर वरसने को बेचैन हो, इस प्रकार का व्यरयार्थ इस 'लूमना? क्रिया का है। आम की 
शाखाएँ रस भरे हरित-पीत आम के भार से झुकी जा रही हों । कोई हाथ बढ़ाकर उन्हें पा ले तो चैन 
मिले, ऐसा कुछ अनिवचतीय व्यंग्याथ इस 'लूमना' द्वारा व्यक्त होता है | मेवाड़ी -म फलों से लदे पेड के 
लिए asam विषेषण का प्रयोग होता है । काव्य की इस पवित को पढ़कर कोई कितने रस की 
गहराई में उतारेगा ? यह तो मीरां का ही अंतःकरण है, जा उस समग्र आनंद का अखंड कोश है । यहां 
माधुयंभाव द्वारा रहस्यानुभूति की अभिव्यक्ति हुई है और मोरां के' ऐसे शत-शत भाव हिन्दी साहित्य की 
अंमरनिधि हैं । 
मीरां के कई पदों में गिरिधर-गोपाल को परदेशी, जोगी, निर्मोही. के रूप में भी चित्रित किया गया 
है । इस प्रकार की मीरां कौ भावाभिब्यक्ति उत्तम ध्वनि-क्राव्य के गुणों से समलंकृत हैं | जैसे सावन में 
घटाएं लूम रही हों, बरसने को, बसे ही मीरां का काव्य सहुदयों पर वरसने को “लूम? रहा है । भीगनेवाला 
सहृदयी उससे ऐसा भीगेगा कि फिर कभी सूखेगा नहीं, सदा-सदा ,भीगा ही रहेगा । 
सुर, तुलसी आदि भक्त कवि सम्प्रदाय के घेरे में आवद्ध थे जव कि मीरां सम्प्रदाय-मुक्त थीं । मीरा 
ते न किसी सम्प्रदाय का आश्रय लिया और न किसी विशेष गुरु का ही ।1 
मीरा का व्यक्तित्व स्वतंत्र रूप से विकसित हुआ है । मीरां के जीवन के इस गौरवान्वित तथ्य को 
प्रकट करते हुए वर्तमान युग के ऐक गुजराती साहित्यकार लिखते हैं--'मीरां ने न पुत्र को जन्म दिया, 
न शिष्य बनाया, न सम्प्रदाय चलाया। उसने सब कुछ परमेश्वर को माना ।१ मीरा के पावन एवं भक्तिपूणं 
जीवन को स्पष्ट करने के लिए ये पंक्तियां पर्याप्त हैं | कबीर, सूर तुलसी इत्यादि भी हिन्दी के प्रथम 
कक्षा के साहित्यकार हैं, पर इस हृष्टि से वे भी मीरा की कोटि में नहीं आ सकते । सुर पुष्टि-सम्प्रदाय 
में दीक्षित थे और आचार्ये वल्लभ के शिष्य थे । उनको महद्‌ आश्रय प्राप्त था |5 हिन्दी के आधुनिक 
संशोधक एव कवि जगदीश गुप्त लिखते हैं-- 
जो भी नये पय, आज तक खोजे गण, 
भटके इन्सान को हीं देन हे ।' 
मीरां को लोगों ने कुलनासी' इसीलिए तो! कहा है । पर महाभाव में निमरन मीरां का जोवन-पथ 
ही सच्चा जञीवन-पथ था । मीरां ने अपना भक्ति-पथ स्वयं प्रशस्त किया था । मेवाड में उनका मन 
नहीं रमा तो वे ब्रज में गईं, वहां भी मन नहीं रमा ते वे गुजरात में आई । पंथ चलाना, शिष्य बनाना 
यह ता लकीर का फकीर हाता है । अपना स्वार्थ ही इसमें किसी-न-किसी रूप में निहित र हाता है और 
आगे चलकर इन पंथों-सम्प्रदायों का कैसा जुगुप्सित रूप खडा हो सकता है, इसे यहां स्पष्ट करने कीं 
आवश्यकता नहीं है । राम, कृष्ण, कबीर इत्यादि के नाम पर चले पन्थ-सम्प्रदायों क आज का रूप हर 
` बुद्धिजीवी जानता है a गटर a बुलबुलाते कीड़ोंवाले दुर्गंधमय कीच की भांति घृणित एवं 'अयं पटः स्र बुत 
3 sm यह i- मैला-कुचैला, गंदा, वस्त्र ऐसा है कि इसे तह करके रखना ही उचित है । 
१. मीराँ मेवाड का राजवंश गुजरात और गुजराती साहित्य? -मीरां विशेषां i 
= उदयपुर- डो, भरमरलाल जोशी, १९८३, i: Aa Bis eo ats 
+ आ &2, इतिहास, Sh, तो, Ranya Meha Vidyalaya Collection. 


RR केन 


Digitized by Arya Samaj Folch Chennai and eGangotri 


वेदान्त : हिन्दीभाषी प्रदेश के संप्रदाय-निरपेक्ष हिन्दी क्रष्ण-क्रविग्रौं में मीरां का अन्यतम स्थान है! 
अष्टछाप के कवि पुष्टि-संप्रदाय म॑ दीक्षित थे | उनके लिए शुद्धाईत-वेदान्त एव पुष्टि-भक्ति से संबद्ध 
गुरु-उपदिष्ट सांप्रदायिक विचारधारा के वृत्त से वाहर कुछ भी सोचना संभव नहीं था । उन्हें महद्‌ आश्रय 
प्राप्त था । जीवन के योगक्षेम की उन्हें कोई चिंता नहीं थी । परम शांत भाव से एक निश्चित सात्त्विक 
जीवन प्रणाली के अनुसार उनका जीवन-स्रोत वहता रहा । न कहीं ऊत्रड़-खावड़ जमीन, न रेगिस्तान, न पहाड । 
वस, केवल नन्दनवन के कहपद्र्मो की हरीतिमा से आच्छन्न समतल मैदान था । पर मीरां का जीवन इनसे 
एकदम भिन्न था । एक तो वह स्त्री थी | फिर वह मेत्राड जैसे हिन्दवां सूर्य के राजवंश में व्याही गई थीं। 
फिर अकाले वैधव्य का तुषारापात हा गया था । राजवंश की मर्यादा के अनुसार सती न हाने. के कारण 
वह न श्रसुर पक्ष में सम्मान्या हुई और न मातृपक्ष में ही। अतः उसने ब्रज-गुजरात की राह पकडी । ऐसे अशांत 
जीवन के लिए किसी एक ही दार्शनिक या वेदान्त की विचार-धारा का अपनाना संभव नहों था । मीरां 
ने न किसी संप्रदाय का आश्रय लिया और न किसी व्यक्ति का ही । संप्रदाय निरपेक्ष रहने के कारण ही 
वल्लभ संप्रदाय ने मीरां की कटु आलोचना की है । वह केवल ईर्ष्या-ठेष के कारण ही । “क्यों, नहीं मीरां 
आचार्य वल्लभ की शरण.में आई ?' यही पुष्टि संप्रदाय के आचार्य-अनुयाथियों के पेट का ददं है ।” मोरां 
को जा 'कुलनासी” कहा गया है एव . जा कहलयाया गया हैं, वह भी इसी कारण । जिसके जीवन का स्रोत अनेक 
प्रकार की विषम भूमियों एब” वातावरण में से हेक्रिर गुजरा हा, उसके काव्य-जल में सभी का प्रभाव समन्वित 
होना सहज है ।' जा भी नये पंथ आज तक खाजे गए भटके इन्सान की ही देन है 12 मीरां बने बनाए 
सांप्रदायिक राजमार्गो पर चलने वाली लकीर की फकीर नहीं, अपितु अपना ज़ीवन-माग, भक्तिमाग स्वयं 
बनानेवाली एक वीर क्षत्राणी भक्त-तारी थीं । अपने जीवनकाल में वह कई संतों, भक्तों एवं साधुजनों के 
संपर्क में आई थीं और इस प्रकार सभी से उसने दर्शन, भक्ति एव वेदान्त के नव-नवीन उत्तम तत्त्व 
ग्रहण किए थे । “महाभारत! में कहा गया है-प्रत्यक्षद्शी लोकोनां सवंदशीं भवेन्नरः जो व्यक्ति जितने 
अधिक प्रत्यक्ष एव' सक्रिय रूप से लेकसंपक में आता हैं, लाक-सेवा के कार्य करता है, कोल्ह के बैल की 
तरह किसी एक संप्रदाय, मंडल या गुट से बंध नहीं जाता है, वह वहुश्रूत होता है । भारतीय शास्त्रों में 
वंधना--धर्मं जानवर का माना गया है। व्यक्ति विचार की इष्टि से बंध गया ता फिर उसका स्वतंत्र 
व्यक्तित्व रहा ही कहां £ न फिर उसका अपना ज्ञान, न अपनी उसकी विचारधारा ही विकसित हा पाती 
है । हौज के पाती को तरह. उसका संपूर्ण व्यक्तित्व कुछ ही दिनों में gia से भर उठता है, पर चूंकि 
वह आदी हो गया होता है, अतः वह सांप्रदायिक दुर्गंध भी उसे सुगन्ध ही प्रतीत हाने लगती है । तात्पय 
यह कि मीरां के जीवन की भाँति उसके साहित्य में भी विविध प्रकार के दार्शनिक एव वेदान्त से सम्बद्ध 
विचार मिलते हैं । : 

मीरा के जीवन-काल में आचार्य शंकर का केवलाढेत वेदान्त, आचाय रामानुज का विशिष्टाइत-वेदान्त, 
मध्य का ga वेदान्त, चैतन्य सम्प्रदाय से सम्बद्ध अचिन्त्यभेदाभेद-वेदान्त, आचारय वल्लभ का शुद्धाद्वेत-वेदान्त, 
मर्हाष पत्तजलि का योगदर्शन, कपिल का सांख्य-दर्शन, वज्ञयानी सिद्धों कि विकुत वामाचारी वीभत्स क्रियाओं 
के फलस्वरूप उद्भुत daga मत अर्थात्‌ सिद्धमाग, अवधूत मत, योगमार्ग या नाथमत एव 
संत मत इतने दार्शनिक एव” वेदान्त के मत-सम्प्रदाय उन दिनों प्रचलित, थे । “सार सार तो सहि रही 
थोथा देहु डडाय” के अनुसार इनमें से जितना भी उपलब्ध हा सका, मीरां ने भार सार ग्रहण कर 
लिया और वही संगृहीत-सार उसने अपनी 'प्रेम-दीवानी? वाणी में सन्निहित किया हे । उपयुक्त दार्शनिक | 


eS z ; 3 
१. “वल्लभ संप्रदाय के लाग मीरां के कठोर आलोाचक थे ! मीरांबाई, पू. ३६२, डा, प्रभात | 
२, डॉ, जगदीश गुप्त की एक कविता की पंक्ति 
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एवः वेदान्त से सम्बद्ध संप्रदायों के सिद्धांतों क 


यही हमारा मुख्य प्रतिपाद्य है । 
क्ेवलाद्वैत वेदान्त में सगुण ब्रह्म को जगत्‌ की ही भांति मिथ्या कहा गया है । माया हारा आच्छन्न 


ब्रह्म ही सगुण ब्रह्म अर्थात्‌ ईश्वर है, जा जगत्पालक, जगत्‌ संहारक है । मीरां मोर-मुकुट पीतांबर-धारी 
ग्रिरिधर-गोपाल को तन-मन से वर चुकी थी । जो पूर्णतः सगुण-साकार है एवं जन्म-जन्मान्तर से 
उसका स्वामी है ! ऐसी स्थिति में मीरां पर आचाये शंकर के वेदान्त के ब्रह्म विषयक विचारों का प्रभाव 
शशम्णंगवत्‌ दुर्लभ है 1! हां, संसार की निःसारता से सम्बद्ध मीरां के विचार अवश्य शंकर से 


यत्किचित्‌ मेल ख़ाएंगे ! 
इक्ष्वाकुव'शी महाराज भगीरथ ने स्वगंगा को भूतल पर अवतरित करके उसे पावनत्व अपित किया, वैसे 


ही संत रामानन्द के विषय में भी यह सुप्रसिद्ध है कि अक्ति-जाह्ववी की धारा को दक्षिण भारत से उत्तर 
भारत की ओर प्रवाहित करके उन्होंने इस भू-भाग को भक्ति-मय बनाकर पवित्र किया । ये संत 
रामानन्द विशिष्टाद्वैत वेदान्त के आचार्य रामानुज की तेरहवी पीढ़ी में हुए थे मीरां उन दिनों अवश्य 
रामानंदी संप्रदाय के संतों एव' भक्तों के संपक में आई होंगी । मीरां के पुरोहित देवाजी रामानन्दी 
संप्रदाय के कृष्णदास पथहारी के शिष्य थे । इससे भी उपयुक्त तथ्य की पुष्टि हा जाती है 12 यह पहले 
स्पष्ट किया जा चुका है कि विदिष्टाद्वैत वेदान्त ईश्वर, चित्‌ एव” अचित्‌ इन तीन तत्त्वों को मानता है 
तथा ईश्वर एव जीव में भी किसी अंश में भेद मानता है । रामानन्द ने “भक्ति में प्रपत्ति को महत्त्व 
दिया है । प्रपत्ति में त्यास एव न्यास के छः अंग-भगवान, के प्रति अनुकूलता का वर्जन, भगवान, ada 
रक्षा करेंगे, इसमें अटल विश्वास, केवल भगवान, का ही वर्णन तथा कापंण्य सम्मान्य है! मीरा ने गिरिधर 
शापाल के चरणें। में प्रपत्ति एव न्यास के सभी वचन स्वीकार किए हैं । द्वैत-वेदान्त के आचार्य मध्व ने 
सगुण ब्रह्म को मानते हुए ईश्वर एवं जीव में संपूर्ण भेद माना है । तथा संसार या जगत्‌ को ब्रह्म से 

भिन्न माना है । मोरां ने भी स्वथं को गिरिधर गोपाल से भिन्न माना है तथा संसार को “चहर की वाजी” 
कहकर ब्रह्म एव जोव से उसे भिन्न घोषित किया है । माधवेन्द्र पुरीं आचार्य मध्व के मतानुयाथियों में 
अद्वितीय स्यां रखते हैं । आचार्य मध्व विष्णु के उपासक थे, पर उनके संप्रदाय में सर्वप्रथम गापाल की 
पूजा maa पुरी ने ही प्रारंभ की थी। मीरां भी गिरिधर गोपाल की आराधिका थीं । इस प्रकार Ahi 
पर माधवेन्द्र पुरी की 'गापाल” की निर्मेल प्रेमल लक्षणा-भक्ति का भी प्रभाव पड़ा 15 माधवेनद्र के शिष्य 
केशव भारती से संवत १५६६ में चैतन्य ने संन्यास की दीक्षा ली । चैतन्य संप्रदाय के दार्शनिक मत 


अचिन्त्य-भेदाभेद' मत के सिद्धांतों की स्थापना चैतन्य से परवर्ती है । अतः मीरां पर चैतन्य की माधुर्य 
भक्ति का प्रभाव अवश्य माना जा सकता है । मैथिलीशरण गुप्त चैतन्य के संबंध में लिखते हैं-- ee 


(अ) अक्षय माधुर्य भाव, भरकर लाये चे । 
. है न हो, वही हैं अधिष्ठात देव प्रेम के । विष्णुप्रिया 
(आ) जाना नहीं जाता प्रभु, प्रम से ही प्राप्य हैं? 

Sa ? परकीया प्रेम ? जो प्रत्यक्ष पाप है ? 

बाहर से जेसे परकीया ग्रह-कर्म भै 

व्यस्त रहती हे, न्यस्त भीतर से प्रेमी में, 
हि ` बाहर से छोक-व्यवहार कर. वैसे ही, . 
Ra से राम-रत होना गौर-मत है ।” विष्णुत्रिया, पृ. ३० 
१. मीरां बाई, पृ. ३५५, डॉ. प्रभात 
= To मीरां बाई, T ३५६, डॉ, FAP panini Ran प्रीड ब्राई: ,प०/३५१७०,. प्रभात 


t निरूपण मीराँ के साहित्य में किस रूप में हा पाया है । 
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उना ke ve oe oy 2 SA प्रेमलक्षणा माघुय भक्ति का प्रभाव अवश्य पडा हैं । 
को हो पल देय है क भक्तों के लिए भगवान, की चरण सेवा ही प्रमुख मानते हैं तथा कृष्ण 
ager को तिल Ser सख्य, वात्सल्य एवं उज्ज्वल (माधुय) इनमें से किसी भी भाव 
भक्त थीं एव' कृष्ण ही FR न Se ae é aw a य 0202 
पतच बिल ae ae pa मात्र आराध्य थे । निम्बाक संप्रदाय “में अमलक्षणों-अनुरागात्मिका 
ने राव का eee i । व जाए ता मोस की भक्ति जसका उज्ज्वल उदाहरण है । निम्बाक 
कसम होती 3 y शक्ति मानकर उसे | अनुरूप सौभगा i कहा । इस प्रकार उन्होंने कृष्ण 

छ ॥ परमाराच्या माना, पर मीरां ने राधा को नहीं, किन्तु कृष्ण को ही प्रमुख माना 
है, क्योंकि स्त्री हाने के कारण राधा के स्थान पर तो जन्मजन्मान्तर से वही स्वयं उनके प्रेम की प्रतीक्षा 
कर रही थी । मीरां ने सूर आदि अष्ठछापी कवियों की भाँति योगदर्शन एव' सांख्यदर्शन की ज्ञानात्मिका 
निवृत्ति की भी उपेक्षा की है । जोगी gat जुगत ना जाणा उलट जनमरा फांसी ।' जिसने श्रीकृष्ण से 
प्रेम करने की भक्ति-युक्ति नहीं जानी और कोरा 'जोगी? हो गया ते. उलटा उसका जन्म ही व्यर्थ, गया । 
ऐसा योग के संबंध में मीरां ने कई स्थानों पर वहा है । ज्ञान की ते मीरां ने कहीं अधिक चर्चा ही 
नहीं की है ।. शुद्धाद्वेत-वेदान्त के अनेक सिद्धांत मीरां के काव्य में प्रतिविम्बित हुए हैं । मोरां ने पुष्टि- 
सम्प्रदाय में दीक्षा नहीं ली और न उन्होंने पुष्टि-संप्रदाय के आचार्यों के साथ बैठकर ag चर्चा ही की 
थीं, पर उनके पदों में ब्रह्मवाद के विचार मिलते हैं । गुजरात में नरसी महेता (वि. संवत्‌ १४६९-७०) 
शुद्धाद्वैत-वेदान्त के भाष्यकर्ता आचार्य वल्लभ (संवत्‌ १५३४) से ६६ वषं पुव हुए फिर भी उनके गुजराती 
कृष्ण-साहित्य में शुद्धाद्वेत-वेदान्त के सभी तत्त्व पूर्णरूपेण निरूपित हुए हैं 1? इसी प्रकार dict के पद 
साहित्य में भी शुद्धाहैत-वेदान्त के तत्त्व यथास्थान निरूपित हुए हैं । संत मत विभिन्न साघनाओं का 
मिलन-बिन्दु है । वेष्णवों की रागानुगाभक्ति, सूफी-साधकों का प्रेम, नाथ-संप्रदाय के साधुओं की योग- 
साधना इत्यादि इसमें सहज ही में धुल-मिल गए, हैं । ज॑से अनेक धार्मिक विचारों का समन्वित रूप संत 
घम है, वैसे ही अनेक दरशन एव' वेदान्त विषयक विचारों का समन्वित रूप संत मत है । हिन्दी साहित्य 
के इतिहास में निर्गुणधाराओं में कबीर, दादू, नानक, रैदास इत्यादि संत हैं, वे इसी के अन्तर्गत आएंगे । 
मीरां अनेक संतों के संपक में आई थीं । अतः संतों की मिली-जुली दार्शनिक विचारधारा का प्रभाव भी 
मीरां पर अवश्य पड़ा । मीरां कहती हैं-- 


चाल अगम वा देस, काल देख्यां डरां । 
भर्या प्रेम रां होज हंस केला करां । -मीरांपदावली 
उप्यक्त पंक्तियों में “अगम देश? तथा “हंस? का उल्लेख मीरां पर संतों के रहस्यवाद का ही प्रभाव 
है, जो दर्शन का एक विशेष अंग है । ब्रह्म को रहस्यमयी सत्ता माननेवाले प्राचीन संनों में कबीर, जायसी 


` आदि सुप्रसिद्ध हैं । रहस्यमय ब्रह्म का दिदा स्वरूप इत्यादि सभी कुछ “अगम्य? है, मानव की बौद्धिक 


समझ के क्षेत्र से वह बाहर का विपय है । मीरां की ही भादि कबीर भी ब्रह्म फी उत जगमगाती ज्योति 
को “अगम? एवं “अगोचर? अताते हैं, जहां किसी की भी पहुंच नहीं है। कोई भी इन्द्रिय उसे अपना विषय 
नहीं बना सकती । 


१. सूरदास और नरसी महेता : तुलनात्मक अध्ययन, पु. १९-२९, डे, WATT जोशी 
२. सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, पू. ८७ से ११८ पठनीय, डॉ, ञ्रमरलाल जोशी 
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अगम अगोचर गमि नहीं, तहां जगमग ज्योति | ब्रह्म स्वयं प्रकाश रूप है । “भागवत” के प्रथम 
मंगलाचरण के छन्द ही में ब्रह्म को “स्वराट्‌' कहा गया है, तथा संतों ते भी बिना तेल, बिना वाती, बिना 
सुत्र के कोटि-कोटि सूर्यों से भी अधिक प्रकाशयुक्त इस जाज्वल्यमान ज्योति को 'अकल' 'अविनाझी' एव 
अगम्य कहा हैं और यही ब्रह्म को यथार्थ स्वरूप भी है-- 
निरखने गगनमां कोण घूमी रहयो, तेज हु तेज डु शब्द बोले । BAN 
इयामना चरम मां इच्छु छु मरण रे, अहींया कोइ नथी कृष्ण तोळे | 


x x x 
जळहळ ज्योत उद्योत रवि कोटमा हेमनी कोर ज्यां नीसरे तोले । 
सच्चिदानंद आनन्द क्रीडा करे, सोनाना पारणां मांही झूले । 
बत्ति विण तेल विण सूत्र विण जो घळी, अचळ झळके खदा अनल Har । 
नेत्र विण निरखवो, रूप विण परखबो, वण जिह्वा रस सरस पीवो | 
नरसिंह महेताकृतकाव्यसंग्रह्‌, पृ. ४८४, ४८५ 


' गुर्जर घरा के आदि कवि नरसी महेता उस तेज को बिना आंखों से देखने, निगुण, निराकार रूप में 
उसे परखने एव' बिना जिह्वा के निराकार होने पर भी रस-रूप परब्रह्म के रस का पान करने 
को कहते हैं | ! i 
मीरां के काव्यकाल में विदेशी हाने पर भी उदार सूफियों की प्रेम-भावना का भी हिन्दी साहित्य 
पर पर्याप्त प्रभाव देखा जा सकता है । मीरां की प्रेम-साधना एव सूफियों के ऐकांतिक एव भाव-विह्वल 
प्रेम में यत्किचित्‌ साम्य है । इस साम्य को कई विद्वान्‌ मीराँ पर सूफियों का प्रभाव मानने को प्रस्तुत 
नहीं भी हैं 17 दुनिया में जा कुछ है, सुफी उसे इश्क का जलवा मानते हैं । वे मौत को इश्क की बहेशी 
मानते हैं | जिंदगी को वे इश्क की होशियारी मानते हैं । नेकी को वे इश्क की कुरवत मानते है. । 
सूफी गुनाह को इइक से दूर मानते हैं अर्थात, प्रेम करना किसी के भी लिए गुनाह नहीं है । सूफियों की 
यह प्रेम-साधना पुर्णतः ऐकान्तिक हाने के साथ-साथ परम भावपूर्ण है । मीरां के काव्य में भी ये दोनों 
विक्षेषताऐं मिलती हैं । सूफियों में इसका गहरा, गंभीर रूप मिलता है । मीरां कहती हैं-- 
घायल री gat फिरा, म्हांरो दरद ना जान्यो कोय । मीरांपदावली, पद-५९ 
मीरां के साहित्य का मेरुदंड अपने प्रियतम गिरधर गोपाल के प्रति अन्यतम प्रेम है । प्रेम का 
सौंदय के साथ अभिन्न संवन्ध है । कई मनीषियों ने तो प्रेम के मूल कारण में सौदर्य को ही प्रमुख माना 
है ।9 सूफियों ने भी अपने प्रेम निरूपण में dia का' काफी डूवकर वर्णन किया है 1 मीरां भी गिरधर 
गापाल के रूप पर ही अमर की भाँति लुब्ध थीं उनका सुन्दर वदत, उनके कमल-दल लोचन एव 
उनकी बाँकी चितवन पर वह मुग्ध थी । ईसीलिए ता उसने उनको जन्मजन्मान्तर के लिए अपना स्वामी, 
पति मान लिया था । मीरां पर सूफियों के प्रेम का प्रभाव कितता पडा, यह कहना कठिन है । मीरां 
एक ओर सगुण-साकार गिरधारीलाल से प्रेम करती थीं तो दूमरी ओर वह “अविनासीं” ब्रह्म की भी चर्चा 
' करती हैं, जा वेदान्त के क्षेत्र में निराकार माना गया हैं तुलना को दृष्टि से इतना अवश्य कहा जा 
सकता है कि सूफियों का प्रेम निराकार के प्रति था oe कि मीरां का अधिकांश प्रेम निरूपण सगुण-साकार 


गिरिधर गापाल कों लेकर था । | 
/ 


Beek, मीरांबाई, पु. ३६७, डा, प्रभात 
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निष्कर्षं यह कि मीरां पर भारतीय दर्शनों में से योग, सांख्य तथा वेदान्त की धाराओं में से 
विशिष्टाद्वैत, ga, carda, शुद्धाइंत तथा संत मत का प्रभाव परिलक्षित होता है । साथ ही रामानन्द की 
प्रपत्ति एव' चैतन्य की प्रेममूला भक्ति तथा माधवेन्द्र पुरी की गोपाल पुजा का प्रभाव भी उन पर 
स्पष्ट रूप से देखा जा सकता है ।1 


अष्टछाप के कवियों की भाँति मीराँ का कृतित्व एव व्यक्तित्व दोनों किसी एक वंधी-बंघाई 
सांप्रदायिक विचारधारा, सेवा-उपासना की परिधि में आबद्ध नही था, अपितु वह nanfa वन्य पुष्प की 
भाँति स्वतंत्र वातावरण में पल्लवित एव" पुष्पित हुआ था । तभी वह चैतन्य संप्रदाय के जीव गोस्वामी को 
तक दवंग भाव से यह सुना सकी कि ब्रज में श्रीकृष्ण के अतिरिक्त अन्य भी कोई पुरुष है, यह मुझे आप से 
आज ज्ञात हुआ । वंधे-वंधाये घेरे में जीनेवालों की इससे भिन्न स्थिति हाती है । वह स्वतंत्रतापुर्वक 


` कुछ साच ही नहीं सकता । संप्रदाय का आचार्य पहले से ही उसकी बुद्धि को, स्वतंत्र वैयक्तिक विचारधारा 


या मान्यता को नष्ट करके उसे अपनी मान्यता का गुलाम वना लेता है । फिर अनुयायी आचाय के 
मस्तिष्क से सोचता है, आचाय की आंख से देखता है । फिर शरीर मात्र व्यक्ति ढोता है और जो: कुछ 
वह करता हूँ, वह परोपदिष्ट ही करता है । हमारे यहाँ कहा गया हैं--'तके। वे PA? जा तर्क कर 
सकता है वह ऋषि है । यास्क की मृत्यु के समय उसके शिष्य रो रहे थे तब उन्होंने बड़े हीं करुण भाव 
से कहा-“तर्को वै ऋषि: मैने तुम्हे. तक करना सिखा दिया है, विवेकपूर्वक सोचना एवं शास्त्राथे करना सिखा दिया 
है, अब तुम स्वयं ऋषि हो, फिर क्यों रो रहे हा?” यह तो हमारी प्राचीन वैदिक-कालीन ऋषि परंपरा की 
वात है, पर वाद के पुराणकाल ने तकं को समाप्त कर दिया और अन्ध-विश्वास को जन्म दिया | आचार्य 
कहे सा मानो, और जा वह कहें वेसा ही करो । इसी कारण उनके काव्य में भी दर्शन एव. वेदान्त- 
विषयक विचारों का उत्तरोत्तर वद्धमान एव विक्रचमान बहुमुखी बैविघ्य दृष्टिगत होता है ।' यद्यपि भक्ति 
भी वेदान्त का एक अंग है, फिर भी उपासना के क्षेत्र में अलौकिक सत्ता के. प्रति भक्ति एक प्रारंभिक 
आचरण है तो उसका अंतिम एवं चरम बिन्दु है-निंगुण अगम-अविनासी ब्रह्म, जो केवल संतों एव यागियों 
का स्वानुभूति का, ध्यान का विषय है । भक्त जब कि इन्द्रिय-प्राह्म सगुण. कौ. लीला कल्पना में मग्न 
रहता है तब वदान्ती उस निराकार ब्रह्म की अपने अन्तःकरण में अनुभूति करता है और यही सत्य ध्यान का 
विषय है--'सत्यं पर घीमहि? (श्रीमद्भागवत, 'गलाचरण) 

ब्रह्म : यह ता निश्चित है कि मीरां के प्रियतम और इष्टदेव लीला पुरुषोत्तम, wear, रास 
रसेश्वर, यशोदोत्संग लालित भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ही थे । जिनके मीरां ने भेरे ता गिरिधर गापाल दुसरा 
न कोई? कहा है । इस तरह यह तो स्पष्ट हो जाता है कि मीरां श्रीकृष्ण को ही सगुण-साकार परब्रह्म 
मानती हैं | वेदान्त धाराश्रों में द्वेत-वेदान्त, r जुद्धाइत-वेदास्त एव अचिन्त्यभेदाभेद-वेदान्त 
में श्रीकृष्ण को ही परब्रह्म माना गया है । मीरां एक पद में अपने मन से कहती हैं : 'हे मन, तू हरि के 
चरणों का स्पश कर । तू उनकी शरण जा । जो सुन्दर हैं । शीतल हैं। कमल से भी अधिक सुकोमल हुँ । 
जगत की ज्वालाओं एव संतापों का हरण करने वाले हैं । प्रह्लाद ने ee के पद को घारण करने के 
लिए. इन्हीं चरणों का आश्रय लिया था । इन्हीं चरणों ने वामनावतार में ब्रह्माण्ड को माप लिया था जौर 
उसे नख से शिख तक थियौं से विभूषित कर दिया था । इन्हीं चरणों ने कालीनाग को नाथा था। इन्हीं 
चरणे ने गापियों के साथ लीला की थीं | इन्हीं चरणें। ने इन्द्र का गरव हरण करने > लिए गोावधन्‌ 
धारण किया था । हे गिरधरलाल, मीरां आपकी दासी है और आप “अगम? 'तारण-तरण' दै 
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मण थें परस हरि रा चरण | 

सुभग सीतल केवल कोमळ, जगत ज्वाळा दरण | 

इण चरण प्रह्लाद परस्या, इन्द्र पद्ची. धरण | 

इण अरण WI अटळ करस्यां, सरण असरण सरण | 

इण चरण ब्रह्माण्ड Agai, नखसिखां सिरीप्ररण | 

इण चरण कळियां नाथूयां, गापीलीला करण | 

इण चरण गोवर्धन घार्या, गरब मघवा हरण | 

दासि मीरां छाल गिरिधर, अगम तारण तरण । _मीरांपदावली, पद-१, T.T. 


शुद्धाद्वैत वेदान्त में श्रीकृष्ण को सच्चिदानन्द परब्रह्म स्वीकार किया गया है एव श्रीकृष्ण को ही नित्य 
ब्रज घाम से लीला करने के लिए भूतल पर अवतारित होना निरूपित किया गया है। उपयुक्त पद की अंतिम 
तीन पंक्तियों श्रीकृष्ण के भूतल पर अवतरित होकर गोपियों के साथ लीला करने का उल्लेख है । अर्थात्‌ 
मीरां के गिरघरलाल के चरणों की दासी कहा गया है । आचार्य रामानुज ने विशिष्टाद्वेत-वेदान्त के अन्तगत 
नारायण की भक्ति को स्वीकार करके “प्रपत्ति' को ही भक्ति का एकमेव आधार माना है । मीराँ दासी 
बनकर श्रीकृष्ण के चरणों के आश्रय की कामना कर रही है । विशिष्टाईत वेदान्त में जीव को ब्रह्म का 
दास माना है । महाकवि तुलसीदास भी कहते ह—'सेवक-सेब्य भाव चिछु, भव न aka उरगारि । 
“हे गरुड, सेबक-सेध्य क्री भक्ति के विना भवसागर को पार करना संभव नहीं ।' मीरां के इस पद में 
` विशिष्टाहैत-वेदान्त में स्वीकृत जीव का दास्यभाव निरूपित हुआ है ( दास्यभाव में चरण-सेवा ही प्रमुख हुँ 
-/ जब कि माधुर्य में परमात्मा के मुखारविद का सेवन महत्त्वपूर्ण माना गया है। इस पद में परब्रह्म गिरिधर- 
.- लाल के चरणों का माहात्म्य वताते हुए उन्हें वामनावतार में संपूर्ण ब्रह्माण्ड को माप करके उसे उन्होंने 
“ste! सें शिख तक श्रीसम्पन्न कर दिया है, ऐसा निरूपित किया है | “श्रो? केवल परब्रह्म का ही आंभरण 
`~, ऐसा मीरां यहां निर्देश कर रही है । मीरां ने गिरिधरलाल के ' चरणों को 'अगम-त्ारण ` तरण? कहा 
' हे । (अगम? शब्द से गिरिधरलाल के अगाध माहात्म्य को प्रकट किया गया है । आचार्य वल्लभने ब्रह्म के 
अगाध माहात्म्य से सम्पन्न कहा है । पर ब्रह्म का जब अनुग्रह होता है तभी वह जीव को भवसागर से पार 
उतार देता है 1 भवसागर से पार होने के लिएं अर्थात्‌ मोक्ष के लिए भी एकमेव गिरधरलाल के चरणों 
.. का.अनुग्रह ही आधार है । मीरांने इस तथ्य को “तारण-तरण? द्वारा स्पष्ट किया है । “श्रीमद्भागवत” में 
: कहा गया है-पाषणं तदचुग्रहः ततू-उस्य, परक्रह्मश्रीकृष्णस्य, अनुग्रहः-कृपा, पोषणम्‌-पुष्टि, सम्पुष्टि । 
जीव परब्रह्म श्रीकृष्ण के अनुग्रह से ही पारपुष्ट हाता है अर्थात्‌ आनंद से भर जाता है । जीव में. आनंदांश 
A नहीं हाता 1, भगवदनुग्रह से ही वह प्राप्त हाता है । इस प्रकार मोरां ने शुद्धाईत-वेदान्त तथा पुष्टिसंप्रदाय में 
. निदिष्ट भगवदनुग्रह का भी 'तरण-तारण' उल्लेख द्वारा निरूपण किया है! इस प्रकार इस एक पद में 
ही मीरां ते ब्रह्म के लीला स्वरूप एव उसके अगाध माहान्म्य के! प्रकट कर दिया है । मानव जीवन का 
प्रमुख नियामक (डिरेक्टर, मन है । मन सत्‌-असत्‌ जिधर भी जीवन के गतिशील करता है, मन उधर 
ही चल देता है । महापुराण, श्रीदेवी भागवत? में कहा गया है-मन एव मनुष्याणं कारण बन्धमोक्षयोः 
o मनुष्य के बंधन और मोक्ष का कारण मन हीं है । बन्धन' का संबंध अविद्या से है। मन ही सांसारिक 
विषयों. मै इबाकर मानव Sr बंधन में जकड़ता है तो मन ही मानव को सात्त्विक विषयों में प्रवृत्त करके 
हू _ उसे facut, से, संसार से मुक्त करता है | अतः मीरां ने भी मनको ही संबोधित करके कहा है कि- 
हे मन, तू हरि के चरंण-कमलों का आश्रय ले । आचार्ये वल्लभ लिखते हैं-- 
= - "नीचाश्रयो८ल0 7 क्तंद्य/,८फत करे पद द्ाभरसा ०. 
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नीच का नहीं, किन्तु महान्‌ का आश्रय ग्रहण करो । जीव के लिए परब्रह्म श्रीकृष्ण के चरण कमलों 
के आश्रय के अतिरिक्त अन्य कौन-ता महान्‌ श्रेष्ठ आश्रय हो सकता है ? दुसरा मनोवैज्ञानिक तथ्य यह है! कि 
मन से ही सभी क्रियाएँ हातो हैं | आखें कभी-कभी देखती हुईं भी नहों देखतीं, श्रवण शक्ति बरावर हेने 
पर भी कभी-कभी निकटस्थ ध्वनि को भी मानव नहीं सुन पाता है, वयोंकि उसका मन कही अन्यत्र हाता है । 
अतः मीरां ने भी अपने मन को ही भगवच्चरणें। का आश्रय लेने को कहा है क्योंकि वह इन्द्रियों से भी 
वलवत्तर एव प्रमुख है । इन्द्र द्वारा मरणासन्न स्थिति तक पहुँचा वृत्रासुर भगवान्‌ विष्णु की स्तुति करता 
हुंमा कहता है--“जिनके पंख अभी तक नहीं GE हैं, ऐसे शावक अपने घौसलों में से . लाल-लाल चोंचे 
निकाल कर जिस मन से चुगा लेने गई अपनी माता की प्रतीक्षा करते हैं, सवेरे से जंगल में चरने गई 
अपनी माता की साँझ के समय भूखा aast जिस मम से प्रतीक्षा करता है, कोई वियोग संतप्ता प्रेयसी 
विदेश में गए अपने प्रियतम की गवाक्ष में बैठकर जिस मन से प्रतीक्षा करती है, मैं इसी तरह के तीब्र मन 
से हे कमलनयन ! आपके दर्शन करना चाहता g— i 
अजातपक्षा इव मातर खगाः, स्तन्यं यथा वत्सतराःश्षुधाताः । 


प्रिये प्रियेव व्युषितं विषण्णा, मना5रविन्दाक्ष feet त्वाम्‌ !। श्रीमद्भागवत 
मीरां भी ऐसे ही तीब्र मन मे अगम तारण-तरण' गिरधरलाल के चरणे का आश्रय लेना चाहती . 
हैं । उपयुक्त पद का निष्कर्ष यह कि परब्रह्म श्रोकृष्ण के अनुग्रह से जीव भवसागर पार हा सकता है । 
जीव ईश्वर से भिन्न है, इस प्रकार की इँतवेदान्त की विचारधारा भी इस पद में व्यबत हुई है । ईश्वर 
मद्रान्‌ है एव' जीव लघु है, दीन-हीन है, ऐसा मीरां कहना चाहती हैं । गुद्धाद्वेत-वेदान्त में जीव के 
ऐश्वर्याभाव में दीन-पराधीन, वीर्याभाव में दुःखी, यशाभाव में हीन, श्री के अभाव में जन्म-मरणादिं अनेक 
दोषों से युक्त, ज्ञानाभाव में अहंकारी एव' सभी पदार्थो में विपरीत वुद्धिवाला तथा ` वैराग्य के.अभाव में 


- विषयासक्त कहा है । उपयुक्त पद में मीरां ने स्वयं के सभी तरह से दीन-हीन कह. कर भगवान्‌ के 
चरणों के आश्रय की कामना की है । इस प्रकार इस पद में aida वेदान्त के “अनुसार जीव के. देन्य 
का भी निरूपण हुआ है । वह दीन-हीन है तभी तो दासभाव से गिरधरलाल के अनुग्रह की कामना 
कर रहा है । 


मीरां कहती हैं--“इन चरण ब्रह्माण्ड eal, नखसिखां सिरीभरण” नख से शिखा तक थियौं 
से विभूषित करने के लिए हरि गिरधरलाल ने अपने चरणों से वामनावतार में ब्रह्माण्ड पेग माप लिया । 
यह ता इस कथन का अभिवेयार्थ है, शब्दार्थं मात्र है। इन्द्रिय गोचर एव इन्द्रियातीत समग्र: सौदर्य ‘sit? 
के अन्तर्गत आता है । ब्रह्म की अगाध शक्ति माया है, “श्रो? उसी माया का अंग है । मीरां यह कहना 
चाहती हैं कि अखिल ब्रह्माण्ड में व्याप्त 'श्री' ब्रह्म के संस्पश मात्र का परिणाम है । गुजराती में आद्याशक्ति 
की प्रार्थना at एक पंक्ति है--माडी तारू ककु GT ने सूरज -अग्यो' हे माता, ae ar सूय है, 
वह तेरी कुंकुम सें भरी माँग से गिरे कुंकुम का एक अणु मात्र है । यही “श्री? है । विश्वः में ae 
अचर सर्वत्र जा ‘eft’ व्याप्त है वह ब्रह्म का ही संस्पश मात्र है। यह “खी? व्यक्ति, परिवार, समाज, 
ग्राम, नगर, राष्ट्र सर्वत्र अपनी समग्रता में व्याप्त है । 'माकण्डेयपुराण? . के देवी माहात्म्य ` (चण्डीपाठ, 
अध्याय ४, मंत्र-५) में ऋषि माकण्डेय भगवती की स्तुति करते हुए कहते हैं--'हे माता ! पुण्यात्माओं के 
यहां तू श्री के रूप में निवास करती है--या श्रीः स्वयं सुझतिनाम्‌? ! अर्थात्‌ बरह्म का प्रम सात्त्विक 
तेजामय स्वरूप ही श्री है । श्री का कारण एव जनक स्वयं ब्रह्म ही. है, जो स्वराट्‌ है । मोरा यह्‌. - 
कहना चाहती हैं कि हरि के चरण के स्पश मात्र से ही FS अनु .अनन्त थियो से समलंकृत हे. उठा! र 
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उसी का परिणाम है, समस्त तेज पिण्ड नक्षत्र एव चराचर सृष्टि । इस प्रकार मीरां ने यहाँ ब्रह्म ही 
ब्रह्माण्ड का कारण है, इस तथ्य को काव्यात्मक शैली में प्रस्तुत किया है । जइ-चेतन समग्र उसी ब्रह्म 
के ही ated का, श्री का एब” रस का पांरेणाम है, ऐसा मीरां . कहना चाहती हैं । | 

Gf के अर्थ को थोड़े में कह पाना कठिन है । व्यक्ति में जो कुछ उत्तम है, आचार-विचार, 
तपस्या, सत्य, दया, कृपा, स्नेह, परोपकार, दान ये सभी थ्री हैं । कणं के हाथ में “श्री? थी । F, महावीर 
एवं ईशु के अन्तःकरण में “श्री? थी । महाकवि कालिदास, कबीर, सुर, तुलसी की वांणी में “श्री” थी | 
समुद्रगुप्त, प्रताप, शिवाजी, रानीझाँसी, के बाहुओं में “श्री? थी। इंस प्रकार श्री” का इतना विस्तार हे कि 
उसे परिभाषा में बाँधना संभव नहीं । भधुराधिपतेरखिलं मघुरम्‌' माधुय के अधिपति का अणु-अणु मधुर 
है । वास्तव में 'श्री' हो थ्रोकृष्ण के विग्रह में माधुय के रूप में enia हा उठी है। 'रसो वे सः 
के रूप में “छान्दोग्योपनिषद्‌” में ब्रह्म को रस रूप कहा गया है, वह भी यह “श्री” ही है। यह समस्त 
ब्रह्म की लीला विस्तार भीं ‘fy का ही परिणमन है । ब्रह्म श्री संपन्न है, तभी ते। उसने अपने 
पदाक्रान्त से समस्त ब्रह्माण्ड को थियो से समलंकृत कर दिया है.। ब्रह्म कारण है एव ब्रह्माण्ड उसका 
काये है । कारण शुद्ध है, श्री संपन्न है । इस रूप में यहाँ शुद्धाद्वैत वेदान्त के स्वराट्‌ एव'रसरूप आधिदेविक 
परब्रह्म का निरूपण हुआ है । इस प्रकार जगत्‌ में जहां कहीं भी ‘ofr है, सौन्दर्य है, सात्त्विकता है, वह 
रसरूप परब्रह्म का ही अंश है । “थ्री एक संन्यासी के पांस भी हा सकती है । आचार्य शंकर श्री-संपन्न 
थे । एक गृहस्थी के पास भी हा सकती है और एक वेश्या के पास भी । उसे देखने, परखने समझने के 
लिए परम संवेदनशील हृदय एव तंत्रात्मक मेधावी क्रान्तद्रष्टा व्यक्तित्व परम आवश्यक है । 


ब्रह्म के विराट स्वरूप एव अगाध माहात्म्य को इस प्रकार की सरलतम मध्यकालीन राजस्थानी की 
एक लोकभाषा में एव' प्रसादात्मक काव्य-शली में प्रस्तुतं करना यह अपने. आप में असाधारण काव्य- 
प्रतिभा का द्योतक है । जिसका समग्र जीवन ब्रह्ममय हा चुका हा, उसीके द्वारा यह संभव है । जैसे कोई 
हीरक -मणि खदान & ही ब्रह्म के स्वराट्‌ रूप की भाँति परम चाकचक्य अवस्था में अपने समस्त संस्कारों 
के साथ आविभूत हुई हा, वैसे ही अपनी सहज लोक-प्रतिभा के साथ मीरां हिन्दी साहित्य के मंच पर एक 
वरदान के रूप में अवतीर्ण हुईं । मीरां जेसी सहज लेक-प्रतिभा हिन्दी साहित्य में विरल है। हां, गुजरात 
के पास ऐसी एक प्रतिभा है और वह है नरसी महेता । कबीर की उलटबासियां, सूर के दृष्टिकूट परम दिलष्ट 
पद, तुलसी का प्रशान्त महासागर की भाँति गुरु गंभीर काव्य-पाण्डित्य, केशव का "केशव अर्थ गम्भीर को 
अर्थ गम्भीर काव्य, बिहारी की गंभीर घाव करनेवाली रीतियुक्त लघु छंद शैली पाठक के सहज हो में 
काव्य के हाद तक नहीं पहुंचा पाई, पर FA श्वेत वस्त्र जल में डालते ही जल के अणुओं को 
आत्मसात कर लेता Bae ही मीरां एव नरसी के काव्य को पढ्ने के साथ ही पाठक का राम-राम कांव्य- 
रस में डव जाता है! मीरां कहती हैं-'भींजे म्हारो दांवन चीर, सावणियो लूम रहयो रे ।' मीरां 
के तन-मन के आकाश में यह कौन-सा 'सावणियो” “लूम? रहा है । यह एकमात्र काव्य-पंक्ति ही मीरां 
के काव्यत्व के उच्चतम बिन्दु तक पहुंचाने के लिए पर्याप्त है। वदलियाँ बरस रही हैं । मीरां का दामन 
भीग रहा है । अपने भीगे यौवन को ही यहां लूमना (भार से झुका जाता जो अभी-अभी टूट पड़ेगा ऐसा) 
रसस्निरध, गदराया यौवन कहा है । जो प्रिय कृष्ण के लिए वरसने को तत्पर है, पर कृष्णे कहां है, जो 
दामन पकड़े और इस रस को झेले । वह ता- : 


आप ते जाय विदेसां छाये जिवडो घरत न घीर ।* मीरांपदावली, पद-१२१ प. च. 
; १. मीरांपदावली, पद-१२१,८४., rnini Katya HERE REIS पदा ३४). 


१, नरसिंह महेताकूतकाव्यस ग्रह, इच्छाराम सूय राम देसाई, पृ. २९७ 
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विदेश वेठा है और इधर मीरां की धीरज टूट चुकी है । जा मेवाड का मुल निवासी हो; भले ही 
फिर वह निरक्षर, ग्रामीण ही क्यों न हो, इस पंक्ति के पढ़कर कुछ समय के लिए ते वह अपने 
आप में खो ही जाएगा । ; 
र नरसी महेता लिखते हैं--'है कृष्ण ! मेरी चुंदड़ी भीग रही है, ater आओ, और मुझे कबलीं ater 
दा । नहीं तो मुझे हृदय से लगा लो । वर्षा में भीगे मेरे खुले अंग att रहे हैं-- 
कांबळी ओढ़ाड़ो रे, कहान, मारी चु दडी भींजे, 
नहीं का सुने रुदया भींडो, अग उधाडुं घूजे रे 1! 
कैसा है जीवनात्सव £ कंसा है काव्योत्सव १ पहले कहा जा रहा है, चुँदडी भीग रही है, फिर कहाँ 
जा रहा है, मेरे खुले अंग wit रहे हैं । दोनों कमे विरोधाभासी वचन हैं, पर ध्वनि कुछ और है 
माँग कुछ और है ! ; 
मीरां का यह स्वयं का विप्रलंभ वचन है ते नरसी की गोपिका का संभोग श्रृंगार से सम्बद्ध कथन 
है, पर भावाभिव्यक्ति में कितना साम्य है ? एक स्त्री है और दुसरा पुरुष है, पर साधारणीकरण 
की मधुमति भूमिका में, काव्य-समाधि में लिंग पीछे छूट गया है । वह घरती का विषय है तभी आज 
शताब्दियों के बाद भी मीरां एव नरसी लोक-जिह्वाओं पर अमर हैं । आपके आश्रयं होगा, गुजरात के 
गाँव के लोग मेवाड को मेवाड के नाम से कम पर “मीराबाईनो देश” के नाम से ज्यादा जानते हैं । 
बताइए, इस प्रकार की हिन्दी में लेक-अतिभा £ एक भी पंक्ति किसी भी कवि की ऐसी हो तो उसका 
जीवन धन्य है-- 


भींजे म्हांरों दाबन चीर, सावणियो ळूम रह्यो रे । 


सगुण लीला पुरुषोत्तम श्रीकृष्णचन्द्र, गिरधरलाल के प्रति ऐसे कथन हिन्दी साहित्य की अमर-निधि हैं । 

मीरां एक पद में कहती हैं--हे राम, आप मेरे यहाँ पधारिए | मैं स्वागत के लिए आपको सामने 
लेने आऊँगी । आपके मिलने से मुझे अतीव सुख मिलेगा और मेरे सभी मनारथ पूर्ण हा जाएँगे । जैसे 
सूयं और उसके “धाम' में कोई अंतर नहीं है, वैसे ही मेरे और आपके बीच कोई अंतर नहीं है । 
हे सुन्दर श्याम ! भीरां के अन्तःकरण में और राम-श्याम, आपके अन्तःकरण में कोई अंतर नहीं है-- 


म्हारे आज्यो जी रामा, थारे आवत आस्या सामा । 

तुम मिलिया मैं बोही सुख पाऊ, खरे मनोरथ कामा | 

तुम fee हम बिच अतर नाहीं, जेसे सूरज घामा | 

मीरां के मन अवर न माने, चाहे सुंदर इयामा ॥ मीरांपदावली, पद-११४ प, च. 


भीरां ने 'सूरज' और “घाम' के ऐवय के द्वारा आत्मा और परमात्मा के ऐक्य के प्रकट किया है! 
यों विचार करें ता यहाँ परमात्मा एव आत्मा में अंशी-प्रंश भाव प्रकट हुआ है । “सूरज? अंशी है 
तथा ‘ara? अंश है । इस रूप में हम इसे समझें तो यहाँ शुद्धाद्वेत-वेदान्त के अनुसार ही मीरां ने ब्रह्म 
के साथ अपना संबंध स्थापित किया है । शुद्धाद्व॑त वेदान्त के अनुसार अक्षरब्रह्म के चिदंश से अग्नि से 
विस्फुलगों की भाँति जीवों का तथा सद्‌ अंश के जड़ जगत्‌ का परिणमन हुआ हैं । विस्फुलिग अग्नि के 
अंश हैं वैसे ही यहाँ भी “घाम” 'सूरज' का अंश है । “सूरज' शुद्ध है ता उससे परिणमित अथवा उसका 
अंश “घाम” भी शुद्ध है। जिस प्रकार सुर ने चराचर सृष्टि के अणु-अणु में व्याप्त ब्रह्म को जल और बुढ्बुद्‌ 
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के रूप में बताया है, उसी प्रकार मीरां ने भी सुरज और उसके 'घाम' द्वारा । बुद्बुदे जल से परिणत हुए हैं 
भोर बे जल अविकृत रूप हैं, उसी प्रकार “धाम” भी सूर्य का अविकृत परिणमित रूप है, ऐसा स्पष्ट किया गया 
है। यों हम देखें ते। मीरां ने सुरज? एव “धाम” के द्वारा शुद्धाहत-वेदाभ्त में सृष्टि की उत्पत्ति के लिए स्वीकृत 
अविकृत परिणामवाद के ही प्रकट किया हैं । सुर ने चराचर सृष्टि की उत्पत्ति के जल एवं बुदबुदों के द्वारा 
समझाया है, पर मीरां ने ता स्वयं को राम एवं श्याम के साथ वैसे ही अभिन्न बताया है, जैसे कि 
सुरज' एव “घाम? । इस प्रकार सुर एव मीरां के कथनों की तुलना करें ता सुर ने जहाँ केवल शुष्क 
उदाहरण द्वारा जो तथ्य प्रकट किया है, मीरां ने उसी तथ्य को अपने ही जीवन के साथ संबद्ध कर दिया 
है । राम-श्याम अंशी हैं तथा मीरा” स्वयं उनका अंश है । जल जैसे जीवन है-'जीवने जलम्‌' (अमरकोश) 
वैसे ही सूर्ये को भी श्रृतियो में जगत्‌ की आत्मा कहा है--'सूर्य आत्मा जगतः... (यजुर्वेद) सूर अपने 
कथन में तटस्थ हैं, वहा मीरा माघुर्यमाव से स्वयं के एक प्रेयसी के रूप 'में प्रियतम राम-शयाम के सामने 
प्रस्तुत कर रही हैं। मीरा राम-श्याम की प्रतीक्षा कर रही हैं। उनके आने से उसके सभी मनोरथ पूर्ण 
हे जाएँगे । यहा ब्रह्म एव" जीव की वेदान्त की दृष्टि से भिन्नता भी प्रकट हुई है। “सूरज? एव "घम? 
को तरह अभिन्न होते हुए भी मीरा प्रियतम श्याम की प्रतीक्षा कर रही है । आचार्य शंकर के अतिरिक्त 
विशिष्टाद्वेत, दवेत, dnem, gaa तथा अचिन्त्यभेदाभेद इत्यादि वेदान्त धाराओं ने सगुण को महत्ता 
स्वीकारं कर के जीव को अंशतः भिन्न माना है । इस प्रकार यहाँ मीरां ने उपयु क्त वेदान्त धाराों में 
निरूपित निरूपित ब्रह्म-जीव के संवंध को भी व्यक्त किया है । 


शुद्धादंत वेदान्न के “सप्रकाशस्तरवदीपनिबन्धः? ग्रथ में ब्रह्म का अन्तर्यामी भी कहा गया है । 
'आनन्दाशस्वल्पेण सर्वान्तर्थामि रूपिणः । ब्रह्म अन्तर्यामी है एव वह सभो के अन्तःकरण में आनन्दांश 
के रूप में ब्रिराजमान है । मीरां सगुण ब्रह्म श्रीकृष्ण से मिलने के तड़प रही है lag उनके दर्शन' करना 
चाहती हैं | जेसे विना जल के कमल और विना चाँद के रजनी रह नहीं सकती, वैसे ही मीरां भी श्रीकृष्ण 
क्रे विना जी नहीं सकतीं । वह आकुल-व्याकुल होकर कठिनाई से रात बिता पातीं है । विरह उसके 
कलेजे को खाए जा रहा है | न दिन के भूख लगती है और न रात को नींद आती है । मीरां के दद 
को सुननेवाला भी तो कोई नहीं है । वह किससे कहे ? प्रियतम से ही हृदय का ताप मिट सकता है । 
अन्त में वह कहती है-हे अंतर्यामी ! आप मुझे क्यों तरसा रहे हैं । शीघ्र आकर मिलें, जिससे मेरा 
दुःख-दर्दे मिर जाए । मैंने तो जन्म-जन्मान्तर से तुमसे ही स्नेंह का नाता जाड. रखा है, फिर मुझे क्‍यों 
TEM रहे हा । मै ते सदा से, जन्म-जन्मान्तर से आपकी ही दासी रही a 


प्यारे दरसण दीज्यो आय, थें विण car ण जाय । 
जळ विण क बल, चन्द्‌ विणे रजनी, थे विण जीवन जाय । 
MSs व्याकुळ रण बितावा, विरह कलेजे खाय | 
दिवस ण भूख, निद्राण रेणा. मुख स्‌. कह्या न जाय | 
- कोण gÀ कासू कहिये री, सिल पिव तपण agra 1 
कर्‌ तरसावां अन्तरयामी, आय मिलो दुख जाय । 
मीरा दासी जन्म-जन्म री, थारो णे लगाय ॥ मीरांपदावली, पद-१०१ प. च. 


yy अंतिम 'पंक्ति में प्रयुक्त “गे? शाब्द स्नेह का अपभ्रंश रूप है, जो सगुण परब्रह्म श्रीकृष्ण है, वही अंश 
पु में मीरां के घट में बिराजमान अन्तर्यामी है । वह निगुण एव' सूक्ष्म रूप में अन्तर्यामी है ते सगुण- 
PS में लीला पुरुषोत्तम गिरधरलाल है। इस पद में मीरां ने शुद्धाद्वैत-वेदान्त में स्वीकृत ब्रह्म के 
E A be CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


~ 
eee ee 
OR si, St 


Eft FE OE 


Digitized by Arya Samaifgygpton Chennai and eGangotri 


अन्तर्यामी रूप एव' लीला-पुरुषोत्तम रूप दोनों रूपों को स्वीकार किया है । इस पद में भक्ति एव' प्रेम 
देनों के भाव अनुस्यूत हैं । श्रीकृष्ण परब्रह्म हैं, अन्तर्यामी हैं । अत: भक्ति के विषय हैं। साथ ही At 
उनकी जन्मजन्मान्तर से दासी है और उसने उन्हीं से स्नेह किया है, अतः वह प्रीतिपात्र भी है । 

मीरा ने संतों की भाँति 'घट-घटवासी? अन्तर्यामी ब्रह्म का भी कई रूपों में वर्णन किया है । 
मीरां कहती हैं कि मै' विरहिणी हू और मेरे अन्तर में निवास करनेवाला परमात्मा मेरे विरह की तड़प 
को अच्छी तरह जानता है । इस प्रकार रोगी के भीतर ही वैद्य रहता है, जा रोगी की औषध जानता 
है । अंतर में विरहं की पीड़ा ब्याप्त है और विना हरि के सभी कुछ सूना है । जैसे कोई दुरधस्तन- 
भारवती गाय age के वियाग में अरण्य में घूमती फिरती है, कि बछडा आकर दूध पी जाए तो 
दुग्ध भार से जे स्तन फटे जा रहे हैं, उनकी पीड़ा कम हा जाए तथा जैसे चातक का मन केवल स्वाति 
की बुद में ही रहता है, वंसे ही मीरां श्रीकृष्ण के लिए व्याकुल है । अर्थात्‌ कोई सवत्सा धेनु वत्स के 
वियोग में तड्पे एव” चातक स्वाति की ga के लिए व्याकुल हो, वैसे ही मीरां भी व्याकुल हो रही है । 
दुनिया सारी कूड़ा करकट है । ददं को पहचानने वाला यहाँ कोई नहीं है । मीरां का पति “रमया? ही 
केवल उसके ददे के जानता है-- 


को बिरहिनी को दुःख जाणे हो । 

जा घट बिरद्दा सोइ ळखि हे, क कोई हरिजन माने हो । 

रोगी अंतर वेद बसत है, वेद ही ओखद्‌ जांणै हो । 

face दरद उरि अन्तरि मांही, हरि विणि सब सुख कानै हो । 

grat आरण फिरे दुखारी, सुरत बसी ga माने हो । 

खात्रग स्वाति बन्द मन मांही, पीळ उकलांणे हो । 

सब जग कूड़ो कटक दुनिया, द्रघ न कोई पिछाणे हो । 

“मीरा? के पति आव रमेया, दूजो नहि कोइ छाँणे हो । मीरांपदावली, प.७३ प.च 


कबीर ने जैसे अपने 'पीव” को अन्तर में बसा हुआ कहा है, वेसे ही मीरां ने भी। कबीर के अनुसार 
अविद्या का अंधकार का आवरण बीच में पडा है, उसे हटा विया जाए ता घट में बसने वाले प्रियतम 
परमात्मा के दर्शन अवश्य हा सकते हैं- 

घू'घट के पट खोळ रे, तोकु पीव मिलेंगे । -कबीरमग्रंथावली,आचार्य चतुरसेन शास्त्री 

मीरां ने अन्तर्यामी ब्रह्म की बात कही है तब उसे अविनासी, जोगी, war इत्यादि. संबोधनों से 
अभिहित किया है और जब उसने लीला पुरुषोत्तम सगुण श्रीकृष्णचन्द्र का स्मरण किया है तब उसे प्रभु, 
गिरिध रलाल, सांवरा, श्याम, हरि, गिरधर नागर, गोविद, साजन,” मोहनलाल, बिहारी,” नाथ जैसे मधुर 
संबोधनों से अभिहित किया है.। इससे यह स्पष्ट होता है कि मीरां पर संतों के अविनाशी, घट-घटवासी 
fagor का भी प्रभाव पड़ा था । मीरां के समय में राजस्थान में योगियों एव नाथ-मुनियों का प्रभाव था । 
मेवाड राजवंश के इष्टदेव भगवान्‌ एकलिंग शंकर हैं । हारित नामक ऋषि ने हो मेवाड के आद्य नूपति 
बापा रावल को चित्तौड का राज्य दिलवाया था । हारित ऋषि नाथ संप्रदाय के थे । मेवाड में इन 
कनंकटे नाथ संप्रदाय के अनेक साथुओं को जागीरियां मिली हुई थीं । नाथ संप्रदाय के प्रभाव के कारण 
मीरां के पदों में इष्टदेव के लिए 'जोगिया' संबोधन भी मिलता है । मीरा कहती. हैं कि हे सजनी, 


fs ee 
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जोगिया से कहना कि तू बडा चतुर-पुजान है, शंकर एवं शेष भी तेरा ध्यान करते हैं । मैं तेरे बिना 
जी नहीं सकती । मैं भी जोगिती का रूप धरकर तेरे पीछे-पौछे चलूँगी । माला, मुद्रा, मेला धारण 
करके हाथ में खप्पर लूंगी । उसने श्रावण में आने को कहा था । तथा अनेक बार आने के लिए वचन 
दिए थे sak आने के दिनों को गिनेते-गिनते मेरी अंगुलियो की Tart भी fea गई हैं । मै युवती 
होने पर भी चिता में पीली पड गई हूँ । मैने तो दासी के रूप में उस राम को भजते-भजते तन एंव" 
मन दोनों उसके समर्पित कर दिए हैं-- 

जोगिया ने कहज्या जी आदेस | 

जोगियो चतुर सुजाण सजणी, ध्यावे सकर सेस । 

आऊगी में नाह test (रे म्दारा) पीव बिना परदेस ! 

करि किरपा प्रतिपल, मो परि, राखा ण आपण देस. । 

माळा मुद्रा मेखला रे बाळा, खप्पर wat हाथ । 

जोगणि होइ जुग ढंढस्‌ रे, म्हारा रावलियारो साथ | 

SAT आवण कह गया बाळा, कर गया कौल अनेक | 

गिणता-गिणता aa गई रे म्हारा, आंगळियारी रेख । 

पीब कारण पीली पड़ी बाळा, जोवन बाली बेस । . 

दासि ‘ate? राम भजि क, तण मण कीन्हों पेस । मीरांपदावली, प. च 


मीरां काः प्रियतम जोगिया कृष्ण ही है, जिसका शंकर एव' जेष ध्यान wat हैं । यह ध्यान रहे कि 
मेवाड, के महाराणा एवं जांगीरदार नाथ “रावल? भी कहलाते हैं .। मीरां ने इसीलिए जोगिया Fr “रावलिया? भी 
कहा है । सुर एव -नंद्रदास की गे।पिकाएँ न याग साधना करना चाहती. हैं. और न योगिनी बनना चाहती 
हैं, पर मीरां का कृष्ण, यागी भी है जो. एक. स्थान पर स्थिर नहीं रहता ।  मीरां उसे ढूंढने के लिए 
योगिनी वनकर निकलने को प्रस्तुत है । सूर ने गोपिकाओं के मुख से जो योग, ज्ञान इत्यादि का निषेध 
करवाया है, उसका भिन्न उहेश्य है | मीरां के समक्ष तो एक ही उद्देश्य है-वह किसी भी रूप में गिरधर 
गापाल को आप्त करना चाहती है। | 


ब्रह्म की परोक्षानुभूति में. लिखे गए रहस्यात्मक भाव के मीरां के पद भी दर्शन के विषय हैं । जब 
साधक ब्रह्म की परोम्षांनुभुति को मधुर भाव के माध्यम से व्यक्त करता है, परमात्मा के, निगुण ब्रह्म के 
ag प्रिय मानता है और स्वयं को उनकी प्रियतमा मानता है तब साधनां की यह उच्च दशा, रहस्य साधना 
के अन्तरगत आती है । आलंबन जव साकार हेता है तत्र सगुण भक्ति कहलाती है और जव साधक इससे 
भी ऊपर उठकर ब्रह्म के निराकार रूप के प्रति magma से आकृष्ट होता है तब रहस्य दशा कहलाती 
है । सगुण भक्ति में श्रद्धा एव विश्वास होते हैं तत्र रहस्य दशा में मुख्यतः रहस्यमय प्रेम कीं अभिव्यक्ति 
हाती है | रहस्यवाद के अन्तर्गत ब्रह्म का सात्त्विक, अविनाशी, निराकार अगम रूप ग्राह्य है । सख्य 
वात्सल्य, दास्य की अपेक्षा रहस्पानुभूति में aaia अधिक arg है । प्रेम-व्यंजना में यदि आलंबन की 
महानता और जीव को लबुता का प्रकाशन होगा ते! भाव व्यंजना प्रेम परिधि को लांधकर भक्ति के क्षेत्र 
में पहुंच जाएगी । रहस्य भावना में प्रेमाभिव्यकिति की प्रमुबता हाने के कारण दास्य भात्र कम ग्राह्य है । 
रहस्यवाद में संभाग-विप्रलंभ की अनेक अवस्थारे-जैसे विरह की तड़प, उपालंभ, दर्शनाभिलाष, मिलनेत्कंठा 
प्रतीक्षा, अभिसार, संदेशै-पंप्रेषण, स्वप्त-मिलन, मिलनानंद, इत्यादि अनेक श्ुंगार-रस विषयक मनादशाओं 
का चित्रण हाता है | रहस्यवाद चार प्रकार का होता है--(१) दर्शनपरक्र (र) प्रकृतिपरक, (३) साधना- 


or ४) प्रे । दर्शन 
+ सरक एव ( ) सपार Sh PIER 4 बह, एत शीत. कै, संबंध का दार्शानिक-रूप में निरूपण 
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होता है । उदाहरणार्थ निरालाजी की 'तुम और मै? कविता को प्रस्तुत किया जा सकता है । इसमें तुम” 
तत्त्वमसि' वाला त्वम्‌ = तू ब्रह्म है, ए “मै” जीव है । इस कविता में दंत में भो अहत का एक agga 
अनुस्यूत है । प्रकृतिपरक रहस्याक्ति में साधक प्रकृति के विभिन्न रूपों में अपने परम प्रभ के रूप का दर्शन 
करता है । वह यह अनुभव करता है कि प्रकृति उसी ज्याति का प्रकटीकरण है। परमात्मा यदि कहीं हैं 
ता इसी सुन्दरतम रहस्यमय प्रकृति के मधुर मदगंथी आवरण के पीछे हौ छिपे हुए हैं । साधक परमात्मा के 
उस स्वरूप की अनुभूति करता है एव' प्राकृतिक उपादानो के माध्यम से व्यक्त करता है । कवि निराला 
की कई ऐसी कविताएं हैं, जिनमें प्रकृति परक रहस्यवाद अभिव्यक्त हुआ है । साधनापरक रहस्य स्थिति 
में साधक योग के माध्यम से gota, सहजयोग के द्वारा अपने भीतर आएम तत्त्व की अनुभूति करेके उसे 
परमात्मा के साथ संयुक्त करता है । हिन्दी साहित्य के भक्तिकालीन परम अवधूत कवि कबीर के अनेक 
पदों में इस प्रकार की रहस्य' भावनाएँ अभिव्यक्त हुई हैं । प्रेम-मूलक रहस्यवाद में प्रेम की ही संभाग- 
विप्रलंभ से सम्वद्ध मधुर भावनाएं व्यक्त हुई हैं--श्रृंगार में आलंबन लौकिक होता है, जवकि रहस्यवाद 
में वह निगुण-निराकार होता है । मीरां पर याग एव' ज्ञान का तथा संत साहित्य का यत्किंचित्‌ प्रभाव 
अवश्य है, पर विशपतः वह अपने अविनासी' अगम देशवासी' रहस्यमय प्रियतम से मिलने को ही एक 
अखंड कुमारिका एवं सद्य: विवाहिता की भाँति प्रियतम से मिलने को समुन्कंठित है । 


` मीरां कहती - हैं--हे प्रिय, तुम. शीघ्र आओ..! तुम मेरे हे .और मै तुम्हारी हो । मै तुम्हारा 
मागं देख रही हूं-। तुम्हारी प्रतीक्षा मेरे लिए वडी पीडाकारी हो रही है । तुमने जो समय दिया था, 
उसको - अवधि ते बीत चुकी है क्या माग में तुमने किसी. दूति से ‘ag’ जोड, लिया है? हे प्रभू | आप 
कब मिलेंगे ? आपके दशनों के बिनां दिन बड़े कष्ट (दोरे) में व्यतीत हा रहे हैं-- i 


पिया अब आज्यो मेरे, तुम .मोरे ह: तोरे ! | 

जण तेरा प्रंथ Mere, मारग चितवत तोरे। - .. 
अवध बतीती. अजह. न आये, दुतियन स्‌ नेह जोरें:। ..: . 
Ae? कहे प्रभु कब रे मिलोगे, दरसन विण दिन दोरे । मीरांपदावली, पद-९५ 


यहाँ “तुम? ब्रह्म वाचक तथा हु? जीव वाचक है । 'हु” शब्द “अहम्‌ से निष्पन्न हुआ है । किसी 
: युग में यह आज के दिल्ली, मथुरा, राजस्थान एव गुजरात की सम्मिलित संपत्ति के रूप में था। हों 
इसीका व्रजभापा -का रूप है । ‹दोरे।' शब्द मेंवाड़ी बोली में आज भी प्रचलित है । 'कष्टद' इसका पर्याय 
है । - दारुण? संस्कृत शब्द का यह ATAU रूप है । कोई आलसी काम नहीं करता है ता उसके लिए “मेवाड़ी? 
में कहा जाता है-“यौ दोरो नी चे हे? (यह अलसी शरीर को कष्ट नहीं देना चाहता 1) इस पद में 
मीरां ने परब्रह्म के 'प्रिया' तथा स्वयं के “प्रियतमा” कहा है । मीरां का “पिया” निर्गुण है | 


पंचतत्त्वात्मक भौतिक शरीर से इस जगत्‌ में आने कों मीरां ने “झिरमिट' का खेल कहा है। एक 
प्रकार का झुरमुट का खेल होता है। जिसमें खेलनेवाला अपने सारे शरीर को एसा ढंक लेता है, कि जिससे 
उसे कोई पहचान न सके । इसी के हम दर्शन के शब्दों में इस प्रकार कह सकते हैं कि जीवात्मा का 
अपने कर्मानुसार योनि में जन्म लेना अयवा शरीर धारण करना । जेसे झुरमुट खेल में व्यक्ति वस्त्र के 
बडे लबादे में स्वयं को fang रखता है, उसे देखने वाला पहचान नहीं सकता, AA ही “TACT का Ara’ 
पहनकर जीवात्मा यहाँ आई है । भीतर परमात्मा हैं, वे छिपे हुए हैं । अध्यास का आवरण बोच में ऐसा 
पडा है किजीव उसे पहचान नहीं पा रहा है । मीरां ने भी 'पंचरंग चोला? पहना है । उसने पंच भूतात्मक 
ज्ञरीरं धारण किया है, पर-वह अपने गिरधर के प्रति अनुरक्तं है । इस संसार के 'झिरमिट खेल में उसे 
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अपना 'सांवरा' मिल गया है । “अध्यास? का आवरण उसके अन्तःचक्षुओ से हट चुका है। उसे ब्रह्मज्ञान हो 
चका है । वह ब्रह्म ही उसका 'साँवरा” है | जिसके देखते ही वह अनुराग में नहा उठी है । नहा उठने 
से तात्पर्य है ‘eae’ सात्त्विक भाव उत्पन्न हाना । प्रसन्नता में रोमांच एवं सस्वेद हाना सात्त्विक है । 
मीरा का साँवरे” से मिलते ही तन और मन दोनों स्वेद सात्त्विक भाव से नहा उठे हैं। जिनका प्रिय विदेश 
रहता है, वे 'पातियाँ' लिख-लिख भेजती हैं । सुर की गोपिकाओं ने मथुरा गए कृष्ण का जो संदेश में 
“तिया? .लिखी थीं, उनसे “मधुवन कूप भरे” । सारी मथुरा के कुएं भर गये थे । प्रियाओं को कभो-कभी 
जीवनकाल में इतने तक पत्र लिखने होते हैं, पर मीरां स्त्रयं को बडी भाग्यशाली मानती है क्योंकि उसका 
'साँवरा? कहीं दुर विदेश में नहीं बसता है। वह तो. उसके 'हीयड? में ही बस रहा है। अतः उसे कहीं भी 
आना-जाना नहीं पड रहा है । सांसारिक प्रियाओं के प्रिय प्राप्ति के लिए अभिसारिका बनकर अभिसरण 
करना होता है, पर मीरां का साँवरा? अंदर ही बैठा हुआ है । इस संसार के आगमन के 'झिरमिट' 
खेल में मीरां पहले ता sa साँवरे” के बाहर ढूँढ़ती रही, पर अध्यास के दूर होते हीं, वह उसे भीतर 
ही छिपा हुआ इष्टिगत हुआ । यहां दार्शनिक दृष्टि से विचार करें ता भीतर जो आत्मा है, वही यह 


‘gia’? है! पहले मीरां ने उसे बाहर दूढा । इसका यह भी अथे लिया जा सकता है कि प्रथम 


उसने सगुण रूप की आराधना की, पर अन्त में तत्त्वतः उसे निगुण रूप में वह भीतर ही आत्मा के रूप 
में प्रकाशित होता हुआ दृष्टिगत हुआ । इस रहस्यदशा के आत्मानुभूति एवं आत्मबोध भी कहा जा 
सकता है । ब्रह्म अन्तर्यामी के रूप में “घट-घट' के भीतर आत्मा के रूप में ही विद्यमान है । जिस तथ्य 
को दार्शनिक सीधी अभिधेयात्मक भाषा में व्यक्त करते हैं, मीरां उसी को काव्य के स्निरध एव' परमाह्वादक 
आवरण में प्रस्तुत कर रही हैं | मीरां का यह पद इस प्रकार है-- 


vat गिरघर रग राती, सेयां rei । 
पंचरंग चाळा पहरया म्हाँ, झिरमिट खेळण जाती । 
बाँ झिरमिट मां मिढ्यौं सांवरो, देख्याँ तण-मण राती । 
जिणरो Mai परदेस बस्यांरी, लिख-लिख भैज्यां पाती । 
' म्हारा पियां Aas बसताँ, णा आवां णा जांती । 
मीरा? रे प्रभु गिरधर नागर, मग जोवां दिण राती | -मीरांपदाबली, पद-२३ प.च 


“राती' झब्द दो बार प्रयुक्त हुआ है । प्रथम “राती” का अर्थ अनुरक्त है ते दूपरे का रात्रि । मेरा 


. प्रिय मेरे अन्तःकरण में ही बसता है। यहाँ मींरां द्वारा आत्मा के रूप में निगु'ण-ब्रह्म सूचित हुआ है । 


उसके प्रति जो प्रेमाभिव्यक्ति हुई है, वह प्रेममूलक रहस्योक्ति है । 


मीरां का “मुरारी” उसके हृदय में हीं बस रहा है । हर पल वह उसके दर्शन कर रही है और सुख 
की सेज बिछा रही है- 


णेणां बणज बसावां री, म्हारा सांबर आवां । 
णेणां महारां सांवरा, राज्यां, scat पलक ण grat । 
. स्यारां हिरदां बस्यां सुरारी, पळ-पल दरसण oat । 
[म मिळण सिंगार amat, सखरी सेज बिछावां | 
'मीरां? रे प्रभु गिरधर नागर, बार बार बलि जावां । मीरांपदावली 
इस पद में भी मीरा का 'सांवरा? उनके अन्तःकरण में ही विद्यमान है । वह उनसे 
ही भ्युगार कर रही है और 5101 1111 Binyd Wha Sm aspires | भी मीरा ae = 
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परोक्षानुभूति ही व्यक्त हुई है। आत्मा परमात्मा रूपी प्रिय स मिलने के लिए स्वम के! सजा रही है । शरीरस्थ 
आत्मा ही जीव है । जीव का जव स्तय वोध हो जाता है, तब वह शरीर से जलकमलवत्‌ अपने संबंध 
के हटा लेती है तब वही जीव आत्मा. के रूप में प्रकट हाता है । उपनिषद्‌ के दो जुडवा पक्षियों की 
कल्पना इन्हीं जीव एव' आत्मा का लेकर है। जीव को स्वरूप का ज्ञान हाते ही सह अपने भीतर आत्मा 
के रूप में ब्रह्म का प्रकाश देखने लगता है | मीरां लिखती है कि मै अपलक atat के दशोन कर रही 
हू । क्योंकि पलक-झेपना भी क्षणिक वियोग ही ते है । मीरां के ये नेत्र चमंचक्ष नहीं किन्तु अन्तः चक्षु 
हैं--उन्हीं से वह निनिमेप दृष्टि से 'सांवरे' के देख रही हैं । यह आत्मा की परमात्मा के प्रति योगः की 
अखंड समाधि की स्थिति है। एक पद में मीराँ ने रवयं को सूरज एवं “घाम? की भाँति परमात्मा से 
अभिन्न वताया हैं | वह भी उसकी प्रेममुला रहस्योक्ति ही है । हमें ऐसा प्रतीत हाता हैं कि मीरां की 
भक्ति के प्रारंभकाल के सगुण गिरधर-गोपाल ही आगे चलकर उनकी प्रेममूला रहस्योक्तियों में परोक्षसत्ता के 
रूप में प्रकट हुए हैं । इस प्रकार मीरां का वाझ सगुण प्रेम ही आंतरिक रहस्यानुभूतियों में अपने चरम 
भाव में प्रकट हुआ है । ; 


माया : मीरां ने 'माया? को अविद्या के अर्थ में ही निरूपित किया है । शुद्धाद्व॑त वेदान्त के अन्तगत 
माया के विद्या एव' अविद्या दो रूप प्रकट किए गए हैं । उनमें से विद्या का ब्रह्मवशा एवं ब्रह्म की अगाध शक्ति 


आता है, वैसे ही जगत्‌ के बंधनों. के मैंने हरिचरणों में डाल दिया है. इसलिए अब भवसागर का मुझे 
कराई भय नहीं है । मैंने इस प्रकार.गिरघर नागर के चरणों की आशा की डोरी पकड़ रखी है-- 


म्हा लगां लगण सिरि चरणा री ! 
दरस विणा म्हाणे कछु णा भावां जग माया या सुपणा री । 
भो सागर भय जग कुछ बंघणं, डार दयां हरि चरणा री । 
“मीरा? रे प्रम गरघर नागर, आस गह्या अं सरणा री । मीरांपदावी, पद-१२८ प.च. 
जगत्‌ संसार : शुद्धाद्वैत वेदान्त में आचार्य वल्लभ ने जगत्‌ एव संसार को भिन्न-भिन्न माना है । 
जगत का कारण स्वयं ब्रह्म है ता संसार का कारण अविद्या । मीरां के पदो में जगत्‌ और संसार को लेकर 
इस प्रकार का विवेक नहीं मिलता है । मीरां ने जगत्‌ एवं संसार के एक दूसरे का पर्याय माना है तथा 
संसार की saga घोषित की है । 
art ने सारे संसार को देख-परख लिया है । उसे लगा है कि हरि के बिना सारा संसार व्यथे है- 
% दिण म्हाणे जग णा सुहावां, निरख्यां सब संसार । मोरांपदावली, पद-१९, प.च. 
मीरां को 'सांवरें? के बिना जगत्‌ को बातें कच्ची एवं जगत्‌ लारा लग रहा है । मीरां केवल “साँवरे' 
में ही पूर्णतः आसक्त है । उसने लोक-लज्जा छोड़कर पैरों में घुघरू वांध लिए हैं और वह सांवरे के 
आगे नाच रही है । साधुओं की संगति से उसकी कुमति नष्ट हो गई है तथा “श्याम” के प्रति उसके 
अन्तःकरण में सच्ची प्रीति एव भक्ति उत्पन्न हुई है-- ; 


माई सांबरे रंग राची । i 
साज faux, BY, i BT, LAC, BARES लन नाची 


laya Collection. 


$] 
Digitized by Arya sana (33 tion Chennai and eGangotri 


गयां gaa sat साधां संगत, स्याम प्रीत जग सांची | 
गायां गायां हरि गुण RaRa, काळ ब्याल री बांची । 
स्याम विणां जग खारां ami, जग री वातां काची | 
शरीरां? सिरि गिरधर नट नागर, भगति रखींलीं जांची । मीरांपदावली 


मीरा को श्रीकृष्ण गिरधरलाल नागर से प्रेम भी है एव उनके लिए उसके अन्तःकरण में भक्ति भी 
है । इस पद में मोरां ने प्रेम एव” भक्ति दोनों का अतीव सुभग समन्वय किया है.। भक्ति ऐकान्तिक 
हाती है, एव' प्रेम दोनों तरफ से होता है । मीरां का कृष्ण के . साथ दोनों प्रकार का संबंध है. वह 
उनकी प्रिया भीं है और परम ऐकान्तिक, एकनिष्ठ भवत भी हैं | 


' मीराँ ने गिरिधर गोपाल के घर के बड़ा घर कहा है । पुष्टि संप्रदाय में वैष्णव मदिरों को “हवेली” 
के नाम से अभिहित करते हैं । वास्तव में वह मंदिर नहीं पर हवेली है । जहाँ बड़े लोग निवास करते 
हैं, वह भवन है । पुष्टि-सम्प्रदाय' में श्रीकृष्ण की पाँच वर्ष के बालक की भावना है । इस” कारण उसे 
वे अपने ही घर का बालक मानकर वात्सल्य भाव से उसकी पूजा करते हैं एवं श्रीकृष्ण को “लालन? 

. कहते हैं । मीरां का प्रियतम बड़े घर का रहनेवाला है । वह उसका स्वामी है, नाथ है, पति है । 
मीराँ उसके दरबार में सजकर जाती है | उसे 'कामदारों? से काई प्रयोजन नहीं है पर सभी के स्वामी 
गिरघर नागर से प्रयोजन है । सभी 'कथीर', सोना”, रूपा” की तरह हैं पर मीरां ते हीरो. का 
व्यापार करनेवाली है । 


ae घर तालो aint री, परबला पुन्न जगांवारी | 

' झीलरया री काम ण म्हांरो, डाबरां कुण जावांरी | 
गगा जंमणा काम णा स्हारे, म्हा जावां दरियावांरी । 
हे ल्या मेल्या काम ण seit, पेठया मिल खरदारां री । 
कामदारां सु काम णां wit, जावां म्हा दरवारां री । 
काच कथीर सु काम णा wit, जढस्यां घणरी सारयां री । 
सोना रूपा सु काम णा स्हारे, म्हारे हीरा रो बौपारा री । 
भाग हमारो जाग्या रे, रतणाकर म्हारी सीरयां री । 
aga प्यालो छांडथा रे, कुण पीवां कडवां नीरा री 1 
भगत गणा प्रभु परचां पावां, जावां जगतां दूरयांरी । ` 
'मीरां' रे प्रभु गिरधर नागर मणरथ करस्यां पूर यारी । मीरांपदावली, पद-२४, प.च. 


मीरा ने इस पद में संसार को अनेक हीन उपभानों द्वारा प्रकट किया है । 'झीलरयां? “और 'डावराँ? 
mite से भरे छोटे-छोटे खड्डे को कहते हैं। मीरां को न इनसे कोई. संबंध है और न गंगा-यमुना से ही काई 
मतलब है । वह तो दरिया? की तरफ जा रही है। मीरां की प्यासी आत्मा संसार के क्षुल्लक Agi एवं गंगा-यमुना 
से अपनी प्यास नहीं बुझाएंगी। वह ते “दरिया' से ही अपनी प्यास बुझाएगी । 'दरिया' यहां परमात्मा का 
वाचक है.। जैसे कोई वड सम्राट्‌ की राज्यसभा हो) उसमें अनेक Beas कर्मचारी एवं सरदार होते 
है, मीरां के उनसे काम नहीं है, वह तो सीधी सम्राट्‌ के पास ही पहुंचेगी । छोटे कर्मचारी एव सक्दार 
सांसारिकता के सूचक हैं ते सम्राट्‌ परब्रह्म का । संसार में काँच, कथीर, सेना, चाँदी इत्यादि: arg हैं । 
मीरां इन्हें व्यर्थ मानती हैं क्योंकि वह ता हीरों का ही लेन-देन करने वाली है | हीरा यहां परम तत्त्व 


` पु्ुम)त्मा का प्रतीक हे । ईसी प्रकार परमात्मा की प्राप्ति ते अमृत का प्याला है और संसार कडआ 
Tae ** CC-0.PaniniKanya Maha Vidyalaya Collection. z 
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जल है। मीरां ने इस पद में संसार के लिए 'झीलरयाँ' 'डावरां' 'कामदारां? ‘ata’ 'कथीर' “कड़वा नीर? 
जसे हीन एव तुच्छ उपमानों का प्रयोग किया है एव' परमात्मा के लिए उसने “दरिया? “होरा? “रत्नाकर? 
एव अभृत का प्याला जस श्रेष्ठ उपमानों का प्रयाग किया है । प्रथम पंक्ति में मीरां ने 'परबला पुन्न 
amai री? प्रयोग किया है । दर्शन के अन्तर्गत इसे पुनजन्मवाद कहते है । “परबला? शब्द पूर्ववर्ती 
शब्द का अपभ्रंश रूप है । आज भी इसका ज्यों का त्यों मेवाड में प्रयाग हाता है । 'परबला” का अर्थ है 
पूवजन्म के, 'पुन्न' अर्थात्‌ पुण्य' । मीरां के gra के पुण्यकमों का उदय हुआ है इसलिए उसे संसार 
काँच-क्थीर एव 'कडवा नीर? लगने लगा है ua परमात्मा अमृत का प्याला’ एवं दरिया लगने लगे 
हैं । भारतीय पूर्वमोमांसा दर्शन के अनुसार यहां कर्मवाद भी प्रकट हुआ है । “गीता” में भगवान, श्रीकृष्ण 
कहते है--“अवड्यमेव भोक्तव्यं छृत' कम शुभाशुभम्‌ | ” 

प्रत्येक प्राणी को अपने शुभ एवं अशुभ कर्मो का फल ते भोगना ही होता है । जैसे हजारों गायों के 
बीच खड़ी अपनी माता गाय को बछडा पहचान लेता है और भाग कर उस के पास पहुंच जाता है, वेसे 
ही हमारे पू्व-कमं हमें बरावर पहचान कर हमारे साथ लगे रहते हैं एव शुभ कर्म का शुम एव' अशुभ 
का अशुभ फल भोगवाते हैं । यही हमारा भारतीय कमवाद है-- 


यथा घेउ सहस्त्रपु वत्सो गच्छति मातरम्‌ | 
पवमात्मङ्त' कमः मानव: प्रतिपद्यते ॥ उत्तराघ्ययनसूत्र-जैनागम 


इस छंद में “धेनु? शब्द का प्रयोग हुआ है । यह अतीव सार्थक है । जो गाय पहले पहल ब्याई हो, 
उसे धेनु कहते हैं । हमारा हर जन्म कर्मो को भोगने के लिए घेनुवत्‌ हाता है' एवं कर्मों की भी, जो 
वत्स रूप हैं--अपनी माता धेनु के प्रति एवं धेनु की अपने वत्स के प्रति अधिक प्रीति हाती है । जैसे 
संसार में प्रथम पुत्र प्यारा हाता है । तात्पर्य यह कि इस पद में ARIA पुवंमीमांसा-दर्शंन के कर्मवाद के 
प्रकट किया है । हमारा भारतीय ज्योतिषशास्त्र भी इस दर्शन को मानता है | 
“मीरा ने संसार के मिथ्या, मोह, माया बताने के साथ-साथ इसे भक्ति मार्ग का काँटा कहा 
है । मीरां कहती है कि हे भाई, मैं गोविद के गुण गाऊंगी । नित्य सबरे उठकर उनके दर्शन करूंगी और 
उनका चरणामृत ait । मैं उनके सामने नित्यप्रति नृत्य करके घुंघरुओं की रूनझुन से सारे वातावरण के 
मुखरित कर दूंगी । मेरे पास भवसागर को पार करने के लिए एक ही ता जहाज है और वह है श्याम 
कां नाम । यह संसार तो ates जंगल का कांटा है जो प्रियतम प्रभु के मागं को रोकने वाला है। मीरा 
हती है कि हे गिरधर नागर, में आपके गुण गाती हु. और इसके फलस्वरूप मैं आपको अवश्य प्राप्त करूगी= 


भाई म्हा गोविन्दा, गुण गास्यां | 
चरणास्रित रो नेम सकारे, नित se दरसण जास्यां | 
हरि मन्दिर मां निरत करावां, घुघरजा घमकास्यां । 
` स्याम नाम रो झाझ खलास्यां, भो सागर तर जास्यां | 
यो संसार वीडरो कांटो, गेल प्रीतम अउकास्यां । 
मीरा? र प्रभ गिरधर नागर, शुन गांवा पास्यां । मीरांपदावली, पद-३१, प.च. 


मीरां ने संसार को “वीड रो काँटो' कहा है । बीड शब्द संस्कृत के “विकट? शब्द से निष्पन्त हुआ 
है । इसी विकट से हिन्दी में “बीहड? शब्द बना है। उसी. का अपभ्रंश रूप मेवाड़ी बोली का “बीड? शब्द 
है । मेवाडी में खेतों के पास प्रत्येक किसान की अपनी जंगली जमीन होती है । जिसमें उसके पशु चरते 
हैं। उसमें घास, कंटिलीं झाँडियाँ इत्यादि हाते है | वह बडा gin हाता है । वीड़े की कटिली झाडी का | 
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afer जो छोटे ae का होता है घुस जाने पर वस्त्र या अंग के फाड डालता है । i उसका आकार 
ata at चोंच की तरह टेढ़ा होता है । ऐसा प्रतीत होता है कि मौरां को भी कभी ats में जाना पडा 
होगा । उसके अंग एव' वस्त्र कभी न कभी जरूर che के काँटोर में फंसे होंगे । नहीं तो सुनी-सुना ई 
बात होती ar मीरां इतने प्रभावशाली ढंग से प्रस्तुत नहीं कर सकतीं । 

Rare राजबंद् का परिबार मीरां के आचरण से कुपित था । मीरां को इसी कारण मेवाड छोड़कर 
ब्रज एव फिर द्वारका (गुजरात) जाना पडा । मोरां ने मेवाड छोड़ा अर्थात्‌ संसार छोड़ा | संसार का 
समत्व, संसार के संबंध, वैभव सत्र कुछ छोडकर उसने ब्रज की राह पहडो | मीरां ने संसार की व्ययंता 
anà हुए मेवाड के महाराणा को संबोधित करके कहा :-हे मंहांराणा आपका wats {सभी तरह 
से संपन्न है और सांसारिकठा की दृष्टि से उसमें सभी प्रकार के सुख हैं पर उसमें साधु नहीं रहते हैं । 
जो लोग रहते हैं वे असाधु हैं । इसी कारण मै' अपने सारे वस्त्रालंकार, चूडा, कज्जल, विदिया, “जड़ो 
बांधन? इत्यादि समी को त्यागकर जा रही हू क्योंकि मुझे पूर्ण पुरुषोत्तम गिरधर नागर वर मिला है-- 


` नहि Ge भावे थांरो Feuer रग रू 1 | 
wit देसां में राणा साध नहीं छे, लोग बसौं छे Fer । 
TEM गांडा राणा हम सब त्यागा, त्याभ्यो करे रो AST | 
काजळ AR हम सब त्यागा, त्याग्यो छे बांधन जूडो ! | 
'मीरां के प्रभ गिरधर नागर, वर पायो छे पूरो ! मीरांपदावली, पंद-३५, T., 


इसमें मीरा ने स्वेच्छा से संसार खोडा है, इस प्रकार का भाव व्यक्त हुआ है । संसार के संबंध 
क्षणिक हैं पर उसे पूर्ण पुरुषोत्तम वर मिला है । अंतिम पंक्ति के “वर पायो छे पूरे” प्रयोग से यह स्पष्ट 
हा जाता है कि मीरां को परब्रह्म परमात्मा श्रीकृष्ण जैसे पूर्ण वर की प्राप्ति हुई हैं । मनुष्य अपूर्ण है, 
खंड है, नश्वर है, क्षणिक है, पर परमात्मा पूर्ण है । मीरां को पूण की प्राप्ति हा चुकी है, फिर वह 
खंड से क्यों चिमटी रहे । विषय की हृष्टि से इस पद में हमें कुछ त्रुटि मालूम हो रही है । वस्त्राभूषण 
काजल, तिंदिया, चडा, वेणी का श्रृंगार ये सभी ता सुहागिनियों के लिए हैं । मीरां ते विधवा हो चुकी 
थी और वंधव्य के माथ ही इन सबका उसे विवश होर त्याग करना ही पडा था । इस स्थिति में 
Het का यह कहना कि मैंने पूण वर प्राप्त कर लिया है, इसलिए मै सांसारिक wore एव विषयों को 
छोड़ रही हू, असंगत प्रतीत होता है | अथवा इस पद के भाव के हम यों भी समझ सकते हैं कि वेधव्य 
के साथ हो मैने तन-मन से सारा ax छोड़ दिया है और तुम्हारे 'देश? में साधु नहीं रहते हैं, अतः 
आज मै इसे भी छोडकर जा रही हू । 


मीरां को मेवाड के महाराणा विक्रमादित्य ने, जो उनके देवर थे, बहुत कष्ट दिए तब मीरां ने कहा- 
हि राणाजी, वृक्षों में जैसे कंटीला कंर खराब लगता हैं, यैसे ही आप मुझे बुरे लग रहे हो । मुझे मारने 
के लिए आपने जहर का प्याला भेजा, पर गिरधर नागर ने उसे अमृत कर दिया है और अब मैंने संसार 
के समी विषय एव ware छोंडकर “भगवी चादर? पहन लौ है? | 
राणाजीं थे eae, राखो म्हांस्‌ बेर । 
थे तो राणाजी zit इसड़ा लागो, sat acca में कैर । 
महल अटारी हम सब त्यागे, त्याग्यो थांरों वसणो सहर । 
काजळ टीका राणा हम सव त्यागा, भगवी चादर पहर | 
Pe? के प्रभु गिरधर नागर, इमरत कर दियो जहर | मीरांपदावली, पद-३५, प.च, 
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महाराणा SS गए हैं तो इसकी मीरां को कोई चिता नहीं है, क्योंकि वे उसका कुछ भी नहीं विगाड 
सकते । अब वह गोविद के गुण गाएगी । महाराणा Fè हैं तो वे अपना देश रखें, पर हरि नहीं रूठना 
चाहिए । वह रूठ जाएगा ता मीरां भी मुरझा जाएगी | उसने श्याम के नाम के जहाज का आश्रय ले 
लिया है और वह उसके द्वारा भवसागर पार हा जाएगी। वह.तो 'साँवले' के चरण .कमलों से लिपट गई है- 


सीसोद्यो रूठ्यो तो म्हारो काई कर लेखी । स्हे तो गुण गोविन्द का गास्यां, हा माई | 
राणाजी egeat वारां देस caret । हरि egat कुम्हलास्यां, दा माई | 

लोक-लाज की काण न माझ, नरभे निसाण gerat, हा माई । 

स्याम-नाम का Ai ASAI, भवसागर तरजास्यां, हो माई । 

“मीरा” सरण सांवळ गिरधर की, चरण-क वळ लपरास्यां, हो माई । मी. T., पद-५५, प,च. 


Hare के महाराणा सिसोदिया कहलाते Fl एक बार इस वंश के एक महाराणा ने अनजान में मद्यपान 
कर लिया, तब उसके प्रायश्चित्त में उन्होंने पिघला हुआ गर्म शीशा पीकर मृत्यु का आलिंगन कर लिया! 
तभी से मेवाड़ का राजवंश “सिसोदिया? कहलाता है । मेवाड़ के महाराणा भगवान्‌ एकलिंग (शंकर) को अपना 
परम इष्डदेव एवं मेत्राइ का राजाधिराज एव स्त्रथं को उनका चाकर मानते हैं। आज भी वे जव भगवान, 
एकलिंग के मंदिर में दशनाथ जाते हैं तब हाथ में चपरासी की तरह छड़ी लेकर जाते हैं । जैसे कोई 
चाकर अपने राजाधिराज के सामने जाता है। मेवाड़ के महाराणा एकलिंग के सेवक होने के 
कारण गहीनशीन होने के साथ ही उनके मद्यपान न करने का संकल्प करना होता है, क्योंकि उनको 
एकलिंगजी की सेवा में जाना होता है । मेवाड़ के इतिहास में यह भी सुप्रसिद्ध है कि महाराणा फतहसिंह 
ने अंग्रेज पोलिटिकल ऐजेंट से इस कारण दाहिना हाथ नहीं मिलाया कि वह हाथ केवल उनके इष्टदेव भगवान 
एकलिंगजी की पूजा के लिए है। वे एक trata अक्षी से, जिससे वह Maa भक्षण करता है, उस 
हाथ से अपने हाथ का स्पर्श कैसे करवा सकते हैं। ऐसा करने पर! वह हाथ भगवान, एकलिंग की चाकरी 
में छड़ी पकड़ने लायक नहीं रह जाएगा तथा उनकी “आशिक!” (भगवान्‌ के चढ़े हुए पुष्प) धारण करने 
लायक नहीं रह जाएगा 1 


मीरां को कृष्ण से प्रीति हा गई है । वह प्रीति तोड़ना नहीं चाहतीं, पर प्रेम की पीडा उसके लिए 
असह्य हों रही है । मीरां कहती हैं कि जो पागल हाता है, वही प्रीति करता है और जो क्रूर-कठोर- 
हाता है, प्रीति करके उसे तोड देता है । इसलिए मूर्ख सो कभी प्रीति नहीं जाडनी चाहिए, क्योंकि वह 
पल में ठंडा ता पल में गमं हा जाता है । वह अव्यवस्थित चित्तवाला हाता है | “अव्यवस्थितचित्तानां 
प्रसादोऽपि भयकर:' जा अब्यवस्थित चित्तवाले हाते हैं, उनकी प्रसन्नता भी भयंकर परिणामदायिनी हाती 
है । प्रीति करके उमे निभाना ऐसा है, जेसे किसी दल (सैना) . पर विजय प्राप्त करनी है । मीरां की 
कृष्ण के प्रति प्रीति तें पूर्वजन्म की है । उसका कृष्ण गजगिरी” की चबूतरी है ते! वह बालू को दीवार 
है । मीरां ने प्रेम करके माने एक ही “याले? में आम और बबूल ait वो दिए हैं । एक का रसी मीठा 
लगता है तो दूसरे के काँटे चुभते हैं-- | a 

: * लागो नेह । लगी प्रीति जिन तोडे रे बाळा, अधिक कीजे नेह। | 

ar देसी s बाळा, प्रीति कीयाँ दुःष होय । नगर ढ'ढोरो फेरती रे प्रीति करो मत कोय ॥ 


शीर न षाजे आरी रे, मूष न कीजे मित । षिण ताता छीण सीतला रे, बिण वैरी षिण सित ॥ _ 


(sy? क्रि 
१. वीरविनाद, भाग-४ २, “ष' का उच्चारण ख' किया जाए | 


३१ 
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प्रीति कर ते बावरा रे, करि तोरे ते कूर । प्रीत निभावण दूळ के ष'भण, ते कोई विरला सर ॥ 
तुम गजगिरी की चूंतरी रे, हम बाळू को भीत । अब तो स्यां कैसे बणे रे, पूरव जनम की प्रीति ॥ 
एक थाण रोपिया रे, इके आंबो इक बधुळ । बाको रस नीको लगे रे, वाकी लागे सूळ ॥ 
ज्य डगर का बाहला रे, यु ओचछा तणा सनेह । मीरांपदावली, पद-५९, प.च. 
इस पद में मीरां ने स्वयं को एव' संसार को बालू की दीवार तथा परमात्मा को “गिरी” की. 
चबूतरी कहा है । हाथी पर बैठने के लिए हाथी की ऊंचाई के अनुसार जो चबूतरी बनाई जाती है। उसीके 
लिए मीरां ने गजगिरी चूंतरी” शब्द का प्रयोग किया है । परमात्मा गजगिरी पर वेठने के लिए बनाई गई 
चबूतरी हे तो वह बालू की दीवार है । यहां मीरां ने श्रीकृष्ण के माहात्म्य को, जो ठोस है, अखंड है महान्‌ 
है, उसे गज पर ast के लिए बनाई गई चवुतरी कहा है । गजगिरी, उपमान राजवंशीय है । जिनंके शर पर 
हाथी झूलते हैं, उनके मन में ही ऐसे उपमान की कल्पना संभव है । ऐसी राजवंशीय लोकभोग्य उपमान मीरा 
जैसी राजवंशी लोक-कवयित्री के काव्य में ही संभव है । जो व्यक्ति ‘ate हैं, कुलीन नहीं हैं, उनकी प्रीति 
को मौरां ने पर्वत के नाले से उपमित किया है । पानी वरसता है तब वह एकदम तीव्र वेग से प्रवाहित 
होता है, और फिर एकदम सुख जाता है, वैसे ही AB लागों कीं प्रीति हाती है। वह स्वार्थहीन हाती 
है । यहां मीरां ने परमात्मा श्रीकृष्ण की प्रीति को पूर्ण एव' सांसारिक व्यक्ति की प्रीति का पहाड़ी नाले 
से उपमित किया है । प्रारंभ में ओळे लाग काफी प्रीति जताते हैं और फिर स्वार्थ सिद्ध होने पर हाथ खींच 
लेते हैं, मुकरजाते हैं । ऐसी stat की प्रीति होती है । 


जैसे ग्राह के मुह में फंसे गज ने अपने उद्धार के लिए हरि को पुकारा था, वैसे ही मीरां ने भी 
संसार को विकार सागर कह कर स्वयं के उसके वीच में Get हुई बताया है । जैसे समुद्र में यात्रा करते 
समय किसी की नाव में दरार पड़ जाए, वैसे ही मीरां की जीवन-नौका भी फट गई है और वह हरि को 
पुकार रही है-- i 
हरि विन कण गति मेरी । तुम मेरे प्रतिपाल कहिये, में रावरी चेरी । 
आदि अत निज नाव तेरो, हीया मे फेरी । बेरि-बेरि पुकारि कहु, प्रभु आरती हे तेरी । 
याँ संसार विकार सागर, बीच में घेरी । नाव फाटी प्रभु पाळ बाधो, बडत हे घेरी । 
बिरहिणि पिव की बाट जोवे, राखिल्यो नेरी । दासि Ate? राम रडत हे, सरण ह तेरी । 
मीरांपदावली, पद-६३ प.च. 
इसी प्रकार मीरां ने जग को बंधन-करता तथा कुल एव जाति के लोगों के झूठा कहा है-- 
भो सागर जग बंधण झठां, कुलरा न्याती । मीरांपदावली, पद-१ a, प.च. 
मीरां ने अपने मन के! 'अवितासी? गिरघर नागर के चरण कमल के ही भजने के हि 
क्योंकि इस घरती और आसभान में जा कुछ भी हष्टिगोचर हो रहा है, वह त as से डे ae 
है । ती, व्रत, ज्ञानकथा एव' अंत में काशी में जाकर करवत ले लेना, यही मीरां के जीवन का परम 
लक्ष्य हैं, क्योंकि यह मिट्टी की देह एकदिन जरूर मिट्टी में मिलने वाली है और संसार भी 'चौसर? का 
खेल हैं जो कुछ काल के लिए , खेला जाता है । भगवा पहनने से और योगी बनने से भी क्या लाभ है । 
जागी वही जेगी है जो परमात्मा से मिलने की युक्ति को जानता है । मीरां भगवान गिरधर से कहती ` 
हैं कि वह किसी तरह इस संसार की गाँठ से उसे छुडवाए-- oe 
भज मण चरण Eas अवणासी | 
जे ताई दीसां घरण गगन माँ, तेताई उड़ जासी । 
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तीरथ acai wigg कथतां, कहां feat करवत कासी | 

यो देही रो गरब णा करणां, माटी माँ मिळ जाखी । 

यो स सार Het री बाजी, सांझ qeat उठे जासी । 

कहा भयां थां भगवा पहर्या, घर तज लयाँ सन्यासी । 

जोगी Aai जुगत णां जाणां, sex जणम फिर फांसी । 

अरज करा अबला कर जोर्या, स्याम तुम्हारी दासी । 

ate? रे प्रभु गिरधर नागर, काट्याँ म्हारी गांसी | मी. प., पद-१९५, प.च, 


संसार चार दिनों की चाँदनी है । afer के फूल की तरह क्षणिक है और यह कुबुद्धि का भाण्ड 
है । इसलिए प्रत्येक मानव को चाहिए कि वह परमात्मा की बन्दगी करना न भूले । लेम में पड़कर 
मानव अपने मूल धन के भौ भूल जाता है-- 


(अ) बन्दे बन्द्रगी मत भूल | हि 

खार feat की कर ले Gal, ज्यु दाड़िमदा फूल | 

आया था ए लोभ के कारण, मूल गमाया भूल । 

मीरा” के प्रभु गिरधर नागर, रहना हे वे हजूर | मीरांपदावली, पद-१९८, प.च. 
(आ) यो सेसार कबधि रो भाँडो, साध स'गत णा भोवां । मी. T, पद-१५६, प.च. 


मोक्ष : मीरां ने परमात्मा श्रीकृष्ण की परम ऐकान्तिक भक्ति को ही मोक्ष का आधार माना है । 
उनका नाम ही भवसागर से पार होने के लिए जहाज की तरह है 17 मीरां कहती है ‘leat मोच्छ नेवाज' 
अर्थात्‌ हे परमात्मा, आपके दर्शन से ही मुझे मोक्ष मिलेगा । इस प्रकार मीरां ने परमात्मा गिरधर 
नागर की प्राप्ति के ही अपना मोक्ष कहा है । 


२. रसखान : 

जीवन : watt जैसा कि नाम से ही स्पष्ट है, कृष्ण भक्ति रूपी रस की ये खान ही हैँ। 
इन्होंने दिल्ली से गोवर्धन धाम जाकर गो. विटुलनाथजी से दीक्षा ली ।१ इनके जीवन के संबंध में कोई 
निश्चित प्रामाणिक तथ्य उपलब्ध नहीं होता । 'प्रेमवाटिका” कवि की स्वय' की रचना है | इसमें अन्त;साक्ष्य 
के रूप में कवि के जीवन-वृत्त के संबंध में कतिपय संकेत-सूत्र मिलते हुँ 


देखि गदर हित साहिबी, दिल्ली नेंगर मसान | 
Sak बादशाह वंश की, ठसक छोरि रसखान | 
प्रेमनिक्रेतन श्रीबनहि, आई गोवर्धन घाम | 

wen सरन चित चाहि के, जुगल स्वरूप ललाम | 


“दिल्ली के इमशान? बन जाने का गदर का समय इतिहासकारों ने ई. सन्‌ १५५५ माना है । 


॥ j सको करके पुनः दिल्ली का तख्त हस्तगत 
ने दिल्ली के सूरवंश के पठान श के पराजित कर 
eae समय जो नरसंहार हुआ, उसी के कवि ने दिल्ली नगर का मसान हो जाना लिखा g l 


हार के i 
Tae के प्रेमनिकेतन -घाम गोवर्धन में आ गएँ । 
Wer se 


१, मीरांपदावली, पद-३५ परशुराम: चतुर्वेदी २. हिन्दी साहित्य का इतिहास, 81, नगेसद्र,: प्र, २५३ 
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देखकर कवि रसखान विरक्त हो गए । उन्होंने बादशाहवंश की “ठसक? छोड दी" 


sa 
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बादशावंश की ठसक से तात्प्यं है पठान (सूर) वंश । इस वंश के शासन का उदय शेरशाह सूरी के 
द्वारा ई. सन्‌ १५२८ में हुआ तथा अंत इब्राहीम खाँ और अहमद खाँ के पारस्परिकं कलह के कारण 
१५५५ में हुआ it जब रसखान ने दिल्ली का त्याग किया, उस समय उनकी आयु २०-२२ के लगभग 
हानी चाहिए । इस तरह इनका जन्म समय ई. सन्‌ १५३३ के आसपास माना जा सकता है । गोवर्धन 
पर आकर रसखान ने गो. विठ्ठलनाथजी से दीक्षा ग्रहण को, इस तथ्य का उल्लेख दा सौ वावन वेष्णवन 
की वांता? में है । “मूल गुसाई चरित? में गोस्वामी तुलसीदास द्वारा स्वरचित “रामचरितमानस” की 
“कथा सर्वप्रथम रसखान को सुनाने का उल्लेख है-- 


“agat तट पे त्रय वत्सर लौं, रसखान हि जाई सुनावत भौ ।” 


सभी संशोधक इस तथ्य से सहमत हैं कि ध्रेमवाटिका’ रसखान की अंतिम काव्यरचना है । इस 
रचना का समय ई. सन्‌ १६१४ है। अतः संभत्र है इस रचना के कुछ वष पश्चात्‌ ई, सन्‌ १६१८ के 
आसपास इनका देहावसान हुआ हा 1? 

काव्य : अद्यावधि शोध के फलस्वरूप रसखान की चार प्रामाणिक कृतियाँ उपलब्ध हे सक्री हैं 1? 
(१) प्रेमवाटिका, (२) दानलीला, (३) सुजानरसखान, (४) अष्टयाम । 

'प्रेमवाटिका' कवि की ५३ cel में निबद्ध लघु काव्य-कृति है । प्रेम-रूपी वाटिका के राधा-कृष्ण 


` माली एवः मालिन हैं । राधा एव कृष्ण के माध्यम से कवि ने प्रेम तत्व की Year का वर्णन किया है । 


प्रेम जीवन का शाश्वत एव सहज तत्त्व है 1 अप्रम की स्थिति अस्वाभाविक, असहज एव कृत्रिम है । 
सहज होने से प्रेम में ऊत्र नहीं है, क्योंकि इसके केन्द्र में आनंद है, उत्साह है, उछाह है। इस प्रकार प्रेम 
जीवन की महत्तम उपलब्धि एव' पुरुषाथ है । 


qase रसखान की “श्रीमद्भागवत” के प्रसंग के आधार पर केवल ११ छंदों में निबद्ध लघुतम 
कृति है । इसकी कथा सुप्रसिद्ध है । 'अष्ट्याम' दोहा छंद में लिखित रचना है । इसमें श्रीकृष्ण के प्रातः 
जागने से लेकर रात्रिशयन पर्यंत के अठ यामों (प्रहरो) की विभिन्न लीलाओं-कीडाओं का वर्णन है । अष्टयाम 
की आठ झाँकियां पुष्टि संप्रदाय के मंदिरों में हाती हैं । यह भी सर्वाविदित है कि श्रीनाथजी की आठों 
अलग-अलग झांकियों में कीर्तन करने के लिए अष्टछाप के अलग-अलग कवि नियुवत थे । 


“सुजान taala कवि रसखान के स्फुट-मुक्तक छंदों का संग्रह है। इसमें १८१ aay, १७ TAT, 
१२ दोहे एव ४ सोरठ हैं । “सुजानरसख्ान” में कवि ने राधा-कृष्ण की अनन्य भक्ति, प्रेम, राधा-कृष्ण 


की खूप माधुरी, वंशी-मोहिनी एव कृष्ण-जीला विषयक सरस प्रसंगों की योजना को है । 


रसखान वस्तुतः भक्त एव कवि हाने के साथ-साथ एक. अंतोव संवेदनशील सहृदय व्यक्ति थे । 


' धरती के उदर में जैसे ऊष्मा विद्यमान है वैसे ही उनका अन्तःकरण से।ष्म था । ऐकाँतिक प्रेम ही उनके 


काव्य का प्राण है, जिसे हम “रस की खान? कह सकते हैं । ब्रह्म रस रूप है ।'रसो चे सः-हम रसखान 
` एव उनके काव्य के इसी रूप में पाते हैं । रसखान मुसलमान थे । वे शाही खानदान के थे, पर जब 


उन्होने कृष्ण की प्रेमानुभूति की तव उनका व्यक्तित्व ही एकदम बदला गया । प्रेम की आँच से उनके 
व्यक्तित्व का कायाकल्प हा .गया | बादशाह के वंश की ‘san’ अभिमान प्रेम की आँच में भस्मसात हे 


१. हिन्दी साहित्य का इतिहास, डॉ. नगेन्द्र, 7.242 २. हिन्दी साहित्य का इतिहास, डा. नगेन्द्र, पृ. २५३ 
३ हिन्दी साहित्य का इतिहा पड. Papier agyag Vidyalaya Collection 


Ms न 
CS १४५८०८८७७०. २६० 
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गया । कृष्ण के लीलागान में वे ऐसे डूबे कि फिर उन्हें किसी लौकिक किनारे की आवएककता ही महसूस 
नहीं हुई । कृष्ण के प्रेम में उन्होंने अपने जीवन के कृत-काम समझा-त्यों रसल्लानि, वही रसखानि, 
जो हे रसखानि सो हे रसखानि' । जैसे कबीर ब्रह्म के अनुराग में ऐसे डूबे कि सर्वत्र उन्हें उसी अनुराग 
की अरुणिमा व्याप्त दिखाई दी और स्वयं भी उसी अनुराग की आभा में आरक्त हा गए-- 


लाली मेरे छाल की, जित देख' तित लाळ । लाली देखन में चली, में भी हो गई लाळ ॥ 


ठीक इसी प्रकार रसखान का जीवन मो रसेश्वर श्रीकृष्ण का प्रेम-स्तवन करते हुए WET हो गया, 
रसखान हो गया । 


रसखान के काव्य का प्रमुख प्रतिपाद्य aT रस है एव' उसके आलंवन श्रीकृष्ण हैं । श्रीकृष्ण के 
रूप पर ga राधा एव' गेपिकाओं की मनःस्थिति का रसखान ने अतीव स्वाभाविक चित्रण किया है । 
रसख]न का ब्रज-मंडल के प्रति अगाध प्रेम है । इनकी काव्य-भाषा शुद्ध, परिमाजित एवं साहित्यिक . ब्रज 
भाषा है। माधुर्यं एव' प्रसाद गुणों ने इनके काव्य को अतीव सरस वना दिया है । इनके पदों में भक्ति के 
साथ-साथ स्वल्प मात्रा में ब्रह्म, माया इत्यादि वेदान्त के तत्त्वों का निरूपण मिलता है । अष्टछापेतर 
हन्दी कृष्ण-कवियों में मीरां के पश्चात्‌ इन्हीं का स्थान हाने से हमने इन्हें अपने अध्ययन का विषय बनाया है | 


वेदान्त : परम भागवत एव अनन्य वैष्णव afa भारतेन्दु arg ने जिन मुसलमान हरि भक्तों को 
लेकर कहा था-इन मुसलमान हरि जनन वे, ARa हिन्दू बारिप? उनमें रसखान प्रमुख हैं | 
ये गोसाई विट्ठलनाथजी के कृपापात्र शिष्य थे एव श्रीकृष्ण के रसस्वरूप के अनन्य उपासक थे । 


ब्रह्म : रसखान ने गुद्धाद्वैत-बेदान्त के अनुसार ही श्रीकृष्ण को परब्रह्म माना था । वे एक पद में 
लिखते हैं कि शेष, महेश, गणेश, दिनेश एवं सुरेश जिसका निरंतर गान करते हैं । वेद जिसे अनादि, 
अनंत, अखंड. अछेद, अभेद बताते Fl नारद और शुकदेव मुनि जिसका गुणगान करते-करते थकावट, 
फिर भी जिसके अनंत ग्रुणों का वे भी पार न पा सके, उन परमात्मा श्रीकृष्ण को अहीर की वालिकाएं 
कुलिया भरी छाछ के लिए नाच नचातीं रहती g- 


सेस महेश गनेस दिनेस, सुरेस हु! जाहि निरंतर गांव । 
जाहि' अनादि अन'त अखंड, अछेद अमेद सुवेद वताचे । 
नारद से सुक व्यास. रटे, पचि हारे तङ पुनि पार न ata । 
ताहि अहीर की छोहरियां छछियां भरि छाछ पै नाच नावें | 
ब्रजमाधुरीसार, सुजानरसखान, पद-प 
इस एक ही छंद में रसखान ने वल्लभ-वेदान्त से सम्बद्ध ब्रह्म की सभी विशेषताएं निरूपित कर 
दी हैं । वल्लभ-वेदान्त के अनुसार ब्रह्म के सगुण एवं निर्गुण दोनों स्वरूप मान्य हैं। इस पद में “अनादि?, 
tage’, ‘aye एवं अभेद विशेषणों से ब्रह्म के mima की ओर संकेत किया है । शुकदेवजी ने 
व्य्रीमदभागवत? में ब्रह्म के निर्गुण एव सगुण दोनों रूपों का वर्णन किया है । कवि रसखान इस ओर भी 
हमारा ध्यान आकर्षित करना चाहते हैं । “भागवत? के मंगलाचरण फे प्रथम छन्द में ही कहा गया है- 
८जिसकी माया के कारण त्रिगुणात्मिका यह मायिक सृष्टि भी सत्य प्रतीत हाती है, उस परम सत्य स्वरूप ` 
निगु'ण ब्रह्म का मैं ध्यान करता g- a 


तेजञावारिस्रदां यथा विनिमयो यत्र त्रिसर्गोऽस्ूषा | a कु 
चाम्ना स्वेच०सका) ATT TA ARAMA । श्रीमद्भागवत, १-१-९ = E 
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इसके पश्चात्‌ ईसी महापुराण “श्रीमद्भागवत' में विष्णु के चौबीस अवतारों तथा श्रीकृष्ण के सगुण 
रूप की लीलाओं का भी विस्तारपुर्वक वर्णन किया गया है | 
शुद्धाद्वेत-वेदान्त के अनुसार ब्रह्म विरुद्धधमश्चियी है । एक ओर वह शंकर, सुरेश द्वारा वंदनीय 
है ता दूसरी ओर वह ऐसा भी सर्वसामान्य बालक है कि जिसे अहीर कन्याएं कुलड़ी-भरी छाछ के लिए 
नाच नचा रही हैं । दुसरी बात यह भी है कि ब्रह्म गापालकन्याओं को आनंद देने के लिए स्वयं सभी लीलाएँ 
कर रहे हैं । यहाँ वेद से उपनिषद भी ग्राह्य हैं । उपनिपदों में ब्रह्म के स्वरूप का वणन FGFS उसे 
क्षेति-नेति' ऐसा भी ag’, 'ऐसा भी नहीं? ऐसा वारंवार कहा है । ब्रह्म के इस नेति-नेति' रूप का भी 
रसखान ने इस पद में संकेत किया है । शेष, महेश, गणपति, सूर्य एव” इन्द्र जिस ब्रह्म का निरंतर गाने 
करते रहते हैं तथा नारदजी एवं शुकदेवजी भी जिसका सदा रटन य करते हैं, वही ब्रह्म लीला करने 
के लिए गोकुल में अवतरित हुआ है । उपयु क्त कथन से ब्रह्म का अनिवचनीय, अगम्य ट्र अगाध pens 
प्रकट हाता है ! वेदों में तथा वेद के ही अंगभूत आरण्यक, उपनिषद्‌ तथा ब्राह्मण ग्रन्थों a के निगु ण 
सगुण दोनों स्वरूपों का विवेचन हैं । रसखान ने ब्रह्म का वर्णन करते हुए जो उसे 'अखंड', 'अछेइ' एव 
“अभेद? बताया है । ठीक इसी प्रकार के विशेंषणों धारा “गीता” में आत्मा के स्वरूप का विवेचन किया गया है- 
नेच छिन्दन्ति erent नैनः दहति पावकः । न चेन क्लेदयन्त्यापो न शोषयति मारुतः ॥ 
यह ब्रह्म के ही निगुण स्वरूप का वर्णन है । ब्रह्म से ही जीवजगत्‌ सभी परिणत हए हैं । वह्‌ 
विभ एव अगाध माहात्म्य सम्पन्न है । फिर भी वह प्रेम द्वारा उपलब्ध हा सकता है । अहीर कन्याएं 
उसे जा नचा रही हैं वे प्रेम के द्वारा ही । नरसी महेता कहते हैं-'परब्रह्म श्रीकृष्ण को संत प्रम के 
तन्तु में सदा आबद्ध रखते हैं-प्रमना तन्तमां संत झाले' U ' 
तात्पर्य यह कि शुद्धादैत वेदान्त के अनुसार ब्रह्म की जा विशेषताएँ हैं, रसखान ने ईस एक ही पद में 
संक्षेप में निरूपित कर दी हैं । श्रीकृष्ण रस रूप हैं । रस द्वारा ही, प्रेम द्वारा ही, वे. उपलब्ध हे। 
सकते हैं । ऐसा अहीर कन्याओ के प्रेमाचरण द्वारा रसखान ने प्रकट कर दिया है । 
एक अन्य पद में रसखान कहते हैं कि गुणीजन, गणिकाए, wad, शारदा, शेष जिस ब्रह्म का सदा 
गुण गान किया करते हैं । जिसके अनंत मामों कां गुणगान करते हुए गणपति, ब्रह्मा एव त्रिलोचन भी 
पार नहीं पा सके । योगी, यती, तपस्वी और सिद्ध सदा समाधि में जिसका थ्यान लगाया करते हैं । 
उसी ब्रह्म के अहीर की “छोहरियां' कुलडी-भरी छाछ के लिए नाच नचा रही हैं-- 
गावे शुनि गंनिका गंधव, और सारद सेस सबै शुन TÀ । 
नाम अनंत गनन्त गनेस ज्यों, ब्रह्मा त्रिलोचन पार न पावे 
ज्ञागी जती तपसी अरु सिद्ध, निरन्तर जाहि' समाधि ST । 
ताहि अहीर की छोहरियां, छछिया भरि छाछ पे नाच नावें । 
जोगी, जती, तपस्वी और सिद्ध समाधिस्थ हकर अन्तःस्थ परमातमा के जिस रूप का ध्यान करते हैं 


Ee, ag भी निगुण ही है । योगदर्शन में साधक ध्यानस्थ हेकर अपनी आत्मा को परमात्मा के साथ 


संयुक्त करता है ( यही उसकी समाधिदशा है । रसख्ान ने इन सभी का उल्लेख करके ब्रह्म के निगुण 


 स्वछ्प का वर्णन किया है । वही ब्रह्म सगुण रूप में ब्रज में अवतरित हाकर अपने भक्तों को आनन्द 


दे रहा है । 


१. नरसिंह महेताळृत काव्यसंग्रह, इच्छाराम सूर्यराम देसाई .। 
a २. ब्रजमाधुरीसार-सुजान रसखान, Wo Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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` वल्लभ-वेदान्त में परब्रह्म श्रीकृष्ण के अनुग्रह को प्राप्त करने के लिए 'प्रपत्ति' आवश्यक है । भक्त 
स्वयं के सवथा भगवच्चरणों में डाल दे और सदा उन्हीं का रहे, यही प्रपत्ति का आधार है । प्रपत्ति के 
पश्चात्‌ भक्त को फिर कोई चिता नहीं रहती | माखन का चखनेवाला जत्र 'राखनहार' वन जाता है ता 
फिर किसी की चिता नहीं रहती 1 saat जो-जो शरण में गए, उन सभी की उसने रक्षा at है । 
द्रौपदी, गणिका, गज, ग्रीध (जटायू) अजामिल? गौतम की गृहिणी, प्रह्लाद इन सभी की यमराज से भगवान 
ने रक्षा को है । इसलिए यदि जीव अपनी रक्षा चाहता है ता वह भगवान्‌ की शरण में जाए-- 


द्रौपदी और गनिका गज ate, अजामिळ सों कियो सो न निहारो । 
गोतम-गेहिनी केसे तरी, प्रहलाद को कसे हरयो दुःख भारी । 
काह कों सोच करे 'रसखानि', कहा करि = रविनन्द विचारो । 
कौन-सी सक परी हे जु माखन, खाखन हारो हे राखन हारो | 
ब्रजमाधुरीसार, सुजानरसखान, पद्‌-११ 
यहां कवि रसखान ने भगवदनुग्रह प्राप्त करने के लिए श्रीकृष्ण की शरणागति स्वीकार की है । 
पुष्टि-भक्ति के अनुसार आचायं भक्त को अष्टाक्षर मंत्र “ॐ श्रीकृष्ण: शरणं मम? (श्रीकृष्ण मेरे शरण 
स्थान हैं) सुनाकर तथा ब्रह्म संबंध देकर ब्रह्म की शरण में लेते हैं । रसखान शुद्ध पुष्टि-भक्त थे । इसी 
कारण उनके पद में प्रपत्ति के इस प्रकार के शुद्ध स्वरूप का वर्णन मिलता है । कवि रहीम का भी 
इसी आशय का एक दोहा मिलता है । रहीम कहते हैं कि दुनिया में जुआरी, चोर और लबार व्यक्ति 


बड़े दुष्ट हाते हैं, पर यदि माखन-चाखन हार यदि राखन हार है ता फिर किस की शक्ति कि कोई 
जरा भी वाल वाँका करे-- 


कहु रहीम' का करि सक, ज्वारी चोर लबार । जो पत राखनहार हे, माखन-खाखन हार ॥ 


रसखान ने श्रीकृष्ण के सम्मुख अपना सर्वस्व समर्पित कर दिया था । आनंद-राशि, रस-स्वरूप 
परमात्मा श्रीकृष्ण के गुणगान में ही उन्होंने अपनी वाणी उनको कथा श्रवण में ही, अपने कान, उनकी 
सेवा में ही, उन्होंने अपने हाथ तथा उनका अनुगमन करने में ही अपने पैरों को लगा दिया ari उन्होंने 
अपने प्राणों को उनके प्राणा के संग जाड दिए थे । इस प्रकार रसखान ने अपने मन के! भी सदा-सदा 
के लिए उनके मन के अनुकूल बना लिया था-- 


बैन वही, उनकौ शुन गाइ, और कान वही, उन बन सों सानी । 

हाथ वही उन गात सरे, अरु पाइ वही, जु वही अचुजानी । 

जान वही, उन प्रान के संग, और मान वही जु करे मनमानी । 

त्यों 'रसखानि' वही रसखानि, जु हे रसखानि सो है रसानि । ब्रजमाधुरीसार, सुजानरसखान 


अंतिम “रसखानि? शब्द का अर्थ आनंद स्वरूप, रस-स्वरूप श्रीकृष्ण हाता है । परब्रह्म श्रीकृष्ण पुण 
रसरूप है 1 garda वेदान्त में केवल श्रीकृष्ण को ही परब्रह्म सच्चिदानंद एव' पूर्ण आनंदस्वरूप माना 
हैं । कवि रसखान ने अपने प्राण, मन, इन्द्रियाँ सभी को श्रीकृष्ण को सेवा में समर्पित कर दिए 
है तथा यह कहा है कि जिसने अपने जीवन में ऐसा नहीं किया है, उसकी वाणी, नेत्र, कान, मन 
प्राण एव' संपूर्ण जीवन व्यथ है । 


रसखान ने श्रीकृष्ण के प्रेम स्वरूप का ही समधिक वर्णन किया है । श्रीकृष्ण के लीलाधाम ब्रज में 
ही उनका बारंबार जम्म हा ऐसी उन्होंने कामना व्यक्त की है । इस प्रकार की मुक्ति को हम सामीप्य 
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इसके पश्चात ईसी महापुराण “श्रीमद्भागवत' में विष्णु के चौबीस अंवतारो तथा श्रीकृष्ण के सगुण 


रूप की लीलाओं का भी विस्तारपूर्वक वर्णन किया गया है । 
शुद्धाद्वैत-वेदान्त के अनुसार ब्रह्म विरुद्धधमश्चियी है । एक ओर वह शांकर, सुरेश हारा वंदनीय 
है ता दूसरी ओर वह ऐसा भी सर्वसामान्य बालक है कि जिसे अहीर कन्याएं कुलड़ी-भरी छाछ के लिए 
नाच नचा रही हैं | दूसरी बात यह भी है कि ब्रह्म गे।पालकन्याओं को आनंद देने के लिए स्वयं सभी लीलाएँ 
कर रहे हैं ! यहाँ वेद से उपनिषद भी ग्राह्य हैं । उपनिपदों में ब्रह्म के स्वरूप का वर्णन करते-ऋरते उसे 
ARAR ऐसा भी नहीं', 'ऐसा भी नहीं? ऐसा बारंवार कहा है । ब्रह्म के इस 'नेति-नेति' रूप का भी 
रसखान ने इस पद में संकेत किया है । शेष, महेश, गणपति, सूर्थ एव इन्द्र जिस ब्रह्म का निरंतर गाने 
करते रहते हैं तथा नारदजी एवं शुकदेवजी भी जिसका सदा रटन किया करते हैं, वही ब्रह्म लीला करने 
के लिए गोकुल में अवतरित हुआ है । उपयु क्त कथन से ब्रह्म का अनिवंचनीय, अगम्य एवं अगाध माहात्म्य 
प्रकट होता है ! वेदों में तथा वेद के ही अंगभूत आरण्यक, उपनिषद्‌ तथा ब्राह्मण ग्रन्थों में ब्रह्म के निगुण 
सगुण दोनों स्वरूपो का विवेचन हैं । रसखान ने ब्रह्म का वर्णन करते हुए जो उसे 'अखंड', 'अछेद? एव' 
“अभेद? बताया है । ठीक इसी प्रकार के विशेषणों द्वारा गीता” में आत्मा के स्वरूप का विवेचन किया गया g- 
Sa छिन्दन्ति शस्त्राणि नेन दहति पावकः । न चेन' क्लेदयन्त्यापो न शोषयति मारुतः ॥ 
` यह ब्रह्म के ही निगुण स्वरूप का वर्णन है । ब्रह्म से ही जीवजगत्‌ सभी परिणत हुए हैं । वह 
विभु एव अगाध माहात्म्य सम्पन्न है । फिर भी वह प्रेम द्वारा उपलब्ध हा सकता है । अहीर कन्याएँ 
उसे जा नचा रही हैं वे प्रेम के द्वारा ही । नरसी महेता कहते Fata श्रीकृष्ण को संत प्रेम के 
तन्तु में सदा आबद्ध रखते हैं-प्रमना तन्तर्मा संत झाले' U 
तात्पर्य यह कि शुद्धाद्वैत वेदान्त के अनुसार ब्रह्म की जा विशेषताएं हैं, रसखान ने इस एक ही पद में 
संक्षेप में निरूपित कर दी हैं । श्रीकृषण रस रूप हैं । रस द्वारा ही, प्रेम द्वारा ही, वे. उपलब्ध हो 
सकते हैं । ऐसा अहीर कन्याओं के प्रेमाचरण द्वारा रसखान ने प्रकट कर दिया है । 
एक अन्य पद में रसखान कहते हैं कि गुणीजन, गणिक्ाएं, Tad, शारदा, शेष जिस ब्रह्म का सदा 
गुण गान किया करते हैं । जिपके अनंत मामों कां गुणगान करतें हुए गणपति, ब्रह्मा एव त्रिलोचन भी 
पार नहीं पा सके । योगी, यती, तपस्वी और सिद्ध सदा समाधि में जिसका थ्यान लगाया करते हैं। 
उसी ब्रह्म को अहीर की “छोहरियां' कुलडी-भरी छाछ के लिए नाच नचा रही हैं-- 
गांवे शुनि गंनिका गंधव, और सारद सेस सबै शुन गावें । 
नाम अनंत गनन्त गनेस ज्यों, ब्रह्मा त्रिलोचन पार न पावें | 
जोगी जती तपसी अर सिद्ध, निरन्तर जाहि' समाधि ome । 
ताहि अहीर की छोहरियां, छछिया भरि छाछ पै नाच नचावें | 
| जोगी, जती, तपस्वी और सिद्ध समाधिस्थ हाकर अन्तःस्थ परमात्मा के जिस रूप का ध्यान करते हैं 
ag भी निगुण ही है । योगदर्शन में साधक ध्यानस्थ होकर अपनी आत्मा को परमात्मा के साथ 
सँयुक्त करता है ( यही उसकी समाधिदशा है । रसब्लान ने इन सभी का उल्लेख करके ब्रह्म के निगुण 
स्वरूप का वर्णन किया है । वही ब्रह्म सगुण रूप में ब्रज में अवतरित होकर अपने भक्तों को आनन्द 


दे रहा है । 
१, नरसिंह महेताङृत काव्यसंग्रह, इच्छाराम JATA देसाई.। 


२, ब्रजमाधुरीसार-सुजान रसखान, T-Y | 
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` वल्लभ-वेदान्त में परब्रह्म श्रीकृष्ण के अनुग्रह को प्राप्त करने के लिए प्रपत्ति' आवश्यक है । भक्त 
स्वयं के aiar भगवच्चरणों में डाल दे और सदा उन्हीं का रहे, यही प्रपत्ति का आधार है । प्रपत्ति के 
पश्चात्‌ भक्त को फिर कोई चिता नहीं रहती । माखन का चखनेवाला जब “राखनहार' बन जाता है ता 
फिर किसी की चिता नहीं रहती । उसक़ी जो-जो शरण में गए, उन सभी की उसने रक्षा की है । 
द्रौपदी, गणिका, गज, ग्रीध (जटायू) अजामिल? गौतम की गृहिणी, प्रह्लाद इन सभी की यमराज से भगवान्‌ 
ने रक्षा की है । इसलिए यदि जीव अपनी रक्षा चाहता है ता वह भगवान्‌ की शरण में जाए-- 


द्रौपदी और गनिका गज afte, अजामिल सों किये से न निहारो । 
गोतम-गेहिनी केसे तरी, प्रहलाद कौ केसे हयो दुःख भारी । 
काहे कों सोच करे 'रखखानि', कहा करि हें रविनन्द विचारो । 
कौन-सी सक परी हे जु माखन, चाखन हारो हे राखन हारो | 
ब्रजमाधुरीसार, सुजानरसखान, पद-११ 
यहां कवि रसखान ने भगवदनुग्रह प्राप्त करने के लिए श्रीकृष्ण की शरणागति स्वीकार की है । 
पुष्टि-भक्ति के अनुसार आचायं भक्त को अष्टाक्षर मंत्र “ श्रीकृष्ण: शरण मम? (श्रीकृष्ण मेरे शरण 
स्थान हैं) सुनाकर तथा ब्रह्म संबंध देकर ब्रह्म की शरण में लेते हैं । रसखान शुद्ध पुष्टि-भक्त थे | इसी 
कारण उनके पद में प्रपत्ति के इस प्रकार के शुद्ध स्वरूप का वर्णन मिलता है । कवि रहीम का भी 
इसीं आशय का एक दोहा मिलता है । रहीम कहते हैं क्रि दुनिया में जुआरी, चोर और लबार व्यक्ति 


बड़े दुष्ट होते ` हुँ, पर यदि माखन-चाखन हार यदि राखन हार है तो फिर किस की शक्ति कि कोई 
जरा भी बाल बांका करे-- 


च, 
'कहु रहीम' का करि सके, ज्वारी चोर लबार । जो पत राखनहार हे, माखन-खाखन हार ॥ 


रसखान ने श्रीकृष्ण के सम्मुख अपना सर्वस्व समर्पित कर दिया था । आनंद-राहि, रस-स्वरूप 
परमात्मा श्रीकृष्ण के गुणगान में ही उन्होंने अपनी वाणी उनकी कथा श्रवण में ही, अपने कान, उनकी 
सेवा में ही, उन्होंने अपने हाथ तथा उनका अनुगमन करने में ही अपने पैरों को लगा दिया था। उन्होंने 
अपने प्राणों को उनके प्राणो के संग जाड दिए थे । इस प्रकार रसखान ने अपने मन के भी सदा-सदा 
के लिए उनके मन के अनुकूल बना लिया था-- 


बेन वही, उतकौ शुन गाइ, और कान वही, उन बन सौं सानी । 
A 
हाथ वही उन गात सरे, अरु पाइ वही, जु वही अचुजानी ! 
जान वही, उन प्रान के संग, और मान वही जु करे मनमानी । 
à a 
eat 'रखखानि! वही रसखानि, जु ह रसखानि सो है रसखानि । ब्रजमाधुरीसार, सुजानरसखान, 


अंतिम “रसखानि? शब्द का अर्थ आनंद स्वरूप, रस-स्वरूप श्रीकृष्ण होता है । परब्रह्म श्रीकृष्ण पुर्ण 
रसरूप है | garga वेदान्त में केवल श्रीकृष्ण को ही परब्रह्म सच्चिदानंद एव' पूर्ण आनंदस्वरूप माना 
है । कवि रसखान ने अपने प्राण, मन, इन्द्रियां सभी को श्रीकृष्ण की सेवा में समर्पित कर दिए 
है तथा यह कहा है कि जिसने अपने जीवन में ऐसा नहीं किया है, उसकी वाणी, नेत्र, कान, मन 
प्राण एव संपूर्ण जीवन व्यथं है । हर 


रसखान ने «श्रीकृष्ण के प्रेम स्वरूप का. ही समधिक वर्णन किया है । श्रोकृष्ण के लीलाधाम ब्रज में 
ही उनका बारंबार जन्म हो) ऐसी उन्होंने कामना व्यक्त की इस प्रकार की मुक्ति को हम सामीप्य 


l 
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मुक्ति नाम दे सकते हैं । रसखान पशु, पक्षी, मनुष्य, कीट-पतंग किसी भी यानि में उनका जन्म हा, पर 
वे सदा व्रज-गोकुल-गाँव के ग्वालों फे बीच अपना जीवन व्यतीत करना चाहते हैं । पुष्टि-भक्ति के अनुसार 


नित्यधाम वन्दावन का ही अवतरित रूप लाक में ब्रज-वुन्दावन है । श्रीकृष्ण लोला करने के लिए भूतल 


पर अवतरित होनेवाले थे । अतः स्वयं अवतार लेने से पूवं उन्होंने ब्रज को भी सूतल पर प्रकट हाने का 


आदेश दिया । जन्म-जन्मान्तर के लिए ब्रजवास की ही रसखान इस प्रकार कामना करते हैं-- 


माडुष हाँ, तो वही रसखानी, बसों ब्रज-गाकुल-गांव के ग्वारन | 
जो पछु हौं तो कहा वसु मेरो, खरो नित नन्द की धेनु मंझारन । 
पाहन हो, तो वही गिरि को, जो घया. कर छत्र पुरंदर धारन | 
जो खग हाँ, तो वसेरो करो, मिलि काळिंदी-कूल-कदम्ब की डारन | 
ब्रजमाधुरीसार, सुजानरसखान, पद-१ 
रसखान सगुण भक्त थे एव' कृष्ण के परमोपासक थे । इस कारण उनका समस्त साहित्य लीला- 
पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण के सौन्दर्य निरूपण से ही सम्बद्ध है । सिर पर मोर मुकुट, सुन्दर “पाग? गोरज 
सुशोभित भाल, बनमाल से सुशोभित हृदय ऐसे श्रीकृष्ण की ही शोभा का रसखान सदा थ्यान करते थे । 
एक गोपिका हृदयस्थ श्रीकृष्ण की शोभा देखतीं हुई आंखें बंद करके अपने सिर पर घुँघट डाल देती हैँ तब 
दुसरी कहती है कि हि सखि, qae खोल, तूने आँखें क्यों बन्द कर ली हुँ? तब वह उत्तर में कहती हैं- 


खोली री घू घट, खेलों कहा, वह मूरति नेननि मांस वसी हे । सुजानरसखान, पद-८ 

वास्तव में ब्रह्म का स्थान तो ब्रह्मलाक में ही है । वहीं सदा ब्रह्म का निवास है, पर रसखान 
के आश्चर्य है कि ब्रह्म न अपने लोक भें है और न कहीं वेदों को ऋचाओं में या फिर अन्य मंत्रों में 
है । उसने ब्रह्म को वेदों, पुराणें तया और भी कई लोकों में eat । उसने उसे खूब चिल्ला-चिल्लाकर 
पुकारा, पर वह कहीं नहीं मिला और आखिर में ब्रज की एक कुंज-कुटीर में राधिका के पेर दवाता हुआ मिला- 


ब्रह्म में Peal, पुराननि, गाननि, वेद-रिचा, सुनि चोगुनी चायन | 
देख्यौं gal wag’ न कित्‌, वह केसे सल्प ओ' केसे सुभायन | 
टेरत-टेरत हारि पथाँ 'रसलानि' बतायौ न लोग लुगायन | 
देख्यौ, sal बह कु'ज-कुरीर में, ब्रो, पलोटतु राधिका पायन ॥ 
ब्रजमाधुरीस।र, सुजानरसखान, पद-७ 
इस प्रकार रसखान के समस्त साहित्य का मूल भाव यह है कि निगु'ण की अपेक्षा सगुण ब्रह्म ही 
श्रेष्ठ है जा राधावल्लभ एवं लीला पुरुषोत्तम हैं । रसखान इस पद से यह ध्वनित कर रहे हैं कि लाग 
ब्रह्म के वेदों, उपनिपदों, पुराणों में gel हैं, पर यह सब-कुछ व्यथ है । वह at एकमात्र ब्रज में और 
फिर ब्रज में भी वह केवल राधा के इर्द-गि्द ही मंडराता मिल. सकता है । रसखान के विचारों पर 
सिद्धांत एवं भक्ति दानों की दृष्टि से garda वेदान्त एवं पुष्टिभक्ति का ही पूर्णतः प्रभाव है । 


३-गवरीबाई : 
जीवन : राजस्थान का दक्षिण अंचल वागड नाम से प्रसिद्ध है । उसमें ड.गरपुर नामक नगर एवं 
राज्य है । मेवाड़ी एव' गुजराती में पहाड को डंगर? कहते हैं । इंसका क्षेत्रफल १००० वर्गमील है । 
पहाड़ों में बसा होने के कारण इसे डूंगरपुर (गिरिपुर) कहा गया है । यहां के नृपति मेवाड़ के आद्य नृपति 
` द्वापा रावल के वंशज हैं एव' मेवाड के भाई एवं सिसोदिया कहलाते हैं । बापा रावल ने गुजरात के 
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बडनगर (वृद्धिनगर-आनन्दनगर) से ही मेवाड में जाकर गुहिल-वंशीय राज्य स्थापित कया था । SRE 
में वडनगरा नागर गृहस्थ जाति में लगभग १८१५ (ई. सन्‌ १७५९) में गवरी बाई का जन्म हुआ 17 
इनके .माता-पिता का नाम अविदित है । जव ये पाँच-छः वर्ष की थीं, तभी इनका विवाह हा गया । 
आँखों में पीड़ा हेनि के कारण विवाह के समय इनकी आँखों पर पट्टी बंधी हुई थी । दुर्भाग्य से एव 
किसी अज्ञात रोग़ से विवाह के आठ दिन वाद ही इनके पति का अवसान हो गया । गवरी बाई विधवा 
हुईं, तब इन्हें संसार का कुछ भी ज्ञान नहीं था । इनसे काई कहता 'गवरी? तेरा पति मर गया है । 
तब ये उत्तर देतीं-'मेरा पति परमेश्वर हैं । इस प्रकार बचपन से ही गवरीवाई के मन में परमेश्वर बस 
गया था । गवरी बाई मेधावी थीं । बहुत शीघ्र ही ये विद्या, काव्य कला, “भागवत? “गीता” इत्यादि में निपुण 
हा गईं। उन्हें बचपन से ही लगने लगा कि संसार असार है। उन्होंने अपना मन ईश्वर-भक्ति में लगा दिया । 
गवरी वाई की ईश्वर-भक्ति की ख्याति डगरपुर के तत्कालीन नृपति शिवर्सिह तक पहुँची । वे गवरी बाई के 
दशन के लिए उनके घर पधारे और उनकी भक्ति से प्रसन्न होकर उनके लिए एक मंदिर बनवाकर उसकी 
सेवा-पुजा एव” आने-जानेवाले साधु-संतों के लिए aa की अपने खजाने से व्यवस्था करवा दी । संवत 
१९३६, माघ शुक्ल ६ गुरुवार के दिन गवरी बाई ने ठाकुरजी की प्राण-प्रतिष्ठा की । इसके बाद मंदिर में 
पंडितों, साधु-संतों इत्यादि की ज्ञान-चर्चा एव भजन-कीतेन हाने लगे । गवरी बाई के रामानन्दी सत्गुरु 
मिले, जिन्होंने उनको ज्ञान-ध्यान एवं समाधिस्थ किया । वे “गवरी कीतंन माला” में लिखती हैं-- 
“गुरु दया क्रिपाकर ध्यान मेरे मन भाया ।” 
“रामनाम का समरण दीना, त्रिकुटी में ध्यान लगाया ।” 

कृष्ण भक्त गवरी बाई के अन्तःकरण में रामानंदी गुरु का ज्ञान भली भाँति प्रकाशित हा गया । उस 

प्रकाश में उन्होंने राम एवं कृष्ण को अभिन्न रूप में देखा । वे “गवरी कोतंनं मालां' में लिखती हैं- 
TAG, यडुतन्दन, रसना रट लेया | कछमन्न के भात, बलभद्रजू के भैया । 

एकबार एक महात्मा मन्दिर में आए । उन्होंने गवरी बाई से कहा--तुम मीरां बाई की अवतार हा । 
मीरां बाई के ज्ञानमार्ग में कुछ दोष था । उसीके पूरा करने के लिए तुम्हारा अवतार हुआ हैं । में तुम्हें 
ज्ञान देने के लिए यहां आया हू । ऐसा कहकर उत साधु ने गवरी वाई को ब्रह्मज्ञान एव” आत्मज्ञान का 


उपदेश दिया और योगमाग भी बताया । उस महात्मा ने बालमुकुन्द की मूर्ति भी गवरी बाई को दी और - 


फिर वहाँ से वे कहीं चले गए और फिर कभी लौट कर नहीं आए । गवरी बाई ज्ञान-वैराग्य में आगे बढ्ने 
लगीं । वे सहज समाधिस्थ हाने लगीं । प्रारम्भ में एक दिन, फिर बढ्ते-बढ्ते समाधि की अवधि १५ दिन 
तक पहुँची । समाधि-दशा में वे द्वार वंद करके बैठ जातीं । निर्जल एव निरन्त दशा में वे एक ही आसन 
पर अचल स्थिति में बैठी रहती थीं । समाधि से उठने पर गवरी बाई की विधवा भातीजी चतुर बाई उन्हें 
स्तान करवातीं एव पूजा-अर्जन मे उनकी सहायता करतीं । 

समाधि सच्ची है या ढोंग, इंस संबंध में हरिया नामक एक सेविका के मन में संशय पैदा हुआ । 
उसने गवरी बाई की जंघा में सुई चुभा दी । समाधिस्थ गवरी बाई मुर्दे की भाँति अचल थीं । उनकी देह 
न हिली, न कंपी । यह देखकर भयभीत हरिया कहीं भाग गई | समाधि टूटने पर सुई जांघ से बाहर 
निकाली गई । “सुई किसने चुभाई ? पूछ-ताछ करने पर कोई नहीं बोला । कुछ दिनों के वाद हरिया के 


शरीर में कुप्ठ राग व्याप्त हा. गया । तब हरिया ने गवरी बाई से क्षमा मांगी । गवरी बाई ने कहा कि | 


१. गवरी कीतंनमाला, भूमिका, प,१७ 
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कुष्ठरोग ता तेरे शरीर में बना रहेगा, पर पीडा नहीं होगी 1? गवरीवाइ वाकूसिद्ध थीं । वे नये-नथे 
पद बनाकर भगवान्‌ के समक्ष गाया करती थीं । वे सुन्दर थीं । वे हमेशा इवेत वस्त्र पहनती थीं एव' 
तुलसी की माला के आभूषण पहनती थीं । कपाल में गोपीचंदन का तिलक लगाया करती थीं । जब से वे 
सहज समाधिस्थ रहने लगी थीं तब से उन्होंने अन्न ग्रहण करना छोड दिया था । इसके पश्चात्‌ शेष जीवन 
उन्होंने दुग्धाहार करके ही व्यतीत किया । संवत्‌ १८६० में गवरी वाई अपने ठाकुरजी को साथ लेकर 
SIGE छोड़कर वृन्दावन यात्रा के लिए निकल पड़ीं । यात्रा में उनके साथ चतुर बाई तथा अन्य कुछ 
ध्यक्ति भी थे । गवरी बाई जयपुर के निकट पहु'चीं तव वहां के तत्कालीन महाराजा प्रतापसिंह ने बड़े 
आदर से ५०० सोना मुहरें भेंट करके उनका स्वागत किया । सोना मुहरें गवरी बाई ने ब्राह्मण-साघुओं में 
बँटवा दीं । महाराजा साहब ने सून रखा था कि गवरी बाई को भगवान्‌ के प्रत्यक्ष दर्शन हाते हैं । एक 
दिन योविन्दजी के द्वार बंद करके उन्होंने गवरी बाई से कहा--आप भगवान्‌ के श्वृंगार का वर्णन करें ।' 
गवरी बाई ने क्षुब्ध होकर कहा कि आपकों हम साधुओं की इस प्रकार परीक्षा नहीं करनी चाहिए । फिर 
'गवरी बाई ने गोविन्दजी के शगार का वर्णन गाया, जिसमें भगवान के सिर पर gge नहीं है, ऐसा भी 
गाया । द्वार खोलने पर ठीक शगार वेसा ही निकला । मुकुट पुजारी की लापरवाही से ठीक से धारण 
नहीं करवाया गया था, अतः पीछे की ओर गिर पड़ा था । प्रतापसिहजी ने गवरी बाई को अपने राज्य में 
रहने के लिए आग्रह किया ।. गवरी बाइ ने अपने ठाकुरजी, वहीं स्थापित करके आगे यात्रा करने का विचार 
प्रकट किया । राजा ने ठाकुरजी की सेवा-पूजा की व्यवस्था करवा दी । 
इसके पश्चात्‌ गवरी बाई काशी गई । उन दिनों काशी के राजा सुन्दरसिंह थे । उन्‍होंने गवरी वाई 
का उत्तम आतिथ्य किया और ५०००० रुपये भेंट किए । गवरी बाई ने सारा धन दान कर दिया । काशी 
में नागरों में झगड थे, उन्हे भी भोजन देकर मिटाया । गवरी बाई प्रायः समाधिस्थ तो रहा ही करती 
थीं । एक बार सात दिन की समाधि बाद चतुर बाई ये कहा कि मेरा देहत्याग करने का समय निकट 
है । इसलिए यमुना तट पर जाकर रामनवमी के दिन दोपहर के समय देहत्याग कर प्रभु में लीन होना 
चाहती हृ । महाराज सुन्दरसिहजी ने गवरी बाई के लिए पालकी की व्यवस्था कर दी । अपने कहे अनुसार 
समाधि की स्थिति में योग द्वारा संवत्‌ १८६५, चैत्र शुक्ल ९ मध्याहू के समय पचास वर्ष की आयु 
में गवरी बाई ब्रह्मलीन हुईं । 2 
काव्य : गवरी ae ने हिन्दी, गुजराती एव राजस्थानी में पद लिखे है । उनका एक संग्रह जिसमें 
६१ ° पद संग्रहीत हैं---गवरी कीतनमाला? के नाम से प्रकाशित हैं 1१ इनके कीत॑नों की एक हस्तलिखित 
प्रति “गुजरात वर्नावयुलर सासायटी, अहमदाबाद में सुरक्षित है, जिसमें ६५२ पद संग्रहीत हैं । 
गवरीबाई के पद स्फुट हैं, मुक्तक हैं । “गवरी कीत॑नमाला' के ६१० पदों का विषय की दृष्टि से 
इस प्रकार विदछेषण किया जा सकता है-- 


(१) कृष्णलीला के पद RE (६) ब्रह्मानुभूति के पद 
: (२) रामभक्ति के पद ४१ (७) समाधि विषयक पद 
(३) शंकरभक्ति के पद 3८% (८) आत्मदेन्य विषयक पद - ५१ 
| (४) नीति-उपदेश के पप ११९ (९) धुन के पद ४४ 
(५) वेदान्त-अध्यात्म के पद २१ (१०) आरती के पद “नर 


६ ES = ay न प्र ४ 1 = > 
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(११) सामान्य विषयों से सम्बद्ध पद ९ 
(११) निम्नलिखित ७ पद “गुजरात वर्नाक्युलर सोसायटी की हस्तलिखित प्रति में नहीं हैं एवं 
अन्य निम्नलिखित स्रोतों से उपलब्ध हैं- 
(अ) गवरीवाई और सुन्दरसिंह के विषय में पद ४ 
(आ) शोधक को अपनी बडी फूफी से प्राप्त पप १ 
(इ) शोंधक को अपने पिता से प्राप्त पद २ 
उपयु क्त पदों में विस्तार की इष्टि से १४ पद बड़े हैं एव” ५९५ साधारण पद जैसे होते हैं, बैसे हैं। 
कृष्ण एव” राम को श्ुंगारलीला के पदों मे कवयित्री ने तुलसीदास की भाँति मर्यादा में रहकर 
स्वल्प मात्रा में श्रृंगार रस का वर्णन किया है । कृष्ण की बाललीला के दो सौ भी अधिक पद 
इन्होंने लिखे हँ । अधिकांश पद शांतरस से सम्बद्ध, ब्रह्म, आत्मज्ञान एव" अध्यात्म विषयक हैं। यद्यपि काव्यकला 
की इष्टि से ये पद मीरां की भाँति उत्तम काव्य की कोटि में नहीं आते, फिर भी भक्तिभावपूण हैं । 
कवयित्री ने पद १२४ में “राग छतीसुँ सुणवाने? लिखा है, “इस पर से प्रतीत हाता है कि इन्होंने प्रचलित 
छत्तीस राग-रागनियों का प्रयोग किया है कुल ६१० पदों में २५९ पद ऐसे हैं, जिन पर किसी राग 
विशेष का नाम नहीं दिया. गया है । शेष जितने पद जिस राग में गाए जाते हैं | उनका विवरण इस 
प्रकार है--(१) आरती ४, (२) आसावरी ४, (३) कनडी १, (४) कल्याण ९, (५) कानड़ो १, (६) 
काफी २, (७) खमायची ११, (८) गरी २९, (९) गाडी २१, (१०) जंगला १, (११) जंगलाती १, 
(१२) जेजेबंती ८, (१३) टाडी २, (१४) देवगांधार १, (१५) धनासरी १, (१६) धमाल १७, (१७) 
घोल १, (१८) नट ४, (१९) पद ३, (२०) पुरवी ७, (२१) प्रभाती ६१, (२२) पंजाब १, (२३) 
विभास ३, (२४) वेहागड़ो, (२५) भैरव १५, (२६) मल्हार ३०, (२७) मारू ४, (२८) मारू सांयणी- २, 
(२९) मेवाडो ३, (३०) रामकली ११, (३१) रेखता, (३२) ललित २, (३३) बसंत ३१, (३४) बिलावल ४, 
(३५) साखी ५, (३६) सारंग १५, (३७) सोरठा ३, (३८) संकेत १, (३९) हिंडोलो ४; यों कुल ६१०- 
कीर्तन और राग संख्या ३९ होती हैं । यदि जंगलो और जंगलाती, कनडी और कानडो, मारू और मारू 
सायणी एक गिने जाएँ ते “राग छतीस्‌ँ सुणवाने? कथन यथार्थ सिद्ध हो जाता है 1 इन ६०१ पदों में ४ 
पद गवरी बाई सुन्दर्रासह के, १ पद शोधक के अपनी बडी फफी गोविद कुंवर से प्राप्त, २ पद शोधक 
को अपने पिता से प्राप्त, १ पद प्रश्नोत्तर और एक इलेक यों कुल ६१० 'गवरी कीर्तनमाला' के होते हैं। 


गवरी बाई के उपयुक्त समस्त पद-साहित्य का अध्ययन करने से यह प्रतीत होता है कि ये महायोगी, 
सच्ची ईश्वरभक्त, ज्ञानी, बहुश्रुत, विदुषी एव कवयित्री थीं । ये ज्ञानी हाने पर भी कबीर की भाँति 
निरक्षर नहीं थीं । इन्होंने भाषा एवं काव्यशास्त्र का विधिवत्‌ अध्ययन-अनुशीलन किया था । ये सगुण 
की उपासिका होने पर भी अंतिम तत्त्व के रूप में ये अखंड, अद्वैत, निराकार, समस्त ब्रह्माण्ड में व्याप्त 
परब्रह्म को हो मानती थीं । सगुण भक्तिमार्गे उनके लिए ब्रह्मज्ञान का बाह्य एव" मानसिक साधन मात्र 
था । शंकर के अद्दैत वेदान्त का ही निरूपण इनके अधिकांश पदों में हुआ है, फिर भी संसार at 
असारता WET ब्रह्म की आनंदाभूति इत्यादि के रूप में इनके पदों में शुद्धाहैत वेदान्त के विचार भी 
निरूपित हुए हैं । गुजरात में अखा प्रखर वेदान्ती कवि हुआ है । अखा के पश्चात्‌ इस क्षेत्र में गवरी बाई 
की गणना की जाती है । ; 

संक्षेप में गवरी के पदों की विशेषता इस प्रकार है-- 
(१) इनके पदों में मर्यादित श्यंगार, भक्ति एव वेदान्त का निरूपण हुआ है । 
(र) इनके पद हिन्दी, गुजराती एवं राजस्थानी तीनों भाषाओं में उपलब्ध हैं 1 
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(३) ईश्वर को इन्होंने सबंव्यापक माना है । इन्होंने उसे सगुणे एव निगुण दोनों रूपों में मानो है। वह 
एक होकर भी अनेक है और अनेक होकर भी एक है । ; 

(४) प्रभु की प्राप्ति के लिए उन्होंने मनःशुद्धि, सत्संग एवं ध्यान का आवश्यक माना है । 

(५) जो परमानंद का विषय है । उसका सतत घ्यान, स्मरण एव पुनरावतन सहज एवं स्वाभाविक है । 
गवरी बाई ने ईश्वर को आनंद का कारण मानकर जीवन के हर क्षण में उन्हो ने मनसा, वाचा एव 
कर्मणा उसे दृहराया है ! हर पद में उसका स्मरण किया है और हर क्षण वह उन्हे नव-नवनीत, 
. सद्यः एवः आनंददायी प्रतीत हुआ है । उस परम प्रीति पात्र के स्मरण में न ऊब है, न थकान हैं, 
केवल वहाँ अनिवँचनीय आनंद है एवं उत्साह है । 


मीरां वाई एव” गवरी बाई दोनों के व्यक्तित्व एव' कृतित्त्व में पर्याप्त साम्य है । दोनों राजस्थान की 
थीं और दोनों ने कृष्ण भक्ति के पद गाए हैं । दोनों मध्यकाल में हुई थीं । दोनों के दुर्भाग्य से वेधव्य 
प्राप्त हुआ था । दोनों ने हिन्दी, राजस्थानी और गुजराती में पद लिखे हैं । देनों ने परमात्मा के सगुण 
एवं निगुण दोनों विषयों के पद गाए हैं । दोनों को हिन्दी एंव गुजराती साहित्य में स्थान प्राप्त है । जैसा 
कि कुछ लोगों की मान्यता है । मीरां द्वारका के रणछाडरायजी में समा गई ते गवरी बाई ने यमुना के 
किनारे समाधिस्थ होकर योग द्वारा अपनी आत्मा को परमात्मा में लीन कर दिया । दोनों में यत्किंचित 
अंतर भी है । वह यह कि मोरां राजवंश में उत्पन्न हुई थीं ता गवरी बाई ब्राह्मण वंश में । मोरां ने 
गिरघर गोपाल की प्रीति के अधिक पद लिखे ता गवरी वाई ने अध्यात्म के । गवरी वाई ने राम एवं 
शंकर की भक्ति के भी पद लिखे हैं, जव कि मीरां में इसका अभाव है । एक सबसे अधिक ध्यानपात्र 
अंतर यह है कि मीरां का काव्य भावपूर्ण एवं उत्तमकोटि का है, जब. कि गवरी बाई के काव्य में भाव- 
निरूपण की अपेक्षाकृत कमी है । काव्य में . उपदेशात्मकता का आधिक्य होने से शुष्क-सा प्रतीत होता है | 


` वेदान्त : गवरी वाई के पद साहित्य में सगुण के साथ-साथ निगुण विषयक विचार भी पर्याप्त 
मात्रा में उपलब्ध होते हैं ५ सगुण में उन्होंने राम, कृष्ण एवं शंकर की अनेक wil में स्तुति की है । 
उन्होने योग द्वारा लम्य ब्रह्म. एव अद्वैत वेदान्त से सम्बद्ध निगुण ब्रह्म विषयक विचार व्यक्त किए हैं । 
` गवरी बाई के काव्य में इस मात्रा में वेदान्त विषयक विचार निरूपित हुए हैं । यह एक स्वतंत्र शोध का भी 
विषय हो सकता है । मीरां के काव्य में काव्यत्व का अंश अधिक है तो गवरी बाई में काव्यत्व स्वल्प 
मात्रा में हैं, पर दर्शन, वेदान्त एव” संसार के मिथ्यात्व पर इन्होंने पर्याप्त लिखा है । इसी कारण मीरां 
की भाँति गवरी वाई के पद लोक-भोग्य न हो सके । गवरी बाई के पास काव्यानुभूति है, ब्रह्मानुसूति है, * 
संवेदनशीलता हैं, पर अभिव्यक्ति में मीराँ को तुलना में इनके काव्य में काव्यत्मकता का अभाव ह 1 


ब्रह्म : गवरी बाई नें गुद्धाद्वैत वेदान्त के अनुरूप श्रीकृष्ण को परब्रह्म -त्रिगुणातीत' “हरि, “रसरूप 
हरि, “अन्तर्यामी', 'वुन्दावनविहारी', 'पुरुषोत्तम', 'उपनिषद्‌?, को सार 'श्रीकृष्ण?, ‘quae’, इत्यादि 
रूप में निरूपित किया है । गवरो बाई ने मोरां की भाँति शुद्धादत वेदान्त के अनुसार “ASAT नागर” 
श्रीकृष्ण को पूर्ण पुरुषोत्तम माना है तथा जीव va जगत्‌ को उनका ही स्वरूप कहा है । ब्रह्म ने रिरंसा 
भाव | से विलास के लिए ही स्वयं में से गोपिकाएँ, गाप, तरु, तमाल, पुष्प-फल, सुगंध, भोगी इत्यादि के 
रूप में परिणमन किया है । स्वयं ब्रह्म ही वाद्य वजा रहे हैं एव' गे।पिकाओंके रूप में वे. स्वयं ही नृत्य कर रहे 
हैं । स्वयं ब्रह्म ही सकल जीव-जगत्‌ में व्याप्त हैं । रस रूप भी स्वयं ब्रह्म ही हैं एव रस के भोक्ता 


१. मेवाड और इंगरपुर दोनों राजवंशों का बिरुद रावल है । डूंगरपुर बड़े भाई का राजवंश होने से 
. महारावल एव मेवाड छोटे भाई का राजवंश होने से “रावल” विरुद से सुप्रसिद्ध है -वीरविनोद 
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भी वे ही हैं । वे ही सच्चिदानन्द स्वरूप हैं । वे अगाध माहात्म्य संपन्न हैं । अगम-निगम भी जिनका 
पार नहीं पा सकते, ऐसे वे “अविगत” अविनासी? हैं और वे ही पूर्ण पुरुषोत्तम हैं-- 
पुरुषोत्तम पूरण अधीनास, आपे रमण बिलास रे । 
आपे गोपी, आपे गोपाळ, आप आप रमे रास रे । 
बहुनामी g नाम कहाबु, इच्छा अख डानन्द रे | 
एक अनन्त रूपे थइ Age azat नागर नन्द रे । 
आपे तरु, AMS ने पान, आपे फुछ-फळ वाख रे । 
आपे भोगी प्रीतम प्यारा, नौतन रचीया ste रे | 
आपे गावे, आपे वजावे, आप सकळ में बसीये रे । 
आप आनंद हे, आप चन्द हे, आपे रस ले रसीया > 1 
अशम-निगम जाको पार न पांचे, अविगत अविनास रे । 
'गवरी' कहे IY नटवर नागर, पुरे भक्तन की आस रे । गवरीकीतनमाला, पद-४३५ 
मीरां एवं गवरी वाई का साम्य तुलनीय है । मीरां कहती हैं-“मीरां के प्रभु गिरधर नागर' और 
गवरी बाई लिखती हैं 'मीरां के प्रभु नटवर नागर? | एक अनंत रूपे थइ बिलस्या? पंक्ति के द्वारा एवं ‘WRIST 
वहुस्याम्‌' का वेदान्त तथ्य प्रकट हुआ है । ब्रह्म ही विलास के लिए एक से अनंत हुआ । यही 
गवरी बाई का प्रतिपाद्य है । नरसी मेहता कहते हैं--'ब्रह्म ळटकां करे ब्रह्म सामे? । जगत्‌ में जीवन है * 
वह ब्रह्म का ही स्वरूप है । अतः ब्रह्म ही ब्रह्म के साथ व्यवहार कर रहा है । पिता भी ब्रह्म है, पुत्र 
भी ब्रह्म है । राजा भी ब्रह्म हे एवं उसका सेवक भी ब्रह्म है । यही नरसी एवं गवरो वाई कहना चाहते 
हैं । “बहुनामी हुं नाम कहावुँ में हृ एक पर नामरूपात्मक जगत्‌ में विविधरूपो में विलसित हा रहा g 1” यहां 
शुद्धाद्वैत वेदान्त का अविकृत परिणामवाद निरूपित हुआ है । जव ब्रह्म .ही तरु, तमाल, फज्ञ-फूल, गापी- 
गाप सभी कुछ है ता वह स्वयं शुद्ध हाने. से उसका संपूर्ण परिणमन भी 'कनक-कुण्डळवत्‌' शुद्ध ही 
हुआ । 'विस्फुलिंगा इवाग्नेस्तु अग्नि में से निकले विस्फुलिग अग्नि के ही विशुद्ध अविकृत अंश हूँ, 
वैसे ही स्वयं ब्रह्म में से आविभूत हुए तरु, तमाल, गोपी-गोप एव समस्त चराचर जीव-जगत्‌ भी ब्रह्म 
के ही अविकृत अंश हैं । 
गवरी बाई ने श्याम एवं राम को अभिन्न माना है । दोनों ही बिष्णु के अवतार हैं तथा दोनों 
नाम-रूप से भिन्न होने पर भी एक हैं । ये वास्तव में पूर्णब्रह्म ही हैं । आकाश, अंबर, पवन, अवनी, 
तेज, फल, सुगंध, कर्ता, हर्ता, 'सरजनहार' सागर, सरिता, लहर, फेन बाहर,भीतर, स्थावर-जंगम 
सभी इसी के रूप हैं-- 
रामा पुरणब्र भरपूर, तुंही एक जाना हो । 
तु हीं अबर, तु हीं अंब पवन, अवनी तेज पहचाना हो । 
get फल, तु ही वास, पातपात मांदी प्रभु समाना हो । 
तु हीं करता, Get हरता, तु हीं सरजनहार प्रकट, कहु छिपाना हो । 
तुही सागर, Tet सरिता, तु हीं तरंग, Bed, Tei अरु फेन हो । 
gat बाहिर, Pet भीतर, स्थावर, जंगम मांहीं घोषाना हो । 
“बरी? रामरंग दीवानी, आतम सिंधु ale, सहजे समाना हो । गवरीकोतंनमाला, पद-५१७ 
सृष्टि की उत्पत्ति ब्रह्म से किस प्रकार हुई, इसे समझाने के लिए सूर ने जल एव” बुदबुद का 
' उदाहरण प्रस्तुत किया है । गवरी बाई चे, यही. तथ्य सागर एव, तंग द्वारा अस्तुत किया है । जैसे सागर | 
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की उत्पत्ति कों लेकर अविकृत परिणामवाद है । यही gena 
विकृत परिणामवाद है । अंतिम पंक्ति में गवरी बाई ने परमात्मा 
को सिन्धु कहा है, जिसमें स्वयं की आत्मा सहज ही में समा गई है जैसे सागर में वूद। ईश्वर सर्वव्यापी है, 
वह विभु है। वह सृष्टि के अणु-अणु में व्याप्त है। वह घट-घट बासी है | यही गवरी बाई यहाँ कहना चाहती है । 


यह सृष्टि सविकार एव त्रिगुणात्मिका है, पर हरि त्रिगुणातीत है । वह जिस स्थान पर शाश्वत 
रूप में निवास करता है, बहाँ अखंड वसंत है और वहां वह अविनाशी अखंड रूप में रासलीलाएँ किया 
करता है। उस परब्रह्म को मन से अहनिश देखो, स्मरण करे, अजपा ‘ary करो, प्रीति की पिचकारी हाथ 
में लेकर प्रेम रंग से. रंग दो । छेक-लज्जा त्याग करके काम-क्रोध छोडकर के केवल उसे ही भजो-- 


सालो जइए सखीये, हरी की पास, आयो रे रत वसंत मास | 

अखंड बस'त, अखंड निवास, अखड रमे ज्यों अविनाश | 

ध्यान गोपाल, अगर आसन, सोवा चन्दन, चरच मन | 

त्रियुणातीत, पेखो आप, निसदिन, समरो, अजपा जाप ! 

प्रीत पिचकारी, भरी हाथ, भाव भक्ति मली खळोरी साथ | गवरीकीर्तनमाला, पद-५ 

शुद्धाढैत वेदान्त में परब्रह्म का रसरूप कहा है । गवरीबाई ने भी हरि को रस की खान कहा है ! 
कुंजबिहारी, गोवर्घनधारी श्रीकृष्ण ही पूर्णब्रह्म एव” अन्तर्यामी हैं | वे ही देवाधिदेव, अखंड अविनाशी हैं । 
उन्होंने ही व्रज-नारियों को मोहित किया था | वे ही मुकुटधारी, मुरलीधर, गोकुल के 'गाचारी' हैं । 
चे ही नंदलाल एव' पांचाली के प्रतिपाल हैं । वे ही कंसारि, मुरारि तथा निगुण होने के कारण उनकी 
गति न्यारी ही है । वे सगुण होते हुए भी अन्ततः निगुण हैं । भक्तों के काज? के लिए हा उन्होंने 
यहाँ सूतल पर अवतार लिया था- | : 


जे जे पुरव ब्रह्मस्वामी, जे जे पुरण ब्रह्मस्वामी । 

करता, हरता, करुणासागर, तमे अंतरजामी ।. 

गावरघनधारी, कुंजविहारी, ब्रन्द्रावनबासी, हरि बुन्दावासी । 

तुम देवन के देव दयानिधि, अखंड अविनासी, 

सुगटघर, सुरलीधर, गोकुल गौचारी, हरि गोकुळ गोचारी । 

मोटे सुनीजन मोहे Gua मोही, त्रीजनारी, 

नन्दळाळा, प्रतिपाळा, महिमा गावत नीगम रे जाकी, 

दासी पंचाली की प्रभुजी ळज्या रे राखी । 

कंसारी, मोरारी, निरशुन, गत तेरी न्यारी, हरि गत तेरी न्यारी । 
कहे गवरी' भक्तन के काजे प्रगटया मोरारी । गवरीकीतनमाला, पद-११ 


का ava अविकृत रूप है वैसे ही सृष्टि 
चेदान्त का सृष्टि की उत्पत्ति को लेकर अ 


qaa वेदान्त के अनुसार हरि ही पुर्ण ब्रह्म, सच्चिदानंद एव' विश्व में सवत्र बाहर-भीतर व्याप्त 
हैं । वे अग्राध माहात्म्य संपन्न हैं । उनके माहात्म्य को ब्रह्मा चार मुख से, शेष सहस्त मुख से, निगम 
aia में 'नेति-नेति' कहकर बखानते हैं | सनकादि ऋषि, व्यास, शुकदेव, नारद सभी जिनका i गाते 
रहे पर भेद न समझ सके । वे पूर्णब्रह्म सनातन हरि ही हैं । उन्हीं के चरण-कमलों में चित्त लगाना चाहिए- 


“हरि पुरणब्रह्म रामेया, आद्य अंत फेणे ना लेया, 
सच्चिदानन्द 
जच्चिदानन्व, सुखा, SR चाहिए भीतर मेया । 
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[२५५] 


चार सुख, पंचमुख रहत हे, सहस्र मुख से Sat । 

निगम निरंतर नेती वखाणे, भेद कोई कहीं पैया । 

सनकादिक, शुक, व्यास, वखाणे, नारद भेद सुळेया । 

अव प्रह्वलाद्‌ तो ध्यान ध्यावे, पार कोई नहीं Sar । 

नित्य है मंगळ, नित्य वस त है, घटवध नहीं कंई Sat ! 

गवरी' कहे प्रभु ब्रह्म सनातन, चरण कमल चित देया । गवरीकीतंनमाला, पद-७२ 


सभी उपनिषदों के समन्वय-सार रूप वादरायण व्यास रचित ब्रह्म-सूत्र हैं । जिन्हें वेदान्तसुत्र भी 
कहते हैं के । इस प्रकार उपनिषद्‌ एव' वेदान्त शब्द एक दूसरे के पर्याय हुए । गवरी वाई ने श्रीकृष्ण के 
उपनिषदों का सार कहा है अर्थात्‌ श्रीकृष्ण वेदान्त स्वरूप हैं । अद्वैत, विशिष्टाद्वैत, देत, द्वैताद्वैत, शुद्धाद्वेत 
अचिन्त्यभेदाभेद इत्यादि वेदान्तधाराओं में वर्णित ब्रह्म श्रीकृष्ण ही हें । वे ही यशोदेत्संग लित हुँ | 
उन्होने ही स्वेच्छा से ही नन्दरानी के ऊवल का gua स्वीकार किया था । वेद ऐसा कहते हैं कि वे ही 
सचराचर में व्याप्त हरि हैं उन्हीं को निगम ABBR कहते हैं । वे हा हरि अहीर के घर माखन 
की चोरी करते हैं । गवरी बाई कहती हैं कि वे ही प्रभु सनातन ब्रह्म हैं-- 


अविगत गति, को नहीं पावे, सचराचर में हरि वेद बतावे । 
निगम निरंतर नेति वखाणे, ताकु' जसोदा हरखे हळराचे । 
उपनिषद्नो सारु, श्रीकृष्ण, वाकुं खमर्या बंधन कट जावे, 

सो हरि नीको, नेद्रानी में कर जोरी उखळ gard । 

अज, सिव, वाका पार न पाचे, जोतरूप जोग, ध्यानी चोचे । 
सो हरी अहीर के घर चोर, चोर राधे माखन कु खावे । 
TAT अमर अगम अगोचर, अख डानन्द अविनासी कहावे | 


'गवरी? के प्रभु ब्रह्म सनातन, तेरी गति म॑ प्रभ लु'हीं ज पाचे ! गवरीकीतंनमाला, पद-१३२ 


हे मन, ब्रह्म ga में ही विद्यमान है í तू उसे दुर देखता है = 
२ है » इसीलिए वह तुझे मिल नहीं 
है । यह जगत्‌ मृगतृष्णा है, स्वप्तवत्‌ है । IA जल में तरंग उठती है ता वह जल से भिन्न नहीं है, = 


ही तू भी परमात्मा से अलग नहीं है । सारे ब्रह्माण्ड में और घट-घट में केवल . 
प्रकाश व्याप्त है-- एक उसी का चिदानंद 


तव तन में जु ब्रह्म, हे मन ! 

दुर निहारत, ते थु नहीं पाय समझत नही क्यु' भरम । 

या जग सकळ, खुपनवत, माने, gaat देख्यं | 

जैसे जल में देखो तोरंगा, सा नीर नहीं है जुदा । 

'गवरी? के प्रभु चितानन्द्‌.मइ प्रकासी सदा तु" स्वयं । गवरीकीत नमाला, पद-११० 


ईस पद में भगवान्‌ शंकर के अर्धनारीश्वर स्वरूप की भाँति केवलाहे ; मे 
: न्‌ हत एव शुद्धाद्वेत दोनों 
तत्त्वा. का समन्वय हुआ है । जगत्‌ मिथ्या है, स्वप्नवत्‌ है, एव ब्रह्म आत्मा के रूप में pe ग 
विद्यमान है, यह आचार्य शंकर का केवलाद्वैतवाद है । तरंग जैसे जल से अलग नहीं है, दोनों का अभेद 
संबंध है, वैसे ही जीव-जगत्‌ ब्रह्म के ही परिणमन है एव अभेद रूप हैं । यह्‌ क्त Usted वेदान्त 
अविक्कत-परिणामवाद क्री ओर संकेतकिरती'"हे' Kanya Maha Vidyalaya Collection. SUSE 
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ब्रह्म ने रिरंसा भाव से इच्छा की कि मै अखंड हूं, पर क्रीड़ा के लिए अनेक रूपों में परिणत हो 
जाउँ । इस प्रकार की इच्छा के साथ ही जैसे सागर में से तरंगे, वीज में से जैसे वटबक्ष उत्पन्न हाता 
“हुँ वैसे हो अपनी अगाध शक्ति संपन्ना माया द्वारा ब्रह्म ने अखिल ब्रह्माण्ड का परिणमन किया है | जैसे 
सूर्य में से सुय का प्रकाश अद्भूत होता है, वेसे परन्रह्म ने इस पंचभूतात्मक जगत्‌ को स्वयं अपने विराट्‌ 
वपु में से .ही परिणत किया है ! शाखाएँ, मुल, वृक्ष, फूल, सुगंध से सभी अनिवंचनीय ब्रह्म के ही अविनाशी 
स्वरूप हैं । अविद्या माया से आत्रृत हाने के कारण ही वह जीव कहलाया, नहीं ता वह स्वय' हा आत्मा 
है, ब्रह्म है । इस प्रकार अपने एक साधारण से कटाक्ष मात्र से ही ब्रह्म ने माया में प्रतिविवित हे।कर 
ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र एव ब्रह्माण्ड के रूप में प्रकट Brat विलास करना प्रारंभ किया-- i 
एक अखंडित ब्रह्म हे, ताको नहीं हे अत, आप इच्छायेथी रचे, उपजाचे बहु जंत । 
स्रायरथी तरंग बहु, बीज थकी ज्यू वठ, 'गबरी' ब्रह्म ब्रह्माण्ड g, रच्यो हे माया पट ॥ 
Taye Raa के, ज्यू हे सूर प्रकास, डाळ, मूल सब ga के, फल, फूल अर वास ॥ 
अनिर्वचनी ब्रह्म हे, अविनाशी अरूप, माया, अविद्या में पर्यो, याते war जीव रूप ॥ 
इश्वर के कट।क्ष ते, पर्यो प्रतिबिब भास, ब्रह्मा विष्णु रुद्र त्यु,कीयो माया विलास 1 
गवरीकीतंनयाला, पद-४०० 
यहां वेदान्त का सृष्टि की उत्पत्ति के संबंध में निरूपित विवप्रतिबिववाद निरूपित हुआ है । माया- 
दपण में ब्रह्म का प्रतिबिव पड़ा और वही यह सृष्टि का विस्तार है । जीव एव' आत्मा दोनों हैं एक 
ही, पर शरीरस्थ आत्मा जीव है । जव आत्मा के अपने शुद्ध स्वरूप का ज्ञान हा जाएगा और स्वयं को बह 
शरीर से अलग समझने लगेगी तव वह आत्मा हो जाएगी, शुद्ध ब्रह्म रूप हा जाएगी । पिप्पल की एक 
शाखा पर दो पक्षी वेठे हैं । एक फल खा रहा है और दूसरा तटस्थ भाव सें वेठा हुआ उस फल भोक्ता 
पक्षी को देख रहा है । यह तटस्थ पक्षी ही आत्मा है एव भोक्ता जीव है । जीव अविद्या माया से 
आवृत है तब तक वह संसार लिप्त है वह जब स्वयं को संसार के भोगों से स्वयं को मुक्त कर लेगा 
तब ag आत्मा के रूप में ब्रह्म रूप हा जाएगा । यही विदेह स्थिति है । इसी तथ्य को गवरीवाई ने 
“माया, अविद्या में “पर्यो जाते भया? जीव रूप द्वारा प्रकट किया है । ब्रह्म निर्गुण से सगुण कंसे हुआ 
और क्यों हुआ £ इसीका इस पद में निरूपण हुआ है । शुद्धाहत-वेदान्त भी सृष्टि विस्तार का निरूपण 
इसी रूप में करता है । z 
निगुण ब्रह्म ही सगुण रूप में अवतरित हुआ । निगुण ब्रह्म अगम्य, अनिवंचनीय है । देखा हो, 
सुना हा, ता कोई उसका वणेन कर सकता है, पर अदृष्ट नि ण ब्रह्म के स्वरूप को ar कोई बिरला 
ज्ञानी ही अपने अन्तःकरण में, समाधि अवस्था में अनुभूति का विषय वना सकता है । वह ar 'अचख्या' रस 
है । बुद्धि से 'अगाचर” है, अविनाशी? है । वहाँ तक अन एवं वाणी की पहुँच नहीं है । इसी कारण 
SET ब्रह्म रूपवान्‌” वना । विव का ही प्रतिबिव माया दर्पण में गिरा, इसी कारण वह “अरूप” प्रतिविव 
हकर. नाना रूपों में विलसित हुआ है । वही पूर्ण ब्रह्म है । वही पुर्ण ब्रह्म गुरु की कृपा से गवरी 
के लिए स्वानुभूति का विषय बना है-- S a 
तारो निरगुण ब्रह्म कहावे, एनो पाप कोई नव पावे । 
देख्यु, खुण्यु' सहु कोइ वखाणे, केक अद्रष्ट उर राखे । 
अचुभवीजन आतमना, दरसी, अचख्यां RAH चाखे । | 
if vata ले, ब्राणी | i 
गी. 2 4 


नरचाणा | ; 


s] 
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faa प्रतिविब द्रपण भास्यु', Ret ए जुदो-जुदो | 

लक्ष अलक्षनी माहे amai, नाहीं ए ढुजो-दुजो | 

एक अनतरूपे करी विलस्यो, पुरणब्रह्म बहुनामी । 

दावरी? अनुभव स्व प्रकाइया, मिलीया सतगुरु स्वामी । गवरीकीत नमाला, पद-४२५ 


कबीर जैसे ज्ञानी संतों ने द्वैताद्वेत-विलक्षण परब्रह्म के areca का वर्णन किया है, जे अगम है, 
अगोचर है, अनहद नाद में सुरत लगाने पर ही जे अनुभूति का विषय हो सकता है | गवरी वाई का 
गुरु की कृपा से ऐसे ब्रह्म के स्वरूप का ज्ञान हुआ है ।' 

गवरो बाई की एक आध्यात्मिक निगु'ण ब्रह्म की मन, सत्संग, ध्यान की आरती भी है । जिसके द्वारा 
साधक को ब्रह्मानुभूति हाती है। जिससे प्रकट होता है किं गवरी बाई पर तत्कालीन संतों का भी 
पर्याप्त प्रभाव पड़ा था |? 

जगत्‌ : गवरी वाई ने qaa वेदान्त के, अनुसार जगत्‌ के ब्रह्मरूप कहा है-“आपे तरु, आपे 
तमाल ने पान, आपे फुल-फल वास रे 18 ब्रह्म ही विलास के लिए तरु, तमाल, फलफूल, पशु-पक्षी- 
मानव इत्यादि के रूप में परिणत हुआ है । ब्रह्म ही अंबर, अंबु, पवन, तेज, फल तथा पात-पात में 
विद्यमान है । वही सर्वव्यापी एवं विश्वरूप है । सागर-सरिता लहर सभी कुछ ता वही है, ऐसा गवरीबाई 
ने कई स्थानों पर [निरूपण किया है । इस प्रकार गवरी वाई ने शुद्धाइ्त-वेदान्त के अनुसार ही 
ही जगत, का प्रपंचो भगवत कार्यः तद्रूपो मायायाभवत्‌ कहा है । अर्थात, जगत, भगवत, कार्य है 
एवः भगवद्रूपा माया द्वारा उसका परिणमन हुआ है, ऐसा उन्होंने निरूपण किया है । इसके विपरीत 
कहीं-कहीं गवरी बाई ने जगत्‌ को संसार का पर्याय मानकर उसे मिथ्या, क्षणिक, Wat, रात्रि का 
स्वप्न, मोहकारी, ओस की तरह दूर से मोती की तरह जगमगाने वाला पर में जाकर छूने पर कुछ 
नहीं, सीप से बना हुआ वह रुपैया जो चाँदी के जैसा दीखता है, पर वाजार में उसका कोई भी मूल्य 
नही-रज्जू में संपे की भ्रांति की तरह मायावी, मृगजल की भाँति केवल भटका-भटका कर प्यासा ही मार 
देनेवाला ‘sft कहा है 1 जगत्‌ की सभी चीजें, सभी संवंध माता-पिता, कुदुम्ब इत्यादि सूत्रधारिणी अविद्या 
की माया है । जैसे मुट्ठी में भरा घुँआ मिथ्या है, बैसे ही यह देह भी झूठी है । गवरी बाई कर हैँ 
कि गाविद को ही गाओ क्योंकि यह काया रूपी घर तो घास-फूस की छाया है । वह कभी भी आगा 
और पानी में जल सकता है, विखर सकता है और बह सकता है-- 


जगत g, देख रे झुठा जैसा हे, रेन का सपना | 
काहु पे मोह ना करना, सु से रामनाम कुं जपना | 
gaa में धन ag पाया, सुवन भूषन हे खासा | 
देखा जीव जाग फे जब ही कोडी एक, ना सिली पासा | 
जेसा हे, उसका मोती, दुर से झगमरे जोती । 
निकट जब लेनेकु धाया, कछु नहीं हाथ में आया । 
जैसा हे सीप का रूपा, उनसे न आयेगा पेसा | 
रज्जु भे भुजग हे झुका, जगत यह जान रे ऐसा । 

१. गवरीकीतेनमाला, पद १२, २. गवरीकीर्तनमाला, पद-१२ ३. गवरीकोतंनमाला, पद-४३५ 
४. गवरीकोतनमाला, ५१७ s 
३३ 
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सगजल, देख के हरखाया, उनसे ar मिटती तरसा | 

भोजन Res के राजधा. मूढ मन; होय नहीं साचा । 

समर मन हे aa हारा, उतरोगे उनसे पारा । 

मात तात pga रे काया, अविद्या सूत की माया | 

जैसी घुआ की रे मुठी, तेसी यह बेद हे झूठी । : 

गवरी” गोविन्द ले गाइ, कार्याधर, पुरु की छांही । गवरीकीतनमाला, पद-३ ०४ 
4 a सीप के aa की भाँति फूटी छुदाम के जितनी भी कीमत का नहीं है, तथा जगत के 
anat में लिप्त होना ag के मुट्ठी में वन्द करने जैसा व्यथ' का पागलों जैसा प्रयत्न है | ये दोनों 
STNG एव उदाहरण बड़े ही मार्मिक एवं मौलिक रूप में प्रस्तुत किए गए हैं। स्वप्न में को A 
हा जाता है, पर जागने पर उसके पास एक कोडी भी नही हाती, बै 3 की 


विना भगवद्‌ भजन के जीवन व्यर्थं है | यह घए ॐ 
जगत्‌ तृष्णा से भरा हुआ aaa ae as पढ्‌ 4G जसा धवल” है पर हाथ में कुछ नहीं रहता । 
T है, जिसमें दुर से पानी भरा दीखता है । निकट जाने पर प्यास नहीं 


भाँति ही चूस रहे हैं । पर वास्तव में वह उन्हीं के झं j 
T ह्‌ उन्हीं के अंग 
के भजन से ही परम पद प्राप्त हो सकता है-- हि St ts जं 
भजन बिना, मिथ्या जनम गमावे । 
आ संसार घु आ जैसा धवला, हाथ iT 
5 कछु नहा आवे । 
ara के सरोबर भरीया, दूर से' नीर दरसावे ॥ 
oly गये जब, प्यास न जावे, उलटा प्रान गमाचे । 
जैसे श्वान हे RSS चुसता, sear इन्द्रीकु aera । 
आपके लोही आपकु खावे, सुरख मन नही पाचे । 
ae Ra घन पायो, जाग्यो तो संगीन जावे । 
ह an ळे हु याते परमपद पावे ! गवरीकीतनमाला, पद-३२४ 
T 1 जगत्‌ [ग पागल हो गी में 
A n ढाकेर विषयों में अनु 
ह ae लुप्त होते देर नहीं लगेगी । सोदागर सादा खरीदने आया है जो बम eee 
E z a Le भजन करेगा और मुले अपना जन्म व्यर्थं ही वरबाद ee देगा z = n 
] सुटू कर आएं थे और हाथ पसार कर जाएंगे । गवरी बाई ‘Ge 
चरण-कमलों में चित्त लगाना चाहिए-- 010 mee 
= समझ, सुमत श्रिचारी, या तेरा मुबन वेराना । 
चार के ठाठ बनाया, क्या देखी फुल्यो भारी | 
ay सार खुपन की संपत, ह्वीलातां नहीं वारी | 
R r सोदागर रे, मुरख चल्यो भुल से हारी । 
वाथा सूठ आयो, कछु कहा कमायो, जायगो हाथ पसारी । 


2 CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


रीकीर्तनमाला, पद-३५५ | 
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ईस जगत, में अखंडान द सच्चिदानंद गिरधर का भजन ही सार है । संसार ते स्वप्न है, 'बाजीगर? 


का खेल है । मनुष्य की आयु अति अल्प है तथा यौवन चंचल है ] वह क्षण में ही विलुप्त हो जाएगा । 
संसार आकाश की बदली के जैसा है-- 


संसार सुपन. रे सतो, ससार Gra छे । जागी ने जोयु' में ता, मिथ्या रे आ तन छे॥ 
x x nx 

खाचा एक अखडान्नद sat लागी लगन छे । 'गवरी'ने गिरधरं मलींया, निरखीने मगन छे ॥ 
गवरीकीतंनमाला, पद-३५६ 
हे मानव ! तू इस कच्ची काया पर अभिमान मत कर । पिप्पल के पत्ते की तरह यह कहीं हवा 
में उड जाएगी | बड़े राजा-महाराणा अपना राज-छत्र यहीं छेड़कर चले गए | तेल जल जाता है और 
दीपक बुझ जाता है । वेसे ही एक दिन तेरा शरीर मिट्टी में मिल जाएगा । वावन बाजार, “चोर्यासी 
चोहटट? और सातो समुद्रो की दीवारवाला रावण भो युद्ध में मारा गया । हीरे, माती, पान-सुपारी 
मलमल, जामा, सभी इमशान में चलें जाएंगे । ईसलिए हें मनुष्य ! तू राम के अपने दिल में रख ले-- 


मतकर मन मगरुर गुमान | 
काची काया छीन में उड जाये, जसे पीपल का रे पाना | 
राज पाट, अरु छत्र सिंघाखन, छोड बले राजा राना | 
जळ गया, तेल बुझाइ गई ast, Aa मे सिल जाना । 
बावन बाजार, Mah चोावटां, सात समुन्द्र कोट कहाना ४ 
सोइ रावण रण में रोलाया, ठाम नहीं रे द्विकाना । 
ही रा, मोती, आभूषण प्हेनते, लबिंग, सापारी पान खाना । 
झीणा मलमल, जामा प्हेनते, सा चल रे मसाना । 
आचे देखन में, जाये जीन्ने, रूप ने नाम धराना | 
गवरी' राम रुदे नहीं जान्या, दुनिया चुली रे दिवाना ! गवरीकीतंनमाला, -पद-३२६ 
गवरी वाई. ने इस प्रकार विविध उपमानों, हण्टान्तों, रूपकों एव उदाहरणें के द्वारा जगत, के 
मिथ्यात्व का प्रतिपादन किया है । इनकीं शेली wale, दादू, एव' रदास का स्मरण करवाती है । सीधी 
बात सीधे ढंग से कही गई है । कवीर की तरह कहीं-कहीं वाणी में कठोरता भी है। | 
माया : गवरी.वाई ने विद्या माया के साथ-साथ अविद्या- माया का भी वर्णन किया है। विद्या माया 
के द्वारा ब्रह्म ने जगत्‌ का विस्तार किया है पर यह अविद्याजन्य 'अहंता-ममतात्मक संसार माह रूप है, 
“माटी फांसी' है । प्रभुजी गिरधरलाल से प्रीति जाडने पर इस माया से मुक्ति मिल सकती है-- 
प्रीत तो, प्रभुजी से जोरी- 
कोइ निदा, कोइ बढो, लोक लज्जा तारी | 
माया मोहनी, मोटी फाँसी, गिरघरलाल ने छोरी । 
गिरधर मात, गिरधर तात, गिरधर Sea मोरी । 
गवरी? के प्रभु गिरधर नागर, लगी निरंतर दोरी । गवरीकीतंनमाला, पद-५० 


हे मति मंद, तेरा मत मलिन है । वह चारों तरफ भटकता फिरता है । वह माह की मदिरा पीकर 
उन्मत्त हो उठा है । उसकी giar चारों ओर फैल रही है । अनेक प्रकार के स्नेह से वह बंध गया हें 
और माया के Ge में फंस चुका म Rov BRENT (हैं... कपटी है, निष्ठुर है, जन्म-जन्म से पापी 


` 
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और प्रपंची है । तू विषय विकार से लिपटा हुआ है! इसी कारण संसार के फंदे में फंसा हुआ है । 
गवरी बाई कहती हैं, हे नंद के नंद गिरघरलाल, आप हमारे अज्ञान, माया, राग-द्वेष, अविद्या को दूर करें- 


मन Re मति मंद । 

किसबिध बस करूं मनमोहन, भटकत हे सब खड । 

मोह, मदिरा, पी के छकीयो, बासत बहु दुरगंघ | 

नाना प्रकार के नेहे बधायो, पर्यो माया के फंद्‌ । 

कुमती, कुलक्षण, और कपटी, निष्ठर निरदे झुंड । 

जनंम-जनम को पापी प्रपंची, कछु न भज्या गोविंद । 

विषय विकार बासनाये लिपायो, माते पर्यो भव फन्द्‌ । 

'गवरी' कहे प्रभ, राग-द्वेष विद्यां दूर करो नन्द-नन्द । गवरीकीतंनमाला, पद-३३३ 
यहाँ विद्या से अविद्या माया का प्रयोजन है । 


गवरी'बाई स्पष्ट शब्दों में कहती हैं कि हे राम, आपके बिना मेरी कौन खबर लेगा । आपके 
बिना मुझे अविद्या माया से कौन मुक्त करेगा-- 


' तुम बिना को राम मेरे मोकु' ले उघारी । 
माया, अविद्या की परी, मोपे मोह पासी । गवरीक्रीतवमाला, पद-३४८ 


मीरां की भाँति गवरी बाई ने रहस्यवाद से सम्बद्ध पद भी लिखे हैं । इन पदों में मीरां की ही 
भाँति परोक्ष सत्ता के प्रति विरह के भाव व्यक्त हुए हैं । गवरी बाई कहती हैं कि हे हरि ! आप मेरे 
मंदिर में पधारिए । मुझे अपनी थाडी-सी झलक दिखा जाइए । मैं आपके स्वागत में तेल, "फुलेल? “चोवा 
चंदन” तैयार रखती हूँ । हे नाथ ! मैं आपके अच्छे “ay पलंग पर पोढाऊंगी । हे नाथ ! आप 
अंतर्यामी है । में आपके अन्तंइष्टि से देख रही हु | मै आपके लिए मोतियों से चोक पुराऊंग़ी और ज्ञान 
का दीपक पधराऊंगी । मै अपने तन-मन के मोतियों के थाल भर करके आपका स्वागत करूंगी :। 
हें हरि ! अब आप विलंब न करें और मुझे अपनी बना लीजिए-- 


हरी, मारे ते मदिर आवो रे । 
मंदिर आवो ने मनमोहन, दुक दरस बतावा रे । 
पाकां तेल Gee प्रभ्जजी, प्रीते करी amg रे । 
ala चन्दन, चित्त करी ने हरी ने अंगे लगावु रे । 
पळ गर खासे नाथ, प्रेम पोढाडी, तमने गरीब हु महालु रे । 
अतरजामी, आतम आपने अन्तर द्रष्टे निहालु रे । 
. चोक पुरावी, मोतीडे थी, ज्ञानदीपक पधरादु रे । 
तन, मन, मोतींयां थाल, भरीने, हरी ने हरखे वधाघु' रे । 
विलंब न कीजे, zee व्हाळा, मोक दरसन दीजे रे । 
'गवरी' दास आप चरन की, अपनी अब कर लीजे रे ! गवरीकीतंनमाला, पद-५८२ 


गवरी बाई के प्रियतम आध्यात्मिक हैं । यह 'अन्तर्यामी' एवं 'ज्ञान-दीपक TALIA? प्रयोगों से स्पष्ट है । 


3 गवरी वाई हिन्दी की कवयित्री हैं एव संत-भक्त परंपरा में इनका स्थान है | हिन्दी-सा हित्यकारों 
पि vores र हित्यकारो को 
> द यय प्रतिभा से परिचित कहलाते? Rini लिे,व्ही०इम्हें।०हमभे ० अपने -अध्ययन का विषय बनाया è | 
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४-भारतेन्दु हरिइचन्द्र : 


जीवन : भारतेन्दु हिन्दी साहित्य जगत्‌ के सर्वतामुखीँ प्रतिभा-संपन्न साहित्यकार थे । ये आधुनिक खडीबोली 
हिन्दी गद्य के पिता हाने के साथ-साथ हिन्दी गद्य-साहित्य एवं पद्य-साहित्य दोनों के श्रष्ठ सर्जक थे । 
इनका कवित्व एव' इनकी सर्जन-शक्ति अद्भुत थी । ये साहित्यकार हाने के साथ-साथ पत्रकार भी थे । 
“कविवचनसुघा' और 'हरिदृचन्द्रचंद्रका! इन दोनों पत्रिकाओं के ये संपादक थे । गद्य के क्षेत्र में ही 
नहीं, अपितु ये पद्य के क्षेत्र में भी अग्रदूत रहे । पद्य में इन्होंने देशभक्ति को भी प्रमुखता प्रदान की है । 
डौ. नगेन्द्र इनकी काव्य संस्तुति करते हुए लिखते हैं--अपनी ओजस्विता, सरलता, भाव-ममंज्चता और 
प्रभविष्णुता में इनका (भारतेन्दु का) काव्य इतना प्राणवान है कि उस युग का शायद ही कोई कवि 
उनसे अप्रभावित रहा हा ।?! “भारतेन्दु हरिइचन्द्र ने अल्पायु में ही अपनी सवतोमुखीं काव्य-प्रतिभा का ऐसा 
परिचय दिया कि तत्कालीन पत्रकारों एव साहित्यकारों ने ई. सन्‌ १८८० में आपके “भारतेन्दु? के विरुद 
से विभूषित किया । भारतेन्दु का जन्म ई. सन्‌ १८५० में वाराणसी में इतिहास प्रसिद्ध सेठ अमीरचन्द 


की वंश परंपरा में हुआ । आपके [पता का नाम गोापालचद्र “गिरधरदास” था । गिरघरदास भी अपने 
समय के सुप्रसिद्ध कवि थे | 


काव्य : भारतेन्दु ने अपनी पृत्रवर्ती प्रायः समस्त साहित्यिक प्रवृत्तियों का जिस उदारता के साथ 
आत्मसात्‌ किया, महाकवि तुलसीदास को छोड़कर दूसरा कोई कवि इस क्षेत्र में इनकी तुलना में नहीं 
ठहरा सकता । इनी कृतियों में चारण कवियों al जातीय भावना, वेष्णव कवियों की एकनिष्ठ क्ृष्णभक्ति 
va रीति कवियों की श्वंगारिकता का त्रिवेणी संगम हुआ हे | 


कृष्ण-भावना के निरूपण में भी भारतेन्दु ने अनेक नवीन उद्भावनाएँ की हैं । इस तरह इनके 
साहित्य में कृष्ण प्राचीन एवं नवीन दोनों रूपों में निरूपित हुए हैं । भारतेन्दु के कृष्ण पुष्टि-सम्प्रदाय के 
भक्तों के अनुग्रहकत! भगवान्‌, रससिद्ध वेष्णवों के नट नागर रासरसेश्वर, श्वृंगार-भक्ति के रसिकों के रसिया, 
स्वच्छंद प्रेमियों को भांति अनेक नायिकाओं में अनुरक्त प्रेमी-महवूव, रीतिवद्ध कवियों के काम-नायक तथा तत्कालीन 
युग की आवश्यकतानुसार राष्ट्रोद्धारक हैं । भारतेन्दु रीतिकाल एव आधुनिक नवजागरणकाल की 
युग-संघि में हुए थे । इसी कारण इनके साहित्य में कृष्ण का नायकत्व प्राचीन एव' नवीन दोमों का संपोषक 
बना है 1 इन्होंने भवित, श्रृंगार, देश-प्रेमम सामाजिक परिवेश और प्रकृति के विभिन्न मंगोंपांगों को लेकर 
पद्य एब' गद्य दोनों में प्रचुर साहित्य लिखा है । इनकी काव्यकृतियों की संख्या सत्तर है । समस्त रचनाओं 
में 'प्रेमचन्द्रिका, प्रमसरोवर', “गीतगे।विदानन्द”, “वर्षाविनोद', “विनयप्रेमपचासा?, प्रेम फुलवारी", 
uate? विशेषतः उल्लेखनीय हैं । “भारतेन्दु ग्रन्थावली? प्रथम भाग में इनकी सभी कराध्य-रचनाएं संग्रहीत 
हैं । इनकी नाटक, निबंध आदि की गद्य रचनाएं भी खडीवोली की गद्यशैली के लिए आदशरूप रही है. 
कुष्ण-प्रेम से संबंधित भारतेन्दु की लगभग २५ छोटी-बड़ी रचनाएं और कुछ स्फुट पद मिलते हैं । इनके 
अतिरिक्त इनकी “चन्द्रावली? नाटिका भी पद्य प्रधान है, जा कृष्ण विषयक है । जिसमें सभी स्त्री पात्र हों, 
ऐसी रूपक-रचना के नाटिका कहते हैं । “चन्द्रावली” नाटिका में कृष्ण भी स्त्री-वेश में आते है । 


कृष्ण-लीला की इष्टि से इनकी काव्य-रचना का वर्गीकरण निम्नलिखित रूप में किया जा सकता है- 
© ष्ण-ळ a ER ‘> = — x È ` 
(१) पूर्ण कृष्ण-लीला ५ इसके अंतगत प्रेम मालिका? (सं. १९२८), 'प्रेम-तरंग', श्रेम-माघुरी', 
“प्रम-प्रलाप?, “राग-संग्रह' के पद तथा स्फुट कविताएं आती हैं । 


Co ee nh त 
१. हिन्दी-सा हित्य का इतिहास, वहा अंग्रेज, WR Vidyalaya Collection. 
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(२) स्फुट श्वंगार-रीला : इसमें राधा-कृष्ण की श्रृंगार क्रीडाएं आती Fi इस वर्ग के अंतर्गत 
“प्रमाश्न-वर्णन?, 'प्रेम-फूलवारी”, 'क्रष्ण-चरित्र” इत्यादि रचनाएं आती हैं । 

(३) ऋतु-उत्सव लीला : इपमे विभिन्न ऋतुओं के कृष्ण के पारिवेश में जा उत्सव, पर्वे-त्योहार 
आदि मनाये जाते हैं, उनका चित्रण किया गया है । कातिक स्नान, श्रीप्चमी, हाली, इत्यादि से सम्बद्ध 
उत्सवो का वर्णन इंस वर्ग के अत्तगंत आएगा | 

(४) सेद्धान्तिक रचनाएं : 'प्रेमसरावर? (सन्‌ १९३०), “विनय प्रेम पचासा” इत्यादि रचनाएँ इस 
वर्ग के अन्तर्गत आती हैं । 'प्रेमसरोवर” के देहों पर रसखान की 'प्रेमवाटिका? का प्रभाव स्पष्ट है । 

(५) साम्प्रदायिक रचनाएं : “भक्तिसव॑स्व?, (सं. १९२७) 'श्रीनाथस्तुति?, “भक्तमाल? “गीतगे।विदानंद, 
सतसई सिंगार’ इत्यादि रचनाएँ इस वग के अन्तर्गत आएंगी | 

(६) पारसी-प्रम ओर राष्ट्र-प्रेम समन्वित कृष्णकाव्य : में फूलों का गुच्छ' आदि रचनाएँ 
आएँगी । इसके अंतगत प्रेमी एंव” राष्ट्रोद्धारक कृष्ण के दोनों रूप आएंगे । 

भारतेखु ने अपने पुर्वेवती समूचे .कृष्ण-साहित्य का भलीभाँति अवगाहनं किया था । उसी का परिणाम 
है कि वे कृष्ण-चरित के विभिन्न स्वरूपों का बड़े अधिकार के साथ आकलन कर सके । भारतेन्दु ने अपनी 
प्रेम-उमंग एव Mt रुचि के अनुकूल कृष्ण की श्वृंगार-लीलाओं का सुविस्तृत चित्रण किया है । 
भारतेन्दु वल्लभ संप्रदाय के थे । अतः बालक्कष्ण की वात्सल्य भावना का अंकन भी उनसे नहीं छूट सका 
है । इष्ण के लीलावर्णन में भारतेन्दु का कहीं ते भक्त-हृदय की तन्मयता ता कहीं श्वृंगारिक कवि की 
काम-विदरधता ता कहीं फारसी प्रेम के जैसी तड़प चित्रित हुई है ते कहो लोक-जीवन की निश्छल प्रेम ` 
भावना के साथ-साथ राजसी प्रेम की चमक एव' राष्ट्रीय-प्रेम की प्रखरता मुखरित हुई है । 

वेदान्त : ब्रह्म : भारतेन्दु पुष्टि-संप्रदाय से सम्बद्ध हाने के कारण उनके काव्य में यत्र-तत्र वेदान्त 
के तत्त्व भी निरूपित हुए हैं । भारतेन्दु बावु वल्लभ कुल के अनन्य वैष्णव थे । अतः उनकी कविता में 
शुद्धाद्वैत वेदान्त के तत्त्वों का निरूपण हाना स्वाभाविक है । उन्होंने स्वयं को वल्लभ कुल के घर . का 

दासानुदास कहा है । उन्होंने राधावर श्रीकृष्ण को अपना स्वामी और स्वयं के उनका चाकर कहा है । 
उन्होंने श्रीराधा के माता एवं श्रीकृष्ण को पिता के रूप में मानकर उनके प्रति दास्यभाव प्रकट किया है। 
साथ ही श्रीकृष्ण के परब्रह्म मानकर उनके प्रति अनन्य भक्ति-भाव प्रकट किया है । वे हैं तो केवल 
श्रीकृष्ण के हैं । न ब्रह्मा के हैं, न वे शंकर के-- 

हम तो मोल लिए यार के । 

दास-दास श्रीवल्लभकुल के, चाकर राधावर के ! 

माता श्रीराधिका पिता हरि, ay दास गुनकर के | 

'हरोचद' तुम्हरे ही कहावत, नहिं विधि के नहि' हर के । 

जैसे वर्षा से नवनीर बरसता है, धरती हरी हा जाती है। वैसे ही श्रीकृष्ण के अनुग्रह की वर्षा हा 
जाने पर जीवन स्नेहपूर्ण हा जाता है । जैसे घन को देखकर मयूर नृत्य करने लगता है, बैसे ही किसी 
घनश्याम रूप अप्रुवे घन को देखकर हरिश्रन्द्र का मन-मयूर नाच उठता है । अपु घन यहाँ श्रीकृष्ण हँ । 

- ध्वनि के रूप में यहां कवि ने भगवद-अनुग्रह का वर्णन किया है-- 
भरित नेह नवनीर नित, षरसत सुरस अथोर । 
जयति अपूरब घन कोङ, ळखि नाचत मन मोर N ब्रजमाधुरीसार, पृ. ३२२ 
धन बरसता है, यह उसका वरती के लिए अनुग्रह है, बैसे ही अपूर्वं घन श्रीकृष्ण की भारतेन पर 
= रुका रुपी वर्षा हुई migi Greg श्रीकृष्ण को 'अत्तर्यानी? एवं 


SA, 
’ $ x पु 
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“ऋषीकेश” कहा है । गुद्वाद्वैत-वेदान्त में परमात्मा को अन्तर्यामी कहा गया है एव' उसीको ईश भी कहा 
. गया है । जे इन्द्रियों का स्वामी है और माया का अधिपति है, वही ईश है । श्रीकृष्ण वृन्दावनचंद्र हैं । 
उन्होंने अपने भक्तों पर अनुग्रह करने के लिए व.न्दावन में अवतार लिया है एव' भक्तों का कष्ट हरा है-- 


जय वृन्दावनचद्र, चन्द्रवदनी-मनरंजना । जय गोपति, गोपति, गोपति, गोकुळ सरना | 
जय कष्ट हरन, करुनाभरने, जय श्रीगोवर्धन-धरन | 
x ०८ x 
हरीचंद्र यह भलो निवेयो, हृक अतरजामी । चोरनि छांडि, छाँडि क, डारो उळटी घन को स्वामी ॥ 
इस पद में 'गापति? शब्द तीन बार आया है । गो? का अर्थ इन्द्रियां हैं । इन्द्रियों के स्वामी होने 
सें श्रीकृष्ण गोपति' अथवा “ऋषीकेश' कहें जाते हैं । अन्य कृष्ण-कवियों की भांति भारतेन्दु बावु ने भी 
निगुण एव' ज्ञान की अपेक्षा सगुण ब्रह्म श्रीकृष्ण की महत्ता प्रतिपादित की है । मनमोहन रोम-रोम में रम 
रहा है । फिर नीरस तार्किक ज्ञानवाद अथवा निगुण निराकार के लिए स्थान ही कहाँ ? एक म्यान में 
दा तलवारें नहीं रह सकतीं । जिन नेत्रों में मनमोहन विराजमान है. वे निगुण का ध्यान कंसे कर 
पाएंगे १ जिसने अभृत फल खा लिया है। वह कडवे इन्द्रायण के फल के खाकर मूर्ख क्यों बनेगा? हे उद्धव | 
तुम निगुण का उपदेश कितना भी करो, तुम्हारी वात पर यहां कोई विश्वास नहीं करने वाला है । भारतेन्दु 
हरिश्चन्द्र कहते हैं, ब्रज तो कदली वन है, उसको जितना काटंगे उतना ही फूलेगा । अर्थात्‌ ज्ञान के शस्त्र 
से जितना कोई प्रहार करेगा उतना ही अधिक सगुण प्रेम ब्रजवासियों के अन्तःकरण में अभिवद्धित हागा- 


रहें क्‍यों एक स्यान असि दोय | 

जिन नेंनने मे हरि-रस छायो, तिहि" क्यों भावे कोय ! 

जा तन-मन A रमि रुहे मोहन, agi ग्यान Fat आवे । 

खाहो जितनी बात प्रवोधौ, ह्यां को, जो पतियाचे ! 

aga खाइ अब दखि इन्द्रायण को, सूरख जो भूले | 

akae ब्रज को कदळी-चन, काटी तो फिरि फूले । ब्रजमाधुरीसार, पृ. ३२६ 


श्रीकृष्ण को किस प्रकार रिझाया जा सकता है । जप-तप से, ज्ञान-ध्यान से, वेदों और पुराणा ने 
भी जिसकी महिमा का पार नहीं पाया है और कहा ता, कुछ का कुछ परस्पर विरोधी सिद्धान्तों का ही 
प्रतिपादन कर बैठे । गणिका में कौन-सा तप किया, जटायु ने कौन-सा दान किया, नियम और ज्ञान पर 
चलने वाले कभी उन्हें नहीं पा सकते। वे ज्ञान और योग से लभ्य नहीं । लोग उन्हें पाने के लिए मनमानी 
करने लगते हैं । परन्तु वे केवल अपने भक्तों पर हीं अनुग्रह करते हैं । एकांगी भाव से जा उन्हे भजता 
है । गोविद उस पर अनुग्रह करते हैं-- 


न Stat गोविन्द कासों Gat । 

जपसों, तपसों, ग्यान-ध्यान सों कासों रिसि करी AA । 
वेद-पुरान भेद नहि पायो, wal आन की आन | 

कह जप तप Steet गनिका ने गीध कियौ कह दान | 
नेमी ग्यानी दूर हात हें, नहि” पावत se" ठाम | 

dd ळोक-चेदइ' ते निन्दित, ge JR काज कलम | 
कहु उलटी oe सीधी चाले, कहु दोउन तें न्यारी । 
हरीचंद काह नहि. जञात्यो, मक्त, की. गीवरिःजिकाही.॥ त्रजमाघुरीसार, पृ. ३९८,३२९ 
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जगत्‌ : भारतेन्दु वाबू ने एक छन्द में शुद्धाददत-वेदान्त के अनुसार ही ब्रह्म ly करने के बन 
जीव एवः जगत्‌ के रूप में आविभूतत हुआ है, इसका निरूपण किया है। किस प्रकार "एकोऽहं बहुस्या 
ऐसी जब ब्रह्म की इच्छा हुई तव सत्‌ एव चित्‌ (जगत्‌-जीव) के रूप में ब्रह्म faafia हुआ । भारतेन्दु 
बाबू ने वेदान्त के इस तत्त्व का निरूपण विशेष रूप में क्रिया है। वे लिखते हैं : हे राधे! तेरे सुहाग 
की छाया से ही जग का सौभारप्र उदित हुआ हे । राथा का सुहाग श्रीकृष्ण है । वे ही जगत्‌ के रूप 
| में आविभू'त हुए हैं । कवि यह कहना चाहता है कि हे राधा ! तेरे ही अनुराग को पाने के लिए श्रीकृष्ण 
) र जगत्‌ एवं जीव के रूप में आविभूत हुए हैं । सत, एव चित, तुझसे ही लीला के लिए अलग हुए हैं । 
| भारतेन्दु के इस पद में काव्य एव वेदान्त के तत्त्वों का सुभग समन्वय हुआ है । इस आशय का एक 
“भी पद अन्य कृष्ण कवियों में हमें उपलब्ध नहीं हुआ है-- 
राधे, तुब सुहाग की छाया, जग मे भयौ सुहाग । 
. तेरी ही अनुराग छठा हरि, सृष्टि करत अनुराग | 
सत्‌ चित्‌ तुब wa सों बिळगाने, लीला प्रिय जन भाग | 
पुनि ! 'हरिचन्द' अनंत होत रहि, तुच पद्‌-पदुम पराग । त्रजमाधुरीसार, पृ. ३२९ 
इस पद में शुद्धाद्वैत वेदान्त के तत्त्व निरूपित हुए हैं | आधिभौतिक अर्थात, जगत, रूपी परब्रह्म 
पुरुषोत्तम के अविकृत सद्‌ अंश से जड़ का fanaa होता है अर्थात्‌ आविर्भाव हाता है, तया उनके अविकृत 
fae अंश से जीव का आविर्भाव होता है । इस प्रकार सद्‌ और चित्‌ दोनों ब्रह्म के ही स्वरूप हैं । 
परब्रह्म जा आनन्द स्वरूप है | उसका जगत्‌ एव जीव में अभाव है । जिस पर उसका अनुग्रह हाता है 
उसी को वह अपनाता है । उपयुक्त पद की तीसरी पंक्ति में यह कहा गया है : हे राधा, सत्‌ एव' 
चित रूप ब्रह्म तेरे लिए ही ब्रह्म से विभक्त हुए हैं । ब्रह्म लीला करके तुझे सुख देना चाहते हैं । इसीलिए 
कृपा करके परब्रह्म ने सृष्टि का विस्तार किया है । कवि ने संक्षेप में शुद्धाद्वैत वेदान्त के अविकृत परिणामवाद 
का यहाँ काव्यात्मक शैली में निरूपण किया है । | 
माया : माया ब्रह्म का ही स्वरूप है । वह ब्रह्मवशा है एव ब्रह्म को शक्ति है । यहां उसी को ` 
राधा नाम दिया गया है । रावा ही सृष्टि का सुहाग है । राधा के ही प्रम-वश होकर परब्रह्म श्रीकृष्ण 
ने सृष्टि का विस्तार किया है । “पद्मपुराण' में राधा का प्रकृति एव” कृष्ण को पुरुष कहा गया है-- 
“पुरुष प्रृतिस्त्वांद्यौ राधाबन्दावनेश्वरो ।' 
भारतेन्द जी ने इस पद में राधां के माहात्म्य का वर्णन करते हुए, उसे भगवान, की अभिन्न शक्ति 
बताया है । यही बात “पद्मपुराण? में है । भारतेन्दु बाबू का यह पद काव्यत्व की इष्टि से ही नहीं, 
तत्त्वचिन्तन की इष्टि से भी महत्त्वपूर्ण है । SA 
भारतेन्दु बाबू ने भगवद्‌ अनुग्रहं का वर्णन अनेक रूपों में किया है । वे कहते हैं कि जगत, के झूठे 
मोह ने और स्वगं जैसे स्वादों ने मुझे ललचा दिया है । जगत, के साना और लोहा दोनों में कोई अधिक - 
अन्तर नहीं | एक पाप हे ता दूसरा पुण्य है, पर दोनों क्रिती न किसी रूप में जगत्‌ के विषयों के साथ 
बाँधे रखते हैं । जगत्‌ में स्वाये और परमार्थ दोनों लोभ पर पर आधारित हैं । केवल नाम में ही अंतर 
है । इनमें फंस करके हे कृपा के सागर, तुम्हारे चरण कमलो का अचन मैं भूला dar हू । मोह में 
इ घर-उंधर भटकता हुआ मेरा जीवन व्यर्थ व्यतीत हाता जा रहा है । मुझसे मोह wer नहीं हैं । हमेशा मै 
 हॉय-हाय करता रहा ह । मैंने अपनी उम्र के सभी दिन जगत, की ज्वालाओं में सुलगा रहा हूँ । 
` हे केशव, आप हम पर कृपा कीजिए ऑर जग के जाल से मुक्ति दिलवाइए। मै हरिशचन्द्र दीच-हीन हू । 
. आपका दास हु । मुझ पर ATP AT RM USVI ITE —— - 
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अहे! ! इन झूठन MR भुलायौ_ । 

mag जगत्‌ के BIE स्वर्ग के, स्वादनि aie लल्यायौ । 

मले होइ किन लोह हेम की, पुन्य पाप. दोड घेरी । 

लोभ भूल परमारथ स्वारथ, नामहि मै कछु फेरी । 

इनमें भूलि कृपानिधि तुम्हरे, चरन-कमल बिसरायों | 

तुम fg भटकत फियों जगत मे, नाहक जनम गंवायो | 

हाय-हाय करि मोह छांडिके, wag न घीरज घार्यो । 

या जग जगनी जोर अगनि मे, आयसु दिन सब जायों ! 

करहु कृपा करुमानिधि केसव, जग को जाल छोड़ाई ! 

दीन-हीन 'हरिचन्द” दास कों, वेगि लहु अपनाई + ब्रजमाघुरीसार .पृ. ३२१ 


पद में 'दीन-हीन हरिचन्द' दास...” के प्रयाग से स्वामी-सेवक भाव प्रकट हुआ है, जा विशिष्टा- 
हैतवाद से सम्बद्ध भक्त कवियों के साहित्य में निरूपित हुआ है । “रामचरितमानस? में तुलसी ने ऐसी 


ही दास्य भाव की भक्ति का निरूपण किया है । 'स्वामी-सेवक भाव बिनु, भव न तरिय उरगारि' यह - 
कथन “रामचरितमानस' के उत्तरकांड का है । 


संसार : ya की इष्टि से जगत्‌ ब्रह्म स्वरूप और संसार अविद्या माया रूप है । भारतेन्दु 
बाबू ने 'अहो इन झूठन मोंहि भुलायौ' इस उपयुक्त पद में जगत का उल्लेख संसार के रूप में ही 
किया है । भगवदनुप्रह के अभाव में मोह, लालच में व्यक्ति waar है एव उसका जीवन निरर्थक हो 
जाता है । इस तरह इस पद में भारतेन्दु ने अविद्या-माया का भी वर्णन किया है । 
मोक्ष : 'लीला-अनुभव' पुष्टि-भक्ति का चरम फल g | galia के अनुसार जीव पर जब भगवान्‌ 
का अनुग्रह होता है तभी वह आनंद में मग्न होकर लीला का अनुभव करता है । इसमें श्रीकृष्ण के प्रति 
अन्यता परम अपेक्षित है | हरिशचन्द्र कहते हैं कि घनश्याम का अनुग्रह हा जाए तो जगत, के दुःख तृण 
के समान जल जाएँ और जीव को क्षण में लीला की अनुभूति हाने लगे-- 
ang कबह सुख सां रहते !. 
छांड़ि जाल सब निसि-दिन Taal केवल इष्ण हि कहते । 
सदा मगन लीला-भनुभव में, रग दोउ अविचल वह ते । 
'हरीचन्दू? घनस्याम बिरह इक, जग-दुःख तन सम TEA । ब्रजमाधुरीसार, 7. ३३१ 
जैसे जहाज का पक्षी इधर-उधर उड़कर अन्य दारण के अभाव में पुन; जहाज पर ही शरण पाता 
है, उषी तरह यह जीव संसारी झंझटों में फंसा होने पर भी परमात्मा की शरण में जाने पर ही 
art पा सकता है । भारतेम्दु arg कहते हैं कि हे परमात्मा, जीवन में तुम नहीं हा ता जैसे बिना 
नमक का भाजन Gat लगता है वैसे ही जीवन में भी काई स्वाद नहीं रह जाता । तात्पय यह है कि 
मोह HSRC परमात्मा का अवलम्बन ग्रहण करना आवश्यक है । संसार के अपने पराये सभी संबंध 
स्नेह युक्त हाने पर भी व्यथं हैं। तुम्हारी कृपा हाने पर ही इस कठिन मोह को “फांस” से मुझे मुक्ति मिल सकती है- 
सब गुन दोयं जुपै तुम नाही, तौ बिच छोन रसोई । 
ताही सों जहाज-पच्छी' सम, गयौ अहो मन होई । 
अपने और पराये सबही जदपि नेह अति लावे | 


३४ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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पै तिनेसों सन्तोष होत नहि, ag अचरज जिय गाचे । 

जानत He तुम्हारे बिनु सब, बाद्हि' बीतत सांस | 

“हरीचन्द' ate छूटति तऊ यह, कठिन मोह की फांसे। 'ब्रजमाधुरीसार, पृ. ३३३ 

Tee श्रीकृष्ण की निकुज ब्रज-लीलाओं के दर्शन के लिए ही ऋषि-मुनियों ने ब्रज में पशु-पक्षियों 

का रूप घारण किया है । रसखान की भाँति भारतेन्दु वावू ने भी वृन्दावन-वासियो के जीवन को धन्य 
कहा हैं क्योंकि वे सभी श्रीहरि के कृपापात्र है । Yared वेदान्त दर्शन के अनुसार परब्रह्म जब लीला करने के 
लिए आविभू त होता हैं तव वह जा कुछ करता है वह. अपने अनुकंपा प्राप्त भक्तों के लिए ही करता है | 
g स्वय रसरूप है! उपे रस को अपेक्षा नहीं है । केवल भक्तों को अपनी लीलाओं का रसास्वाद कराने' 
के लिए वह यहाँ अवतरित हाता है । इस पद में ब्रज एव' ब्रजवासियों के प्रति जा प्रेम कवि ने प्रकट 
किया है, वह रसखान की अपेक्षा किती भी भाँति कम नहीं है-- 


धनि ये सुनि चुन्दाचन्‌वासी l 

दरसन हेतु विहंगम | रहे, मूरति मधुर उपासी । 

नव कोमल दळ पल्लव दुम पे, सिलि बेठेत है आई | 

नेननि मू दि त्यागि कोलाहल, gate बेचु-घुनि भाई । 

प्राणनाथ के सुख की बानी, करहि' अञ्रत-रसपान । 

हरीचंद' हमकों खोड दुरलभ, यह विधि की गति आन । ब्रजमाधुरीसार, पू. ३३४-३३५ 


उद्धव ने गोपिकाओं को उपदेश दिया कि ब्रह्म ada उ 
l l ह्य सवत्र व्याप्त हे । जल-स्थल सभी में 
है । गापिकाओं ने उद्धव के इस उपदेश को, ज्ञान की इस बात के सहर्ष स्वीकार किया । ee 
से कहा कि ब्रह्म सवव व्याप्त है । यह हम जातती हैं, पर हम क्या करें £ नन्दलाल के दशैं ae 
x en हँ। हे उद्धव, तुम भुरा जाकर उनसे यही कहना कि हे प्यारे श्रीकृष्ण तेरे mt : a 
द की al आंखें मानती नहीं हैं । इस पद में गापिकाओ ने उद्धव के ब्रह्म विवि न Ab 
विचार मान्य किए हैं । यहां तक कि गोपिकाओं ने स्वथं के इस' वेदान्त विष rR S 
प यह रान्त विषयक विचार से w. 
च्य A A ० 
पे दिना जलाल 1 ce ae oe ह = 
5 न्दः ४ 
तुम उधो ! यहे कहियौ set लिन ल न्यालहि ठातती है. 
aS eal saai हम और कळू नहि जानती हैं । 
र तिहार, Rar बिना, अखियां दुखियां नहि" मानती हैं ॥ व्रजमाघुरीसार, 7.334 
(५) मेथिळीशरण गुप्त E 


जीवन : गुप्तती (१८८६-१९६४) का जन 
z का जन्म चिरगाँव (झाँसी) में हुआ था येव 
ओर इनका संपूर्ण परिवार परम आस्तिक हे । इनके लघ आता सियारामशरण गुप्त हट me 
कवि थे । जिनका “सुनंदा? खंडकाव्य सुप्रसिद्ध है । टु ao वरी 
काव्य : मैथिलीशरण गुप्त fe वेदी युग के सर्वाधिक लोकप्रिय एवं सवंतामुखी प्रतिभा-संपन्न करि 
— T व 


ॐ y 


के लिए प्ररणास्रोत के रूप में भारतभारती? के स्रष्टा मैथिलीशरण अविस्मरणीय रहेंगे । गुप्तजी पर 
म 


आस्तिक एव रामभक्त कवि थे । इनका 'साक्रेतः मड काव्य रामक ; 
anini Sha Veha WER कव, है, जा इनकी अखंड रामभक्ति 


` का परिचायः फि rim 
ae [यक है। फिर कवि का नाम Y । माथलीशरण है | राम परिवार में भी जनकात्मजा भैथिली 
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उमिला, कैकेयी, एव" कौशल्या के प्रति कवि का क्‍यों विशेष पक्षपात है, यह एक अलग शोध का विपय है । 
“विष्णुभ्रिया' नामक खंडकाव्य के मंगलाचरण में राम के समस्त aes, क्रियाकलाप एवं लीला का श्रेय कवि 
मैथिली की करुणा, सहिष्णुता एव" त्याग के ही समपित करता है-- री ड 
इष्ट वही व्यष्टि, जय उस gaaat की, अपने दगम्थु से, समष्टि के जा घोती ह । 
मांग भर पाती राम, क्या तुम्हारी लीळा की, मैथिली की करुणा न देती, उसे मोती जा 
“साकेत? महाकाव्य में उर्मिला महत्त्वपूर्ण है । राम-सीता-लक्ष्मण वन में गए और उर्मिला “साकेत 
में ही रही । अतः कवि ने उर्मिला के साकेतस्थ राजभवन का ही समस्त रामकथा का केन्द्र बनाकर 
महाकाव्य का नाम “साकेत' रखा । “साकेत? के नवम सर्ग में कवि ने उर्मिला के विरह का वर्णन किया Zl 
जैसे “श्रीमद्भागवत? का प्राण श्रीकृष्ण लीलाएं एव उनसे dag दशम स्कन्ध है, वैसे ही “साकेत का 
प्राण नवम स्कन्ध है । “साकेत? के अतिरिक्त गुप्तजी ने पौराणिक, ऐतिहासिक, सामाजिक, धार्मिक इत्यादि 
विषयों पर निम्नलिखित खण्डकाव्य लिखे हैं--(१) रंग में भंग, (२) जयद्रथवध, (३) शकुंतला, (४) किसान 
(५) शक्ति, (६) सैरंघ्री, (७) वकसंहार, (८) वन-तैभव, (९) पंचवटी, (१०) यशोधरा, (११) सिद्धराज, 
(१२) नहुप, (१३) कर्वला, (१४) अजित, (१५) हिडिवा, (१६) विष्णुश्रिया, (१७) द्वापर । 2 
काव्यत्व की efor से “साकेत? का नवम सरग एव 'द्वापर' का कुछ अश महत्त्वपूण हूँ : । यों SS 
की इष्टि से 'साकेत? में श्यृंगार, हास्य, करुण,शांत इत्यादि का चित्रण वड़े ही सहज प्‌ i हुआ दै l 
उभिला के विरह का 'साकेत” के नवम सर्ग में कवि ने वर्णन किया है । दशम स्कन्ध जैसे भागवत का 
प्राण है, वैसे ही नवम सग “साकेत? का प्राण हैं ( कवि ने उर्मिला के माध्यम से विप्रलंभ श्वंगार को 
सभी मनःस्थितियों का बड़े ही मनोवैज्ञानिक ढंग से चित्रण किया है । उर्मिला के हृदय प्र अवधिशिला 
का गुरुतर भार पडा है । उसे वह अपने आँसुओं के क्षार से तिल-तिल काट रही है । कैसी वेदना है 
विरह--अवधि-शिला की ! 2 
इनके अतिरिक्त 'प्लासी का युद्ध, 'मिघनाद' और दुत्रसहार ये तीन इनकी अनुदित रचनाएँ 
हैं । तिलोत्तमा, अन्द्रहास' और 'अनघ' नामक तीन नाटक भी gasi ने लिखे हैं! गुप्तजी ने 
सभी प्रकार के प्रगीत एवं मुक्तक भी लिखे हैं । अपनी उत्तम Ta रचनाओं के द्वारा जिन आधुनिक 
कवियों ने हिन्दी खड्डीबोली को सरस एव' मधुर प्रांजलता प्रदान की है, ERR A का भी महत्त्वपूण 
स्थान है । गुप्तजी भारतीय संस्कृति के संस्तोता हैं । इनके काव्य की सर्वाधिक विशेषता यह कि उसमें 
` प्राचीन सांस्कृतिक परंपराओं के चित्रण के साथ-साथ युगवमो का स्वर भी मुखरित हुआ है । गांधीवादी 
विचारधारा का बड़े ही सहज ढंग से इनके काव्य में निरूपण gat है । सादगी, श्रम, सत्य, अहिंसा इत्यादि 
गांधीवादी विचारधारा के स्तंभ हैं । इनके काव्य में सवत्र इनका चित्रण हुआ है | 


वेदान्त : मैथिलीशरण गुप्त के कृष्ण-काव्य में दशन एव' वेदान्त विषयक विचार यत्र-तत्र स्वल्प 
मात्रा में उपलब्ध होते हैं । जैसे भक्त का संबंध भक्ति के साथ हाता है, वैसे ही यदि कवि का संबंध 
वेदान्त के साथ हा ता उसका साहित्य वह शाश्वत स्रोतस्विनी लाक-माता बन जाता है, जा दोनों किनारों 
तक ते भरी-भरी बहती ही रहती है, पर उसके गहरे उदर में भी अनंत-अनंत शाश्वत क्षीर-नीर 
स्रोत भी प्रवाहमान रहते हँ । गुप्तजी मानवता को प्रधान मानते हैं फिर भी वे परोक्ष तत्त्व को लोकहित के साथ 
संयुक्त करने के पक्ष में हैं । यों वे राम-भक्त हाने के कारण! विशिष्टाद्वेत-मत को ही प्रमुखता देते हैं 


पर यह उनके व्यक्तिगत जीवन और आन्तरिक श्रद्धा का ही विषय है । तात्पये यह है कि गुप्तजी परोक्ष- | 


सत्ता की चिता करना व्यथ समझते हैं । आधुनिक युरोपीय दर्शन भो यही सोचता है एव” विवेकानंद भी 
Bes le eee म 
१. मैथिलीशरण गुप्त : व्यक्तित्व एव' कृतित्व, पृ. ७९ 
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मानव में ईश्वर के दर्शन को ही सच्चा दर्शन मानते हैं 1! यही वात हमारे भारतीय दर्शन भी कहते g- 
6. ~ e 3 में ह 
न मानुषात्‌ श्रेष्ठतरं हि किंचित्‌ । साकेत? में लक्ष्मण कहते हैं-- 

अछक्ष्य की बात अलक्ष्य जाने, समक्ष को ही हम क्यों न मान्न । 


रहे बही प्लावित प्रीतिधारा, आदर्श ही इश्वर हे हमारा ॥ -द्वापर, पृ. १७७ ` 
इतना होने पर भी गुप्तजी के द्वापर? काव्य में “गोपी? नामक प्रसंग में योग, ज्ञान, ब्रह्म, निगु'ण- 


निराकार से संबद्ध विचार व्यक्त हुए हैं । देखा जाए तो यह प्रसंग उद्धव गोपी संवाद ही है। उद्धव ने 
ज्ञान विषयक चर्चा जब गोपियो के समक्ष प्रस्तुत की तब एक गोपी ने उनसे कहा-- 
आत्मशान हीन बह मुग्ध, वही ज्ञान तुम लाए । 
धन्यवाद्‌ हे बडी कृपा की, कष्ट setae आए ॥ 
इसी अब्याय में 'उद्धवशतक' के संदर्भ में निरूपित वेदान्त के विचारों से यह तथ्य पर्याप्त साम्य रखता 
है । गापिकाएं उद्धव से कहती हैं कि हमारा वियोग तुम्हारे ज्ञान-याग से अच्छा है । हमारे इस कृष्ण 
वियोग में भी आक्रति, प्रकृति, रूप, गुण, नाट्य, कवित्व कला इत्यादि विद्यमान हैं- 
` ज्ञान-योग से हमें हमारा, यही वियोग भला हे । 
जिसमे आकृति, प्रकृति, रूप, गुण, नाटय, कवित्व कला है ॥ 
ब्रह्म : Het वेदान्त के अनुसार ब्रह्म का वास्तविक स्वरूप निगुण एव' 

उद्धव जिस ज्ञान का उपदेश दे रहे हैं, बह अद्दैत-वेदान्त ही है । जिसमें आहत cee A 
गुण कुछ नहीं है । आर्कात, प्रकृति आदि सभी सगुण ब्रह्म के रूप हैं । उपयुक्त पंक्तियों में गोः न 
ज्ञान-योग के प्रति उपेक्षा एव सगुण ब्रह्म रूप श्रीकृष्ण के प्रति आस्था प्रकट को है । कृष्ण की ve 
सगुण लीलाएँ आरक्त, प्रकृति, रूप, गुण, नाट्य इत्यादि में समाविष्ट हा गए हैं । sibs 
_ जगत्‌ : जगत्‌ को शंकर ने मिथ्या कहा है, माया एव' विवर्ता कहा. है किन्तु yada वेदान्त में 
इसे भगवत्‌ कार्य कहा है । ब्रह्म के आधिभौतिक रूप से जगत्‌ एव' जीव का आविभवि gar 
परमात्मा एकाको रूप में असन्न न रहकर स्वयं को ही प्रकृति, जीवात्मा, एव अन्तर्यामी आत्म : मं 
विभाजित करता है । परमात्मा को इच्छा से ही प्रकृति में चित्‌ एव आनन्द का अभाव रहता है = 
जीवात्मा में केवल आनंद का अभाव रहता है और परमात्मा के अन्तर्यामी स्वरूप में सत्‌, चित और 
अननः ये तीनों तत्त्व पूर्णरूप में विद्यमान रहते हैं । सच्चिदानंद भगवान के अविकृत सद्‌ अंश से जड़ का 
निगमन हाता है, तथा अविकृत चिद्‌ अंश से जीव का आविर्भाव हाता है । इस प्रकार शुद्धाद्वैत में जगत 
एवं जीव ब्रह्म के हो रूप माने गए हैं। जगत्‌ एव' जीव अन्त में ब्रह्म में लीन हा जाते हैं, जिसे तिरोभाव 
कहते हैं | जब उद्धव जगत्‌ के। मिथ्या घोषित करते हैं तब गोंपिकाएं उत्तर में कहती हैं कि माया fies 


हैं, ऐसा भाव उद्धव तुम में कैसे जागा ? सच्चा ज्ञान यही है कि हम-तुम अनन्त ब्रह्म के ही स्वरूप हैं । 


माया केसे मिथ्या हा सकती है! जब तक कि मायावी (परब्रह्म श्रीकृष्ण) विद्यमान हैं । वह हम 
सर्वत्र विद्यमान है । वह नटखट है । अलग-अलग व्यक्तियों में वही संघ" उरल कर रहा है 3 5 pi में 
इस प्रकार का प्रपंच ठोक लगता है तो हमें क्यों लज्जा आनी चाहिए और निगू'ण ब्रह्म हो यदि 
जाए तो जगत्‌ की क्रीडाएं (लीलाएं) कंसे पूर्ण होंगी- SARU ७ । ब्रह्म ल रह 
राम राम ! मिथ्या माया के, भाव कहां से जागे । 
सच्चे ज्ञान; अनन्त ब्रह्म क्के जीव आप तुम आरो l 


: २. To see God in man is the real God vision, man is the grratest of all being 


Bey 
va p 
See 
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विद्यमान सब विगत क्यों न हो, किन्तु समाज न भावी । 
मिथ्या केसे है माया भी, जब तक वह मायावी ? 
हम मे-तुम मे पक ब्रह्म, पर वह केसा नटखट है ! 
बोळ, दों घरों मे दो बाते, करा रहा खटपट है । 
उसको यही प्रपंञ रुचे तो, हमे कौन-सी ster ? . 
एकमात्र यदि वहीं रहे तो, चले कहां से क्रीडा ? द्वापर, पृ. १८० 
गापिकाएं कहती हैं कि हे उद्धव | तुम उस छली कृष्ण का निगुण-निराकार बताकर अन्तहेष्टि 
से देखने का उपदेश दे रहे हो, पर हमने उसके गुण-रूप सव देखे हैं । उसने हमारे साथ वृन्दावन की 
कुंज कुटीरों में और यमुना की कछार में काम कीड़ाएँ की हैं ता जव तक हमारे ये चम-चक्षु विद्यमान 
हैं तब तक हम उसे निगु ण-निराकार मानकर अन्तहृष्टि से क्‍यों देखें ? गापिकाओ का उत्तर प्रशस्य है । 
यही Ar gada वेदान्त का आधार है । सगुण ब्रह्म ही श्रेष्ठ है । अक्षर ब्रह्म अर्थात्‌ ज्ञान रूप ब्रह्म में 
आनन्द की मात्रा कम है, वही निगुण निराकार है । द्वापर' में गेपिकाएं उद्धव से इस प्रकार कहती हैं- 
होगा निगु ण, निराकार, वह छली तुम्हारे लेखे, हमले पूछे तुम, उसके शुण-रूप हमारे देखे । 
अतरृष्टि मिले ते हम भी शून्य देख लें अव के, पर जब तक हे, कहे क्या करें, चर्म चक्ष हम सबके ? 
उद्धव ! तुम यह पूछ रहे हो कि कृष्ण कहां हैं ? पर हमें ऐसा कोई स्थान नहीं दिखाई देता, जहां 
वह न हा । अभी वह मन भाया मनमोहन हमारे ध्यान में ही था किन्तु ज्ञान की माया वीच में आकर 
खड़ी हा गई सा वह दिखाई नहीं दे रहा है । अद्वैत वेदान्त माया को आवरण कहता है । उसके कारण 
ही ब्रह्म दृष्टि गोचर नहीं होता है माया का आवरण ज्ञान से दूर हेता है । पर यहां गुद्धाद्वैत वेदान्त 
के अनुसार इसके ठीक .विपरीत वात कही गई हैं । यहां ज्ञान अज्ञान का आवरण वन गया है, अवरोध 
बन गया है, विघ्न बन गया है । इसी कारण गोपिक्राओं को ध्यान में कृष्ण के दर्शन नहीं हा पा रहे हैं । 
gast की यह उद्‌भावना अपने आप में मौलिक एवं अध्रतिम है । कहना वे यही चाहते हैं कि ज्ञान की 
` अपेक्षा सगुण श्रीकृष्ण श्रेष्ठ हैं-- tet 
कहां हमारा कृष्णु हाय ! हम यह क्या तुम्हे वताचें, 
और नही' Razg पड़ता, उसको जहां वतावे | 
अब तक यहां ध्यान मे तो था, वह मोहन मन-भाया ।. 
किन्तु आ खडी आज बीच में, कद शान को माया | -द्वापर, पृ. १७९ 
“बीच में में ज्ञान की माया कूद कर खड़ी हो गई है, यह कथन कितना सहज एव' स्वाभाविक है। 
गापिकाओ ने ज्ञात के माया कहकर वास्तव में उपे अज्ञान का नाम दिया है । 


उद्धव की ज्ञान निगुण संबंधी बाते गोपिकाओं को अच्छी नहीं लगीं और जियोगिनी राधा के संबंध | 

में जा कुछ उद्धव ने कहा वह भी उन्हें उचित नहीं लगा । राधा वियोगिनी है । अब योगिनी वनकर योग 
की साधना करे, ज्ञान की अग्ति में वह हृश्यमान श्रीकृण को भस्म करके उस भस्म को लगाकर बन में 
योगिनी बनकर विचरण करे, जव कि उसका योगिराज-श्रीकृष्ण मथुरा राजभवन में सुशोभित हे! रहा है । 
“सूरदास” के “उद्धव-गोपी संवाद” में गोपिकाएं उद्धव को उत्तर देती हुँ परन्तु इतना हृदय-स्पर्शी उत्तर 
वे नहीं दे पाती 'हैं। जीवित को मार कर उसे जलाना और फिर उसफी राख मलना कितना अनुचित है 2 
उद्धव के ज्ञान को स्वीकार करना गोपिकाओं के लिए जीवित कृष्ण के जलाने के जैसा है-- 

चाहे क्या राधा वियोगिनी, स्वयं भोग लाये तुम । 

आहा ! क्या ज्ञानाग्ति-रूप मे, भाग्य-भोरा लाये तुम्‌ । 
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डइयमान का भस्म लेप कर, फिरे योगिनी वन में । 


उसका यागिराज वह राजे, मथुरा राज-भवन में | द्वापर, पृ. १२० 
बिहारी के एक दोहे में वेदांत संबंधी चर्चा है । जिसका nae हम ऊपर कर चुके हैं । ब्रह्म 
aaa व्याप्त है, पर जसे हम अपनी आँखों से अपनी ही आँखें T देख सकते हैं बसे ही सव व्याप्त ब्रह्म 
के भी हम नहीं देख पाते हैं। गुप्तजी ने भी “उद्धवगापी-संवाद' में इस त्य ` अपनी विशेष 
काव्यात्मक शेली में प्रस्तुत किया है । गेपिकाएं उद्धव से कहती हैं कि हम अपनी att से अपनी ही 
आँखों के न देख पाएं तो क्या भय है ? सभी में हम उस प्रिय श्रीकृष्ण को देख लें, बस इसना ही 
हमारे लिए पर्याप्त है-- र 
देख न पार्वे आप आपको, ये आंख ते भय क्या ? 
wai उस अपने को देखे, तब भी कुछ सांशय क्या ? हापर, पृ. १८० | 
कृष्ण साकार 'हैं एव' परब्रह्म हैं । गेपिकाओं के लिए वे सर्वस्व हैं । उनके अन्तर्या मी पव; विभू 
कृष्ण ब्रज से मथुरा क्यों गए £ इसका बड़ा ही व्यंगपूर्ण उत्तर गापिकाए उद्धव का दे रही है | gor 
ब्रज में रहता ता उसे गाचारण के लिए जाना पड़ता, ब्रजवासी गाप-ग्वाले जैसा नाच नचाते, वैसा 
नाचना पड़ता । इधर-उधर माखन चुराकर लुका-छिपी करनी पड़ती । इस तरह के अनेक कष्ट उसे यहाँ 
ब्रज में उठाने पडते । वहां मथुरा में क्या है £ राजनीति के दावपच हैं । वुद्धि की पंतरावाजी है 1 कोई 
शारीरिक श्रम नहीं है । इस तरह हमारा साकार कृष्ण मथुरा में जाकर निराकार हा गया X सा उचित 
ही है । गापिकाओं ने ज्ञान का उपदेश लेकर आए उद्धव से यह कहना चाहा है कि तुम निराकार और 
ज्ञान का उपदेश दे रहे हो सो ठीक है । यह भी राजनीति के छल-छद्‌म की तरह हा कपटाचार है । 
“सुक्ष्म' बुद्धि पद में व्यंग है । जहां बुद्धि की प्रधानता हाती है वहाँ भावनाएं समाप्त हा जाती हैं और 
_छल-छंद शुरू हा जाते हैं । आधुनिक कवि नरेश, मेहता कहते हैं-- ति 
राजनीति देव-कन्या की नहीं, विष-कन्या की आत्मजा हे । -महाप्रस्थान 
<द्वापर' में गुप्तज्ञी की गापियाँ राजनीति के इसी विषाक्त रूप की ओर संकेत कर रही हैं- 
mà यहां घेरनी पड़तीं, नाच नाचना पड़ता | 
बह रस-गेरस कभी चुराना, कभी जांचना पडता | 
राजनीति का खेल वहां हे, सूक्ष्म बुद्धि पर सारा | 
निराकार-सा हुआ ठीक ही, वह साकार हमारा । द्वापर, पृ. १८१ 
सूर की गापिकाओं से भी व्यंग वचन में गृप्तजी की गापिकाएं अधिक तीव्र हैं । मथुरा से वेदान्त का ' 


ज्ञान लेकर उद्धव बडी उमंग से ब्रज में आए । उन्हें यह अपेक्षा रही कि ब्रज में हमारे वेदान्त का सुनने 
वाळे अधिकाधिक श्रोता मिलेंगे, पर उद्धव का अनुमान असत्य सिद्ध हुआ । उद्धव ने तो वेदान्त का उपदेश 
देता आरंभ किया पर कोई श्रोता ही उनके ज्ञान को सुनने के तैयार नहीं हुआ | उद्धव की इस विवशता 
का गापिकाएँ बड़ा ही अच्छा आनन्द लेती हैं । गापिकाएं स्वयं को निगु'ण एंव निपट-निरीह बताती हैँ। 
यहां निगुण शब्द का अर्थ गुण-रहित या वुद्धिहीन किया गया है तथा निपट निरीह से जति स्वयं को 
एकदम ऋजु बताया है । इसी कारण वे कहती हैं कि हम जैसी गुणरहित स्त्रीजनों के लिए तो अब शेष 
जीवन निराकार ही निराकार है । तात्पर्यं यह है कि जीवन में साकार कृष्ण के साथ पुनः लीलाएं वे कर 
सकेगी या नहीं इसमें उन्हें संदेह है । इंसीलिए उन्होंने अपने जीवन को निराकार अर्थात्‌ नीरस कहा है । 
शापिकाएं इतना हाने पर भी राधा के प्रति अधिक सदय हैं । वे उद्धव से कहती हैं कि हे उद्धव ! तुमने 
हमको तो ज्ञान के हीरे चुगने को कहा है, पर कहीं तुम ये. हीरे राधा के न चुगा बैठना L 
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उद्धव ने ग्रापिकाओ से कहा कि कृष्ण का मोह छोड़ो । परब्रह्म का वास्तविक स्वरूप ता 
निराकार है । वह अरूप और अगोचर है । इसका भी वे उद्धव को ठीक उत्तर देती हैं । वे कहती हैं 
“मन मोहन से हमें मोह है और उसी श्याम का हमें लाभ है क्योंकि ag हमारा जीवन-धन है । तुम्हारा 
ज्ञानयोग तो एक प्रकार की सुषुप्ति है | उरे तुम frat के लिए आए हो, जो जाग्रत की समाधि, निद्रा 
या स्वप्न दिखाने जैसा है । कोई जाग रहा हो उसे यह कहना कि तुम इस समय सो रहे हो, स्वप्न 
देख रहे हो, पर इस तरह के कथन मात्र से जाग्रत व्यक्ति निद्राधीन नहीं होता, स्वप्न नहीं देख रहा 
होता, क्योंकि वह जाग्रत है । ब्रह्म गापिक्राओ के लिए नाममात्र है। उद्धव जैसे ज्ञानी के लिए वह 
फलदायक हों सकता है, पर निरीह गेपिकाओं के लिए तो नटवर, नागर, नायक श्रीकृष्ण ही फलदायक g- 


ज्ञानयोग लेकर Bota ही, तुम न सिखाने आएं ? 
जाग्रत के समाधि-निद्रा का, स्वप्न दिखाने आए । 
नाम-सात्र का ब्रह्म तुम्हारा, रहे तुम्हे फल-दायक । 
उद्धव, नही' निरीह हमारा, नटवर; नागर-नायक । द्वापर, पृ. १८४ 
गापिकाओ ने साकार वंशीधर कृष्ण के अपने जीवन में पुर्णतः अपनाकर स्वयं के कृत-काम माना है । 
कृष्ण उन गापीजनो के जीवन में ऐसे उल्लास-विलास के रूप में आए जैप्ते जीवन में यौवन आता है और 
यौवन में मधुमास आता है । जिसमें व्यक्ति इस प्रकार सोलह कलाओं से खिल उठता है कि उस सुख के 
समक्ष मोक्ष एवं परमपद भी अतीव तुच्छ प्रतीत हाते हैं। साकार ब्रह्म का प्रतिपादन गोपियों के 
शब्दों में कवि ने किस प्रकार किया है, यह दर्शनीय है-- / 
कृया वतलावे', वह वंशीधर, केसा आया हम मे? 
ताल न आया होगा ऐसा, कप्री किसी की सम मै । 
जीवन मे योवन-सा आया, यौवन में मघु-मद-सा । 
उस मद में भी, छोड़ परम पद्‌, आया वह गद्गढू-सा -द्वापर, पृ.१८६ 
गापियों ने कृष्ण के विराट्‌ सगुण रूप की उपासना ही श्रेष्ठ मानी है। निगुण, निराकार की उपासना 
उनके लिए बडी कठिन है । गापिकाओं ने उस उपासना को सूक्ष्म की उपासना कहा है । सूक्ष्म की 
उपासना में केवल ध्यान करना होता है । किसी विन्दु पर दृष्टि स्थि करके समाधि लगानी 
होती है, पर गापिकाओं के लिए सुक्ष्म की आराधना संभव नहीं है । गोपिकाओं ने विराट्‌ के लिए 
“नज? का प्रयोग किया . है 1 विराट उनका अपना है । श्रीकृष्ण उनका अपना है । सूक्ष्म जा fag ण- 
निराकार है वह उनका अपना नहीं है । उनसे वे सिर नहीं मारता चाहतीं । अनपक्षित से जब व्यवहार 
का अवसर आए और जो मनःस्थिति हो, बेसी ही मनःस्थिति ग्रापिकाओ की है/। वे उद्धव से कहती है-- 
निज विराट्‌ को छोड सूक्ष्म से, कोन यहां सिर मारे ? / 
घार सके उसको जो जितना, जी भर-भर कर घारे । द्वापर, पू. १८५ 
गापिकाए उद्धव से कहती हैं कि हम सान्त हैं, ससीम हैं । हमारा संबंध अनन्तता से कैसे संभव है १ 
हम अन्तवन्त हैं ता अनन्तता हम कहां से लाएं £ हम तो इस शरीर में ही परमात्मा के चिन्मय स्वरूप 
श्रीकृषण से मिलता चाहती हैं- . 
न्तवन्त हम हन्त ! कहाँ से, वह अनन्तता लावे । 
इस ama में ही निज चिन्मय, पति तो हम पात्रें । -द्वापर, पृ. १८५ 


जीव एव' जगत्‌ ब्रह्म के आधिभौतिक स्वरूप से आविभूत हए हैं एव परब्रह्म उनके अणु-अणु भै a 
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व्याप्त है । HY परब्रह्म हैं । गापिकाओ के पचमीतिक शरीर में प्राणरूप में वे विद्यमान हैं । 'पीताम्बर' . 
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के अस्तित्व के कारण ही अग्नि में नया तेज, जल में नवल उज्ज्वलता, आकाश में नव्य नीलिमा, पवन 
में नया रंग तथा पृथ्वी नवीन गुण-गन्थवती वनी है । तात्पयं यह है कि जगत्‌ और जीवन में जो कुछ 
चेतना का हास-विलास है बह श्रीकृष्ण ही है- 
नई अरुणिमा जगी अनल भें, नवलोज्ज्वलता जल में । 
नभ में नव्य नीलिमा नूतन, हरियाली भूतल 
नया रंग आया समीर में, नया गन्ध-शुण छाया | 
[ण रूप पांचों aat में, वह पीताम्त्रर आया । -द्वापर, पृ. १२७ 
गापिकाओं ने तित्ति परक योग-माग को वेद-विपरीत एव' अनुचित माना है । वेद-माग में 
तिवत्ति परक अकर्मण्य जीवन की अपेक्षा प्रवृति परक जीवन को श्रेष्ठ माना है । गोपिकाएं सौ वर्ष 
जीना चाहती हैं । यह आशा लेकर किं कृष्ण से फिर कभी मिलन होगा । कृष्ण ईस जीवन में उन्हे 
कभी न कभी ar अवश्य मिलेंगे | इस छन्द में निर्बेद माग अर्थात्‌ योग माग के प्रति उपेक्षा प्रकट की गई है- 
वेद मार्गियो में आ पहुंचा, यह निर्वेद कहां से 
लोटा ल जाओ, हे उद्धव! लाये इसे जहां से। 
हम सो वष जियेंगी, अपनी, आशा लेकर उर में । 
वह प्रसैन्नता से प्रमोदरत, रहे प्रतिष्ठित पुर में । -डापर, पृ. १९८ 
maat योग शब्द का संयोग से अर्थ लेती है. और वे कहती हैं कि श्रीकृष्ण के साथ हमारा 
योग-वियोग ता हो चक्रा है । रस की लट का समय गया aa संघि-विग्रह एव नियम-निग्रह का समय 
जाया है । हमारे प्रेम की कसौटी का समय अभी है । जिस योग के नियम का पालन करने के लिए योगियों 
को कठिनाई महसूस हाती है वह हमारे जीवन का स्वाभाविक अंग aa जायेगा | अब हम मुरली नहीं सुनेगीं 
स्वयं शंख वजाएंगीं | यहां गोपिकाएँ कहना चाहती हैं कि अब हमारे लिए योगसाधना सहज हे! जाएगी-- 
योग-वियोग हो चुके उद्धव, खले संधि-विग्रह अब | 
रस की लूट हुई मनमानी, पळे नियम-निग्रह अब | 
सुरळी तो बज चुकी बहुत अब, शंख फू फेगे सीधे । 
दूर मयूर, पुगे रण मे, गीध गुणों के गीधे । द्वापर, पृ. २०० 
and यह है कि सूर की भांति गुप्तजी भी मुख्यतः एक परम अस्तिक कवि हैं । काव्य सर्जन 
उनका मुख्य उद्देश्य है फिर भी वेदान्त के तत्त्व उपयु क्त रूप में उनके ग्रंथ 'द्वापर' में मिलते हैं । वेदान्त, 
से daa गुप्तजी ने गोपिक्राओं के माध्यम से जो कुछ कहलाया है, उसका सार यही है कि निगुण की 
अपेक्षा गोपिक्ाओं के लिए सगुण साकार की उपासना ही श्रेष्ठ है । Yared वेदान्त में अक्षर ब्रह्म की 
अपेक्षा आधिभौतिक परब्रह्म अधिक श्रेष्ठ है क्योंकि उसमें आनंद की मात्रा अधिक है । विषय की हृष्टि 
से (द्वापर? फा यह प्रसंग “भ्रमरगीत? प्रसंग ही कहा जाएगा । इसमें सूर,, नंददास इत्यादि कृुष्ण-कवियों की 
भाँति निगुण की अपेक्षा सगुण ब्रह्म की श्रेष्ठता ही स्थापित की गई है | 
मोक्ष : गोपिकाएँ परब्रह्म श्रीकृष्ण की सामीप्य, सायुज्य, रूपा लीलास्थ मुक्त ही चाहती हैं। वे 
सदा-सवंदा श्रीकृष्ण के साथ उनकी विभिन्न लीलाओं में साथ रहना चाहती हैं । 'द्वापर' में gana वेदान्त 
से सम्बद्ध ब्रह्म विषयक विचार निरूपित हुए हैं । Gated वेदान्त में परब्रह्म श्रीकृष्ण पूर्ण सच्चिदानन्द 


T gid पुर्ण रस रूप हैं तथा आध्यात्मिक अक्षर ब्रह्म (ज्ञान ब्रह्म, निर्गुण ब्रह्म) तथा आधिभौतिक 
a जगत्‌ ब्रह्म (जगत्‌) की अपेक्षा श्रेष्ठ हैं, मत, MMT) को अपेक्षा सगुण-आधिदेविक 


O Tog ही श्रेष्ठ हैं ऐसा गुप्तजी यहां प्रतिपादित कर रहे हैं । 
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६ जगन्नाथदास 'रत्नाकर' 


जीवन : हिन्दी कृष्ण कवियों में रसखान के पश्चात्‌ “रत्नाकर' एक ऐसे सहृदय कवि हुए हैं, जिन्हें 
खड़ीबोली हिन्दी गद्य-साहित्य के युग में ब्रजभाषा, ब्रजभूमि और ब्रजपति की लीलाओं से बेहद प्रेम है । 
द्विवेदी युग में महावीरप्रसाद द्विवेदी, मैथिलीशरण “गुः”, अथोध्यासिह “उपाध्याय”, 'हरिऔध”, श्रीधर पाठक 
जैसे कवि व्रजभाषा के भूलकर नव-नवीन छन्द शैलियों में खडीवोली हिन्दी को समलंकृत कर रहे थे, उस 
समय प्राचीन परंपरा के उपासक “रत्नाकर' ने ब्नजभाषा में ब्रजपति की लीलाओं का गान किया । कृष्णभक्ति 
की विह्वलकारिणी मधुर परंपरा के! अक्षुण्ण बनाए रखने के उद्देश्य से कवित्त, रोला जैसे छन्दों में 
“रत्नाकर' ने जो ब्रज्ञभापा में साहित्य लिखा, ag गरिमा की दृष्टि से आधुनिक युगीय ब्रजमाषा काव्य में 
अन्यतम है । “रत्नाक्रर' सागर का नाम है, जिसमें से रत्न पाने के लिए गोताखोरी अपेक्षित है । कवि 
जगन्नाथदास को साहित्य-सागर में ड्वकर प्राचीन अनध रत्न निकालने” के उपलक्ष्य में तों कहीं “रत्नाकर? 
के बिरुद से विभूषित नहीं किया गया है ? यदि यह सत्य है तो आपके लिए “यथानाप्रस्तथागुणः' 
उक्तिपूण रूप से चरितार्थ हुई कही जाएगी । 


काव्य : प्रयागस्थ “रसिकमंडल' ने “रत्नाकर” के ग्रन्य “उद्धवशतक? को प्रकाशित करके स्वयं को 
कृतार्थं समझा है | रत्नाकर’ ने अपने ग्रंथ 'उद्धवशतक” को प्रकाशित करने की “रसिकमंडल' प्रयाग को 
अनुमति प्रदान की, तब उनके आभार में अपने निवेदन में साहित्य मंत्रि ने कहा--'साहित्यममेज्ञ ब्रजभाषा- 
चार्यं महाकवि श्री वाबू जगन्नाथदासजी “रत्नाकर? के परम प्रतिभावान्‌ रुचिर-रत्नों का यह अनुपम हार 
(उद्धवशतक) हमें उदारतापूर्ण उपकार के रूप में प्राप्त हुआ हैं ।'! इससे अधिक कवि की क्या संस्तुति हो 
सकती है ? “उद्धवशतक' भ्रमरगीत परंपरा का ब्र॒जभापा में निबद्ध काव्य है । काव्य-रूप की दृष्टि से 
विचार करते हुए रमाशंकर शुबल “रसाल” ने इसे प्रबंध-काव्य और मुक्तक-काव्य दो का सुन्दर समन्वित 
रूप कहा है 12 ag प्रवंघकाव्य इसलिए है कि इसमें कृष्णकथा से संवद्ध एक महत्त्वपूर्ण घटना-“उद्धवगापी- 
मिलन संवाद? वणित है । कथा में एक क्रम है, इसीके कारण इसे 'प्रबंधकाव्य कहा गया है तथा इसमें 
मुक्तककाव्य के गुण भी हैं । 'उद्धवदातक? का प्रत्येक कवित्व भाव की हृष्टि से अपने आप में पूर्ण है एव 
सुर इत्यादि कवियों के पद की भांति प्रत्येक पद में कहे रतनाकर? इस प्रकार की छाप है । अंगूर का हर 
एक दाना जैसे रस की स्वतंत्र इकाई हाता है, वैसे ही 'रत्ताकर' के “उद्धवशतक? के रस भरें पद भी सगुण 


श्रीकृष्ण लीला-रस की स्वतंत्र इकाई हैं । 


समीक्षक श्री रसालजी ने 'उद्धवशतक? का समीक्षण किया है । उन्होंने इसे चित्रोपम सत्काव्य भी कहा 
है । प्रत्येक पद एक स्वतंत्र चित्र है । पद पढ़ने के साथ ही पाठक के मस्तिष्क में चित्र (बिंब) बनते चले 
जाते हैं, यही चित्रोपमता-गुण है 15 उद्धव “ are फो महत्त्वपूर्ण कृति है। इसमें लगभग १२१ कवित्त 
हैं। रस एव' भाव की दृष्टि से प्रत्येक कवित्त रस का सागर है। दार्शनिक विचारों का निरूपण “उद्धवशतक' 
में स्थान-स्थान पर हुआ है । शंकर के मायावाद से संबद्ध अद्वैत वेदान्त, आचाय वल्लभ के gada वेदान्त 
सांख्य, याग, दर्शन इत्यादि के तत्वों का ग्रंथ में यथास्थान निहूपण हुआ है । इस पर हम आगे 
= 
१. उद्धवशतक, “रत्नाकर? प्रकाशक : रसिक मंडल, प्रयाग, पु. १, दो शब्द 
२. उद्धवशतक, MIRIT, पृ. २० र 


३. उद्धवशतक, रत्नाकर, पृ. २१ 
३५ CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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विचार करने वाले हैं । “रत्नाकर' का जन्म ई. सन, १८६६ एंव अवसान १९३२ में हुआ l इनके पूर्वज 
हरियाणा राज्य के प्रसिद्ध सफोयों नामक कस्बे के रहनेवाले थे । जो कई पीढ़ी पहले काशी में जा बसे 
थे । “रत्नाकर? के पिता भारतेन्दु वाबू के श्रतरंग मित्र थे । अपने चर पर प्रायः साहित्यिक गोष्ठियाँ हुआ 
करती थीं, इसी कारण. “रत्नाकर के भी कविता करने की प्रेरणा मिली । 'रत्ताकर” संगीत, आयुवद, 
ज्योतिष, पुरातत्त्व इत्यादि विपयों के भी aaa थे ।-ये संस्कृत फारसी, उदू, ` प्राकृत, कय) मराठी 
एवः बंगला भाषाओं के ज्ञाता थे । ब्रजभापा के ते! ये आचाय थे ही । आधुनिक ब्रजभाषा कवियों x 
आपको मुर्घन्य स्थान प्राप्त है । भावों कीं रमणीयता के साथ-साथ इनके काव्य में शलोगत अलकरण भी 
मिलता है । कितु यह अलंकार-प्रयोग कहीं भी काव्य के रसास्वादन में व्याघात उत्पन्न नहीं करता है । 
eae जँसी सूक्ष्म, अनूठी सूझ, उक्ति-तैचित्रय तथा चित्रोपम शेली हिंदी साहित्य में विरल है । शुद्ध, 
प्रांजल Ua प्रौढ़ ब्रजभाषा के प्रयोग में ये भक्ति एवं रीतिकालीन ब्रजभाषा के कवियों में महत्त्वपूर्ण 
स्थान रखते हैं। 'उद्धवशातक' आपकी सन्‌ १९२९ की काव्य रचना है । ईसके अतिरिक्त आपके 
गंगावतरण' (१९२७), 'श्रगार-लह री”, 'हरिङ्चाद्र हिडोर' काव्य रचनाएं सुप्रसिद्ध हैं । 


“वेदान्त : 'उद्धवशतक' भ्रमरगीत परंपरा का काव्य है । आधुनिक काल में इस परंपरा में “रत्नाकर' के 
अतिरिक्त एक और 'भ्रमरगीत? से संबद्ध काय लिखा गया है और वह है कवि रत्न सत्यतारायण का “भंवरदू त? 
काव्य । “रत्ताकर? के उद्धबशतक” में कवित्व, भक्ति एवं दर्शन तीनों की त्रिवेगी बहीं हैं । एक और जहां यह 
उत्तम कोटि का भावपूर्ण काव्य है, जिसमे गापिकाओ का कृष्ण के प्रति प्रगाढ प्रेम व्यक्त हुआ है, वहां 
दूसरी ओर. दशन, वेदान्त एवं भक्ति के भाव इसमें भी बड़े ही विशुद्ध रूप में व्यक्त हुए हैं । ज्ञानी उद्धव का 
जडत्व भी गोपिकाओं की प्रेमाभक्ति की ऊष्मा पाकर द्रवित हे। उठता है और वे भी गोपियों की भाँति भक्ति में 
विह्वल -ह उठते हैं । 'उद्धवशतक' के भ्रमरगीत परंपरा का काव्य हमने इसलिए कहा कि इसमें कवि ने 
ज्ञान और योग पर सगुण भक्ति और प्रेम को श्रेष्ठता प्रतिपादित को है । सूरदास, नन्ददास आदि कवियों 
ने जो “भ्रमरगीत? लिखे हैं, उनका भी. मुख्य प्रतिपाद्य यही रहा है । “रत्नाकर? के 'उद्धवशतक? में “ञ्रमर' 
नहीं आता है । सूरदास, नन्ददास इत्यादि कवियों के इस प्रसंग में ‘wae’ आता है । जिसको लक्ष्य करके 
ग्रोपिया. कृष्ण एव उद्धव को उपाल भित करती हैं । “उद्धवशतक? में “रत्नाकर? ने उद्धव-गोपी संवाद में 
कई स्थानों पर दाशनिक विचारों का समन्वय भी वड़े मौलिक ढंग से किया है और कटीं-कहीं ता कवि की 
नवीन उद्भाववाएं भी इलाघनीय हैं । | 


कृष्ण ने यमुना में एक म्लान कमल बहता हुआ देखा | कृष्ण ने उसे नासिका से लगाया और 

“सुगन्ध साम्य से उन्हें राधा की याद हा आई । वे वेसुध हो गए । फिर एक कौरने “राधा-राधा' कहा तो 

. कृष्ण संज्ञा में आए । उद्धव अपने मित्र कृष्ण के संभाले हुए .थे | किसी तरह अपने मित्र उद्धव के कंधे 

का सहारा लेकर कृष्ण चलने में सगथ हुए । क्रृष्ण की स्थिति को देखकर कवि 'उद्धवशतक' (पद-२) में 
लिश्वता है,' कृष्ण यमुना में क्या नहाने गए, मानो स्नेह की नदी में नहा आए हों-- 


कान्ह गए यमुना नहान नए सिर सौं, नीके तहां नेह की नदी मे न्हाइ आए हैं ॥ 
` कृष्ण का “tg नदी? में नहाता यह इस काव्य का वीज है ता उद्धव का प्रेम-भक्ति में विह्वल हाता फल । 


कृष्ण ने उद्धव से गदगद्‌ वाणी में कहा कि हे उद्धव, ब्रजवास के दिनों को मैं आज भी नहीं भूल पाया 
5 R 1 काँटे की E वियोग oci Banii Biche नैत Ai, a ae याम ब्रज ही TH रहा है । इस 
' तरह कहकर कृष्ण उद्धव के समक्ष नन्द, यशोदा, गोपी, ग्वाले राधा सभी के प्रेम का वर्णन करते हैं । 
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ब्रह्मा : वियोंग-संतप्त . कृष्ण को उद्धव ज्ञान का उपदेश देते हैं । यहीं से इस काव्य में दर्शन की 
भूमिका प्रारम्भ होती है । उद्धव कृष्ण से कहते हैं कि सब कुछ ब्रह्ममय tay खल्विद ` ब्रह्मः’ 
‘एकोऽहं द्वितीयो नास्ति’, ‘aa सत्यं जगन्मिथ्या? तत्त्वज्ञान की इस प्रकार की बातें उद्धव कृष्ण के समक्ष 
प्रस्तुत करते हैं । एक प्रकृत व्यक्ति की भाँति प्रेम में कातर होना उन्हें कृष्ण की दुवंलता लगती है । वे 
हते हैं कि पृथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश इनके योग से जगत्‌ का निर्माण हुआ है । ईन पाँचों तत्त्वों 
में परमात्मा की सत्ता ही विद्यमान है । वेदों ने भी इस तत्त्वज्ञान के महत्त्व को स्वीकार किया है । जो 
कुछ भेद दिखाई देता है, वह ता बाहरी है । कनक और कुण्डल में क्या अंतर है ? केवल आकार का. 
ही अन्तर है । अंत में ता कुण्डल कनक ही है । ईस तरह गोपियों में, कृष्ण तुम में, सभी में एक ही 
परम तत्त्व की सत्ता विद्यमान है फिर वियोग और संयोग में भी संमभाव ही होता चाहिए । मिथ्या मोह 
के छोड देना चाहिए-- Å 


पाँचौँ तत्त्व मांहि एक सत्त्व की ही सत्ता संत्य, याही तत्त्वज्ञान कौ महत्त्व सूति गायौ हे. 
तुम at विवेक 'रत्नाकर' कहो क्‍यों पुनि ; मेद पंच भोतिक के रूप में रचायौ है ॥ 


Ñ ० Y ४ 5 A 
गोपिनि मैं आप में वियोंग और संयोग हूँ में, एक भाव चाहिए सचोप ठहरायो R । 


आपु ही खो” आपु कौ मिलाप और विछोह कहा, मोह यह मिथ्या सुख दुःख सब डायौ है ॥ 

2 ; ॥ ४ : “उद्धवशतक? पद-५ 

परमात्मा जब अण-अण में विद्यमान हैं, सभी में समाया हुआ है, ते उसका वियोग ही असंभव 

है । स्वयं से स्वयं का वियोग कभी हो ही नहीं सकता । उद्धव क्कृष्ण के 'यह' कहना चाहते” हैं कि 

मोह छोड़ो और ज्ञानी वना । ऐसा प्रतीत हाता है, जसे “गीता” के कृष्ण यहां उद्धव हों और गीता 

का अजुन यहां कृष्ण हो | वहां अजु न मोइग्रस्त है यहाँ कृष्ण मोहग्रस्त हैं । वहां. ज्ञान द्वारा कृष्ण अजुन 

का मोह दूर करते हैं, यहां मानों वही कार्य उद्धव ATA करना चाहते हैं ।. प्रारंभ कुछ. ऐसा. ही है) 

यों इस काव्य के अंत में चौवेजी छब्बेजी वनने गए तो हूबेजी हो गए के रूप में उद्धव स्वय प्रेमी हो 
गए हैं, पर यह बाद की बात है । न 


उद्धव ने जगत्‌ को स्वप्नवत्‌ मिथ्या बताया है । शंकर के मायावाद का यही मुख्य आधार है । संसार 
मिथ्या है स्वप्नवत्‌ है । इसके पश्च।त्‌ उद्धव कृष्ण से कहते हैं कि तुम ता स्वयं ज्ञानी हा । तुमका ब्रह्म- 
ज्ञान के बारे में कहना सूरज के दीपक दिखाना है पर लौकिक लगाव के कारण तुम्हारी यह स्थिति, हुई 
है । संसार असार है, सभी जन भ्रमित हैँ । जगत्‌ की किसी वस्तु की प्राप्ति इस तरह. मिथ्या है जैसे 
स्वप्न में किसी वस्तु की प्राप्ति ; : i ee 

Raa दिवाकर कों दीपक दिखायै कहा, तुमसे न ज्ञान कहा जानि कहियो करें |: ` 

कहे रतनाकर' पे लौकिक लगाव मानि, परम अलौकिक की चाह थहिबो कर । 

असत असार या पसार में हमारो जान, जन भरमाए सदा ऐसे रहिबो करें ।, 

जागत और पागत अनेक परप'खनि मेँ, जैसे सपने में अपने कों लहिषी करें |. . . 

' : + उद्धवशतक,. TERE 

उद्धव की बात सुनकर कृष्ण ने कहा कि एक बार तुम गोकुल जाकर आ जाओ फिर. हसको तुमः 
ज्ञान की वात सिखाना । हम तुम्हारी बात मान लेंगे । ; कक 

व्ठद्धवशतक? एक ऐसा काव्य है । जिसमें काव्य और दर्शन की घाराएं साथ-साथ बही हैं । उद्धव का 


ज्यों हो ब्रज की हवा लगती है त्यों ही उनके हृदय में प्रेम के भाव अंकुरित हाने लगते हैं । उनके ज्ञान की. 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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गठरी करील कुंजों में उलझ कर बिखरने लगती है । ब्रज के प्रेममय वातावरण का प्रभाव उद्धव के मन पर 
ऐसा पड़ता है कि वे ब्रज पहुंचने से पहले ही माग में ही प्रेम-रसाक्रान्त हाकर लडखडाने लगते हैं । 
उनका अंतःकरण जो ज्ञान के मातेण्ड से शुष्क हो गया था मानों वहां घनश्याम रूपी मेष छा गए हैँ। 
गेकुल की गली में पहुंचते ही उद्धव कुछ और ही हो गए । उद्धव से गोपिकाए उद्धव का आना सुनकर उनसे 
मिलने के लिए दौड पड़ीं । उद्धव से गापिकाएं कृष्ण का संदेश पूछती हैं । उद्धव फिर अपने ज्ञान का अकाश 
फैलाने लगते हैं । वातावरण का क्षणिक प्र भाव जो उन पर पडा था, वह लुप्त हा जाता दै । i यहीं से 
इस ग्रंथ में दार्शनिक भावों का श्रीगणेश हुआ है । ज्ञानी ऊद़ंब ने ग़ोपिकाओं से कहा, “यदि तुम्हें श्याम- 
सुन्दर का संयोग प्राप्त करना है ता याग के द्वारा angr करो और हृदयरूपी कमल पर जगने वाली 
ब्रह्म ज्योति में ध्यान लगाओ तो वहां तुम्हें कृष्ण का संयोग प्राप्त हया । आत्मा के परमात्मा में लीन 
करे क्योकि उस परमात्मा के द्वारा ही जड एवं चेतन faafaa एव' विकसित हुए हैं । मोह के कारण 
ही तुम सभी ने कृष्ण को अपने से अलग समझ wat है, पंर वे निरंतर तुम्हारे अन्दर ही विद्यमान हैं! 
उद्धव गोपिकाओं से यह कहना चाहते हैं कि कृष्णं परमात्मा हैं । वे सभी के अन्तर में निवास करते हैं । 
याग द्वारां ही तुम्हें उन्हें अन्तर में देखना चाहिए । याह्य स्थूल कृष्ण का विचार करना मोह-माया v- 


चाहत जौ स्वबस संयोग स्पाम-सु दर को, जोग के प्रयाग में हियो तो विलस्या रहे । 

कहे 'रतनाकर' सु-अंतर-सुखी हे ध्यान, मंजु हिय-कज-जशी जोति में घस्यां रहे । 

ऐसे करों लीन आतमा कों परमात्मा में, जामें जड-चेतन-बिलास विकस्यी रहे । 

मोह-बस जोहत बिछोद जिय जाकी छोहि, सा तौ सब भंतर-निरंतर बस्यौ रंहे । 

ऊद्धवशतक, पद-३० 

sea ने गोपिकांओं से कहा कि पंच तत्त्वों से निर्मित इस संसार में एकमेव सच्चिदानन्द की ही 
सत्ता है । अर्थात्‌ सच्चिदानद स्वरूप ही सव में विद्यमान है । इस तरह हम तुम सभी में वह समान 
रूप में विद्यमान है | पंचभूतों की विभूति ही सभी में विद्यमान है, एक-सी-व्याप्त है । यह जो दिखाई 
दे रहा है, वह ते जैसें दर्पण में एक के अनेक रूप दिखाई देते हैं वैसे ही समझ लेना चाहिए । उद्धव 
इतना कह्‌ कर गोपिकाओं से कहते हैं किं तुम भ्रम का आवरण हटाकर ज्ञान को आँखों से देखो ते कृष्ण 
सभी में और सभी में कृष्ण दिखाई दे गे- 


Ga तत्त्व में जो सच्चिदानन्द की सत्ता सा तौ, हम तुम उनमें समान ही समोई हे! 
कहे “रतनाकर' विभूति पच-भूत की, एक ही-सी सकल प्रभूतनि में पाई ह । 
माया के प्रपंच ही at भासत प्रभेद सबै, काँच-फलकनि ज्यों अनेक एक सोई हे | 
देखो अ्रम-पंठल उधारि शान आंखिनि सौं, कान्ह सब ही में कान्ह ही में सब कोई हे! 

l न उद्धवशतक, पद ३१ 

इस छन्द में उद्धव ने गोपिकाओं से कहा है कि wa के पटल को हटाओ और ज्ञान की आँखों 

से देखो । यह योगाभ्यास से ही संभव है। थोगश्चित्तबृत्तिनिरोधः' चित्त की वृत्तियों का निरोध 
करो और आत्मा के परमात्मा के साथ संलग्न करो । परमात्मा सव जगह AAT । ऐसा उद्धव का कहना 
है । उद्धव के उपदेश में सर्वत्र योग-दर्शन एव' सांख्यदर्शन की ज्ञानात्मिका निंवृत्ति के दर्शन होते हैं । 
कुष्ण संभी में हैं और कृष्ण में सभी हैं । इस अनेकत्व में एकत्व के दार्शनिक सिद्धांत को पश्चिम 
के watt के ग्रंथों में ‘Unity in diversity and divcrsity in unity ' कहा गया है । यह 


भी योग की ही एक विशेष स्थिति e हमारी भरीत के Ste की नरसी महेता ने एक छन्द में कहा है- 
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अखिल ब्रह्माण्डमां एक तु' श्रीहरी जूजवे रूपे अनन्त भासे। 

देहमां देव g, तेजर्मा तत्त्व तु, शून्यमा शब्द as चेद वासे । 

पवन ठु, पाणी g भूमि तु भूचरा, वृक्ष थई फुली रहयो आकाशे | 
विविध रचना करी, अनेक रस लेवाने, शिव थकी जीव थयो पज आहो । 
चेद तो एम वदे, श्रुति स्मरति शांख दे, कतक-कुण्डळ विषे भेद नो होय । ' 
घाट घड़िया पछी नान रूप जूजवां, अंते तो Pag’ हेम होय | 


कवि नरसी ने अनेकत्व में एकत्व के परमोच्च दार्शनिक सिद्धांत के इस छन्द में प्रकट किया है । 

वहा बात कवि “रत्नाकर' ने उपयुक्‍त पद में प्रकट की है । “रसना कर? ने “कान्ह को? सवंव्यापी बताया है at 
नरसी ने “श्रीहरि? को और यों देखा जाए ते दोनों संवोधन एक दूसरे के पर्याय ही हैं । 

उद्धव गोपियो से यह कहते हैं कि उन्हे योग के द्वारा अन्तर्यामी भगवान, से मिलना चाहिए । बह 
अन्तर में ही नियास करता है 1 उसे योग द्वारा ही अन्तर में देखना चाहिए । घट-घट में कृष्ण बिद्यमान 
है । कृष्ण में और तुममें कोई अन्तर नहीं है । जैसे वादल और qa में काई अन्तर नहीं है और जा भेद 
दिखाई देता है वह बाहरी है । वैसे ही कृष्ण से तुम्हारे वियोग का विचार भ्रम है । यदि तुम कृष्ण से 
अखंड संयोग चाहती हो ता विलाप का Bret, चीखना-चिल्लाना छोड़ो, योग साधना करो, ज्ञान रूपी धन 
प्राप्त करे! और जीवात्मा के परमात्मा में लीन करो । ऐता करने से परमात्मा कृष्ण यहीं, इसी समय 
तुम्हें अपने अन्तर में दिखाई देगे-- 

सोई कान्ह लुम सोई तुम सोई सबही È wal, घट-घंट अन्तर अनन्त स्यामघन के । 

कह 'रतनाकर” न भेद भावना सों भरो, वारिधि 'ओ' ay का के बिचारि विछुरन के । 
अविचल चाहत मिलाप तौ विलाप ent, जोग-जुगती करि जुगातौ ज्ञान -धन को । 
जीव-आतमा कों परमौतमा मै लीन करो, छीन करों" तन St न दीन करो मन St 


उद्धवशतक, पद-३२ 
कृष्ण के वियाग में अपना तन क्षीण करना, मन दीन करना व्यर्थ है। उद्धव ने येग और ज्ञान 
की, ध्यान और समाधि की जो वात कहनी थी सो कह दी । थोग दर्शन के संबंध में हम तृतीय अध्याय 


में लिख चुके हैं । येग का अंतिम तत्त्व ईश्वर है, जिसकी अनुभूति व्यक्ति समाधि के द्वारा, ध्यान के द्वारा 
प्राप्त कर सकता है । - 


उद्धव के वचन सुनकर गोपिकाएं कृष्ण वियोग में और भी अधिक बिलखने लगती हैं । उद्धव के 


उपदेश का प्रभाव उन पर उलटा पड़ा । गोपिकाएं उद्धव को जो उत्तर देती . हैं, वह स्वाभाविक है । 
साधारणतः स्त्रियां दर्शनशास्त्र के अनेकत्व में एकत्व के तथा ब्रह्म की सववत्र व्याप्ति के गंभीर सिद्धान्त को 
केसे हृदयंगम कर सकती हैं । उन्होंने तो ब्रह्मज्ञान एवं योग का नाम तो कभी सुना ही नहीं था । वे 
सहज रूप में उद्धव से यही पूछती हैं कि हम कब स्याम का सलौना रूप आंखों से देख सकेगी । उद्धव 
ने जो ज्ञान की बातें कहीं, गोपिक़ाओं ने उस पर ब्यंग करते हुए कहा fe उद्धव तुम कृष्ण के दत = कि 
ब्रह्म के दुत हा ¦ वे कहती हैं कि याग-साधना करने से हमारा शारीरिक सौन्दर्य नष्ट हें जाएगा । 

वेणियां जटाजूट में परिणत हे! जाएंगी । फिर हम प्रियतम कृष्ण को कैसे रिझा सकेगी | उद्धव ने कर 
से कहा कि वे योग के द्वारा विश्वव्यापी ब्रह्म को अपनी त्रिकुटी में अपने अंतःचक्षओं से देखें । गोपिकाएं 
कहती हैं कि निराकार, अनंत, अलख, विश्वव्यापी ब्रह्म न हक 


| Fd ह Paget में से देखा जा सकता है १ ate बंद 
करके किसी के देखना ते संभूवू नहीं है «णि, PIB शरीर में घूली लगाना, वियोग की 
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` 


अर्ति को शीतल करने के लिएं प्राणायाम करके हवा का AAT करना, कैसे विपरीत एवं शुष्क प्रयाग हैँ! 
जो रूप-रस हीन है, उसका ध्यान करके आनन्द केसे प्राप्त किया जा सकता 2:2 जिस ब्रह्म का सारे 
ब्रह्माण्ड में तुम व्याप्त बताते हा, उसके नेत्र .वंद करके त्रिकुटी में काई कैसे देख सकता है £ 1 
चिन्तामनि मंजुळ पॅवारि qe घारन मे, कांच-मन-सुकुर सुधारि रखिवो कहौ । 
कहे रतनाकर' वियोग-आगि सारन कों, उघो हाय gaat बयारि भखिवौ कही । 
रूप-रस- हीन जाति निपट निरूप चुके; ताको लूप ध्याइवौ औ रख साखियो कहो | 
एते बड़े बिस्व मांहि दरै È न पेये जादि. तादि त्रिकुटी में नेत सदि लखिवो कही । 
; उद्धवशतक, पद ३९ 
गोपिकाएँ उद्धव से कहती हैं कि हम तुम्हारो यह वात मान भी लें कि कन्हैया और. ब्रह्म एक ही 
हैं ता भी हमें तुम्हारी वात अच्छी नहीं लग रहो है । जैसे TT समुद्र में ही मिल जाएगी ता समुद्र का 
ते कुछ नहीं बिंगड़ेगा पर बूँद का जो स्वतंत्र अस्तित्वं है, वह समाप्त हा जाएगा | अतः हम तुम्हारे 
wed ब्रह्म को पसंद नहीं करने वाली हैं । इससे ता हमारा अस्तित्व ही भय में है । हमें तो लगता 
है क्रि तुम कृष्ण के दूत नहीं कितु ब्रह्म के दुत वनकर आए हा और हम व्रजवासियों की प्रतिज्ञा और वुद्धि 
को विपरीत करने आए हो, पर तुम प्रीति at रीति से अनभिज्ञ हा; इसलिए तुम हमें अनीति सिखा 
“रहे हा । रत्ताकर' ने इस पद में इसे तथ्य की ओर स्पष्ट संकेत किया हैं कि सगुण भक्ति में 
भगवान्‌ और भक्त दो भिन्न-भिन्न ही हैं-- 


कान्ह-दूत Sat ब्रह्म दूत हवे पधारे आप, घारे प्रन फेरन को मति घ्रजबारी की । 
कहे रतनाकर' पे प्रीति-रीति जानत ना, द्रानत अनीति आनि नीति ले अनारी की । 
मान्या हम कान्ह ब्रह्म एक ही; कहयो जो तुम, तौ हृ दमै, भावति ना भावना अन्यारी की । 
जे है बनि RaR न बारिधिता वारिधि की, gaa बिळे दे बूंद विवस विचारी की । 
उद्धवशतक; पद-३५९ 
योग साधना में शरीर को तपाना होता है, कृश करना हाता है । प्राणायाम इत्यादि करने होते हैं | 
` गोपिकाओं ने उद्धव से कहो कि यह सब हम से संभव नहीं है। हमने जिन अंगों पर आनंदपूर्वक चंदन लेप 
किया है, उन पर हम धूल नहीं लगाएंगी । जिन केशों को रस-रत्नाकर श्रीकृष्ण ने स्नेहपूर्वक्र संवारा है, 
उनको हम जटा-जूटाकर के विगाड़ेंगी नहीं । जिन मुखों को ब्रजचन्द्र ने चन्द्र कह कर सराहा था, उनको 
हम बिगाडकर कोए की चोंच जैसा भहा नहीं बनाएंगीं और जिन हृदयो को तुमने व्यंग वचनों से छलनी 
` जैसा वना दिया है | बताओ, उनमें हम धीरज रूपी जल के कैसे रोक सकंगों ? हृदय ता छलचो हे 
चुका है, उसमें घीर-तीर केसे ठहरेगा 7-- 
fr 


चाप करि चदन चढायो जिंन अगनि पे, तिनपै वजाइ तूरि भूरि दरिबी कहौ | 

रस 'रतनाकर” सनेह निरवायों जाहि, ता कब कौं हाय जटाजूट बरिवों कही | 

= अरविंद छौं खरांह्यो ब्रजचंद जाहि, ता मुख को काक चऊचेवत करियो कहो । 

छेदि-छेदि छाती छळनी के वेन-चाननि सो, तामै पुनि ताइ धीर-नीर घरिबो कही । 

ने ; उद्धवशतक, पद-३६९ 

उद्धव योग-का उपदेश देते हैं. और विश्वव्यापी ब्रह्म के त्रिकुटी में देखने को कहते हैं । भाँहों 

के बीच के भागको त्रिकुटी कहा जाता है । जहां दो दल वाला आज्ञातक्र हूं । त्रिकुटी में ब्रह्म के देखना 
योग की साधना के अन्तर्गत एक स्थिति है। खास निशाध के द्वारा कुंडलिनी को जगाकर मेरूदण्ड 

ee: 5 ; - CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. : 
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भीतर जो छः चक्र हैं--(१) मूलाधार चक्र (२) स्वाधिष्ठान चक्र (३) मणिपुर चक्र (४) विशुद्धाख्य चक्र 
(५) आज्ञा चक्र (त्रिकुटी चक्र) और (६) सहस्तार चक्र-कुंडलिनी शक्ति का जाग्रत करके उसे नाडी मागं 
से ऊपर उठाने का प्रयत्न किया जाता है और उपयुक्त विभिन्न चक्रों में गति शील एवं स्थित करते हुए 
कुंडलिनी को शीषंस्थ सहस्रार चक्र तक ले जाया जाता है.। कुंडलिनी वास्तव में मूल शक्ति है । उसे योग 
साधनाओं द्वारा जाग्रत किया जाता है 1 फिर उसे ऊपर की ओर प्रेरित किया जाता है । कुंडलिनी सपिणी के 
आकार की होती है। यह Haque के निम्ततम fag जो पायु. (मलद्वार) और उपस्थ (लिंग) के मध्य भाग में है 
और स्वयंभू लिग कहलाता है, उसके त्रिक्रोणाकार अरिनचक्र में यह “'कुडलिनी afm साढ़े तीन कुंडलियाँ मारकर 
सोती हुई है, इसीलिए इसे साँपिग या नागिन भी कहते हैं! जब तक यह सेती रहती है, तव तक सारा तेज 
नीचे क्षरित होता रहता है और जिससे प्राण शक्ति क्षीण होती रहती है, पर जव योगी इसे जगा देते हैं, 
तब यह मेरुदण्ड के सभी चक्रो से गुजरती हुई सहस्रार चक्र तक पहुँचती है । सदृद्ार चक्र को शून्यचक्र, 
शुल्यमंडल, गगनमंडल या आकाश मंडल भी कहते हैं । यहां शिव का निवास होते से.इसे केलास. भी कहते 
हैं.। इसी को मानसरोवर भी कहते हैं, जिसमें चित्त रूपी हंस निवास करता हैँ | र 
शरीर में हजारों नाड़ियाँ हैं पर सुधुम्ना नाड़ी हो शक्तितराहिंका है । इस कारण इसके शांभवी भी कहते 
है । सुषुम्ना से ही कुंडलिनी ऊपर की ओर प्रवाहित हाती है । सुषुम्ना, वज्रा, चित्रिणी और ब्रह्वानाडी इन 
तीनों नाडियों से वनी है । वच्चा ऊपर है, वित्रिणी उसके भीतर है । ब्रह्मनाडी चित्रिणी के भीतर है । 
कुंडलिनी नाडी का मागं ब्रह्मनाडी से ही है । सुषुम्ना के वाई ओर इडा और दाहिनी ओर पिंगला है 1 
वाम नासापुट का श्वास प्रवाह इडा से होता है और दक्षिण नासापुट का प्रवाह पिंगला से होता है 1 इन 
तीन नाडियों का अर्थात्‌ इडा, पिंगला और garat का संगम ब्रह्मरन्ध्र में हाता है । इसी के दशमद्वार 
कहा गया है । योगी के प्राण इसे भेद कर निकलते हैँ.। शरीर के नौ द्वार सदा खुले रहते हैं और यह 
दशमद्वार ब्रह्मरन्ध्र बन्द रहता है । साधना के द्वारा इसे खोलना पडता हैं । इसके खुलते ही सहस्रारचक्र : 
से अमृतरस झरने लगता है और योगी के इससे अमरकाय (अमरत्व) की उपलब्धि होती है । योगी के 
प्राण (आत्मा) अन्त में समाधि की स्थिति में उसी को इच्छा से ब्रह्मरन्ध्र को भेदफ़र महाप्राण (परमात्मा) 
से मिल जाते हैं। इसका वर्णन महाकवि कालिदास ने “रघुवंश? के प्रथम सर्ग में भी इस प्रकार क्रिया है-- 
शोशवेञ्भ्यस्तविद्याना यौवने विषयैषिणां । वार्धक्ये मुनिबृत्तीना योगेनान्ते ,तचुस्त्यजाम्‌ ॥ 
रघुवंशी शैशव काल में विद्याभ्यास करते हैं, युवावस्था में. विषयरसों का आनंद लेते हैं, वृद्धावस्था . 


में मुनिवृत्ति से वानप्रस्थ जीवन व्यतीत करते हैं तथा अन्त में योग द्वारा समाधिस्थ हाकर AMEN के 
भेदकर अपनी आत्मा के परमात्मा के साथ agar के लिए जाड देते हैं । 


; उद्धव जिस त्रिकुटी की वात कर रहे हैं, उसके अन्तर्गत उपधु क्त समी चक्रों, नाडियों इत्यादि की हठयोग 
को साधनाएं आ जाती हैं। यहाँ इसलिए हमने नाड़ी-चक्रों स्पष्टता की है कि योग की साधना कोई साधारण 
सावना नहीं है। यम-नियमादि द्वारा मन स्थिर करके कुंडलिनी जाग्रत करना और फिर अमृत प्राप्ति तक 
पहुँचना कोई बच्चों का सेल नहीं है । गापिकाओं के लिए यह सब अत्यंत दुष्कर कायं है । गोपिकाएँ आगे 
एक-एक करके सभी बातों का उद्धव का बरावर उत्तर देती हैं । वे सर्व प्रथम योग को संयोग के अर्थ 
में लेती हैं । ; Se ER 
AmA फा अद्वतवाद भारतीय जन मरनस को छू तक नहीं सका, क्योंकि उसका ब्रह्म निविशष, 
निगु'ण, निराकार होने से age रहा । फलतः जनमानस की बुद्धि उसे ग्रहण नहीं कर सकी | साथ हो | 
उन्होंने ERE जा वास्तविक स्वरूप नि ण बताया, झर Aaoi aT व्यावहारिक दृष्टि मे उपासना ५ : ड 
के लिए ही योग्य बताया है । उनका मत है कि श्रुतियों में जहां कहीं सगुण ब्रह्म का वर्णन किया गया. 


i 
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है, वह केवल व्पायहारिक हृष्टि से उपासना के हेतु ही समझना चाहिए | शंकर ने संन्यास का भी आवश्यक 
माना है । शंकर का कथन है कि कर्म आवश्यक है, परन्तु अंत में कम का त्याग कर के संन्यास ग्रहणे 
करना भी अनिवार्य है, क्योंकि सनी वासनाओ और कर्मों का त्याग किए विना ब्रह्मज्ञान असंभव है । शंकर 
का यह सिद्धान्त निगृत्ति मार्गी है । इसी के निवृत्ति-माग, संन्यास-निष्ठा या ज्ञान-निष्ठा भी कहते हैं । 
शंकर के अद्वेतपरक मायावारी सिद्धांतों की प्रतिक्रिया में दक्षिण में आचाय रामानुज, आचाय मध्व, आचाय 
निम्बारक 2व आचार्य विष्णु स्वामी हुए, जिन्होंने शंकर के मायावाद का तीव्र रवर में खंडन किया और 
साथ ही निगुण को अपेक्षा सगुण को उपासना के श्रेष्ठ सिद्ध किया । ये आचार्य दक्षिण में उत्तरी भारत 
के भक्ति आंदोलन के जन्म के पूव आविभूत हुए थे ! दक्षिण से ही भक्ति की लहर उत्तर भारत में आई 
और उत्तरभारत में आचार्य वल्वभ, चैतन्य महाप्रभु, हितहरिवंश इत्यादि ने अलग-अलग संप्रदायो की 
स्थापनाएं कीं । जिसका निष्कर्ष यही था कि ज्ञान की अपेक्षा भक्ति श्रेष्ठ है एवं निगुण को अपेक्षा सगुण 
श्रेष्ठ है । आचायं वल्लम को छत्र-छाया तले पुष्टि संप्रदाय पल्लवित एवं पुष्पित हुआ । उसकी मूल भावना 
भी सगुण कृष्ण भक्ति का प्रस्थापना ही रही है । सूर, नन्ददास इत्यादि पुष्टिभक्त कवियों के उद्धव-गोपो 
संवाद से संबद्ध “म्रमरगीत' प्रसंग का मूल आधार भी यही है कि ज्ञान की अपेक्षा भक्ति एवं निगुण की 
अपेक्षा सगुण श्रेष्ठ है । कत्रि रत्नाकर का 'डद्धवशतक ग्रंथ भो इसी परंपरा का एक श्रेष्ठ रत्न है । 
इसमें भी ज्ञान, योग, निगुण तथा हठयोग इत्यादि को भक्ति के संदर्भ में अपेक्षाकृत गौण बताया है । 

. उद्धव ने जव गोंपिकाओं को याग का उपदेश दिया तव ग्रोपिकाओं ने बड़े ही स्वाभाविक ढंग से 
उद्धव के उत्तर दिया । उन्होंने याग का अर्थ संयोग से लिया और कहा कि उद्धव तुम हमें मथुरा से 
यहाँ योग अर्थात्‌ संयोग सिखाने के लिएं आए हो तो फिर हमारे सामने. योग की वाते क्यों कर रहे हा ? 
तुम्हारे वचन पत्थर की तरह हमारे मन-मुकुर को खंड-खड कर रहे हैं । हमारे मन-मुकुर को एक मन- 
मोहन ने मन में वसा कर तोड दिया है। अब मन-मुकुर के जितने टुकड़े होंगे, उनमें उतने ही 
मनमोहन आकर बसँगे तो हमारी क्या दशा हागी £ 

आए हौ सिखावन कों जाग मथुरा ते तोपे, sat ये वियोग के वचन वतरावो ना । 

कहे 'रतनाकर” दया करि दरस दीन्यो, दुख दरिबे कों ale अधिक बढावो ना | 

टक्क & हे मन-सुकुर हमारी हाय; चुकि g wale वेन पाहन चलावौ ना । 

एक मन-मोइन तो वसि के उजायों मोहि, Ra में अनेक मन-मोहन amat ना । 

उद्धवशतक, पद-४० 

. गोपिकाओं की बचन चातुरी इलाध्य है । ज्ञान शुष्क हैं एवं भक्ति रसपूणं है । परमात्मा श्रीकृष्ण 
रस-रूप हैं और भक्ति में वे पूर्णतः ररेश्वर के रूप में विद्यमान रहते हैं । आचार्यो ने भक्ति के स्वतंत्र 
रस मानकर इस संबंध में पर्याप्त विचार किया है ! दास्य, सख्य, वात्सल्य, माधुय ये सभी भक्ति के स्थायी 
भाव हैं एवं स्वतंत्र रूप से रसरूप में परिणत होते हैं । अंतिम माधुयंभाव को उज्ज्वल भाव कहा गया 
है क्योंकि परमात्मा श्रीकृष्ण का सगुण रूप परमोज्ज्वल है । 

निम्बार्काचार्यक्ृत `वेदान्तपारिजात? की “सिद्धान्तरत्नांजलि? टीका में प्रेमभक्ति पांच भावों से पु" 

बताई गई हैं । वे हँ-शान्त, दास्य, सख्य, वात्सल्य एवं उज्ज्वल | यह उज्ज्वल ही माधुर्यं भाव है । ये 
पाचों रस रूप में परिणत होते हैं । 'सिद्धांत-रत्नांजलि' में इसका पूर परिचय दिया गया है । इस 
संबंध में आचाय रूप गोस्वामी रचित ग्रंथ 'हरिभक्तिरसासृतसिन्घु' दर्शनीय है । यह संस्कृत का एकमेव 


उत्तमोत्तम भक्ति-लक्षण ग्रंथ है । डॉ. नगेन्द्र की इस पर हिन्दी व्याख्या एवं भाष्य प्रकाशित हो चुके हैं । 


हिन्दी में इस प्रकार का कोई स्वतंर हैँ" ऐसी? भोरे“ ध्यीत/«म” ही” आया । 


~ 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


[२८१] 


गोपिकाएं उद्धव से कहती हैं कि जब हमने फुल की लज्जा एवं मर्यादा के बंधन के ही तोड दिया 
हैं फिर हम नियम, व्रत और संयम के पिजरे में क्यों बंद हाने चलीं १ श्वास रोक कर योग रूपी समुद्र में 
क्यों डूबने चली ? हमारे सामने तो सगुण भक्ति का सीधा मार्ग है । हमने जब मोहनलाल पर मन रूपी 


माणिक्य निछावर कर दिया है तब मुक्ति रूपी मोती का मुल्य ही हमारे सामने क्या है अर्थात्‌ मुक्ति ता 
हमारे सामने तुच्छ है-- - 


नेम व्रत संजम के dine परे को जब, लाज-कुछ-कानि प्रतिबधहि' निवारि चुकीं । , 
कौन गुन-गौरव की wat लगावे जब, सुघि-बुधि ही का भार टेक करि टारि Gat ॥ 
जाग “रतनाकर' में सांस qå ae कौन, अधौ हम सूधो यह वानक बिचारि चुकीं | 
मुक्ति-मुकता को मोल माळ ही कहा हे जब, मोहनलछा पे मन-मानिक ही वारि चुकी ॥ 
1 ; उद्धवशंतक, पद-४२ 
“योग? रतनाकर (ससुद्र) है, श्वास रोक कर प्राणायाम करना समुद्र में गोता लगाना है एवं गोता 
लगाकर मुक्ति रूपी मोती प्राप्त करना है। इस तरह के साँग रूपक द्वारा कवि ने अपने प्रतिपाद्य का और 
भी अधिक स्पष्ट एव' प्रभावोत्पादक बना दिया है । इन पंक्तियों में काव्य एवं दर्शन का समन्वय प्रशस्य 
है । मोती की अपेक्षा माणिक्य श्रेष्ठ एवं बहुमुल्य होता है । इंस तरह कवि ने अपनी वहुज्ञता को परिचय दिया 
है । 'रत्नाकर' में भी इलेष है। कवि का नाम भी “रत्नाकर' है एव” समुद्र यहां “रत्नाकर? का दूसरा अर्थ है । 
निगुण अरूप है, अलख है । वह रूप रंग और अंगरहित है । इस प्रकार वह अनंग हुआ । 
गापिकाएँ कहती हैं. कि उद्धव तुम्हारा ब्रह्म अनंग है ते हम उसकी आराघना नहीं करना चाहतीं, क्योंकि 
एक अनंग (कामदेव) से ही हमारे बुरे हाल हो गए हैं ते दूसरे अनंग से ता हमारी और भी गत बिगड़ 
जाएगी । एक अनंग ही हमें विरहानल में इतना जला रहा है ते। दूसरे अनंग की हम क्यों कर आराधना 
करेंगी । गापिकाओं ने यहां बड़े ही वाक्चातुयं से निराकार का उपहास किया है--, 


रंग-र्प रहित wala सबही हैं हमे, वेसो एक ओर ध्याइ धीर घरिहे कहा t 
कहें 'रतनाकर' जरी है बिरहानल में, और अब जोति कों जगाइ जरिह कहा ॥ 
राखौ घरि ai उत्ते अलख अल्प ब्रह्म, तासौं काज कठिन हमारे सरिहे कहा । 
एक ही अनंग साधि साध सब पूरीं अब, और अंग-रहित अराधि करिह कहा ॥ - 
i उद्धवशतक, पद-४५ 

गापिकाएं निग्रुण ब्रह्म का उपहास करती हुई कहती हैं कि वह विना हाथों के. हमारी गाय कसें 
gant? बिना पैरों के थिरक-थिरक नाच कर हमें कैसे रिझायेगा ? ag विना मुख के माखन केतेःचखेगा 2 
बाँसुरी कैसे वजाएगा १ गायों को कैसे वुलाएगा ? बिना आँख और कान के वह भोले व्रजवासियों की 
विपत्तियों को कैसे दूर करेगा ? ऐसा कहकर Wat उद्धव के स्पष्ट सुना देती हैं कि उद्धव तुम्हारा 
अलख अरूप ब्रह्म हमारे किस काम आएगा १- ; 


... कर-बिजु केले गाय दूहिहे हमारी वह, पद fg केस नाचि थिरकि Ranek | i 
` कहे 'रतनाकर' बद्न-बिचु कसे चाखि, माखन बजाइ Ag गाधन-गवाइहे । | 
देखि सुनि कैले इग सावन विनाहीं हाय, मोरे अजवासिनि की विपति वराहह । 
रावरौ अनूप कोऊ अलख अल्प ब्रह्म, Sat कहौ कौन घों हमारे काम आइहे । 
YN मन ae उद्धवशतक, पद-४६ 


-CG-0:PRanini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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गोपिकाओं ने येगियों से भी वियाग-भोगियों को श्रेष्ठ बताया है । दोनों की तुलना करती हुई 
चे कहती हैं कि यागी ता केवल वस्त्र रंगाते हैं पर बियोगी अपना मन भी रंगते हैं। योगी भस्म 
लगाते हैं ता .वियागी स्वयं ही भस्मोभूत हुए होते हैं । यागी प्राणायाम में श्वास रोकते-छोड़ते (कुंभक-रेचक) 
बहुत दिन व्यथ व्यतीत करते रहते हैं ता वियोगी को प्रत्येक श्वास एक नया जन्म होती है । यागी जग से 
मुक्त हकर विरक्त होकर मुक्ति की कामना करता है पर वियोगी के लिए मुक्ति और भुक्ति दोनों ही विष 
के समान होते हैं । इस प्रकार वियोगी किसी भी स्थिति में योगी से कम नहीं हैं-- 
चे at बस बसन रंगावे मन रंगत ये, भसम रमावें चे ये आपु हीं भसम हे । 
सांस-सांसे माहि बहु बासर वितावत वे, इनके प्रतेक साँस जात ज्यौं जनम हे ॥ 
& के जग-झुक्ति. सौं बिरक्त मुक्ति चाहत वे, जानत ये भुक्ति-मुक्ति दाऊ बिस-सम हें । 
करिके विचार उधौ gat मन माहि wal, जोगी सौं वियोग-भोग भोगी कहा कम हे ॥ 
उद्धवशतक, पद्‌-४७ 
 गापिकाएं आवेश में आकर उद्धव से कहती हैं कि हम तो दुःख-सुख से निवृत्त हो चुकी हैं । योग 
और समाधि हमारे सिए कोई महत्त्व की वस्तु नहीं हैं । हमने न यमराज का कुछ जमा किया है और न 
इन्द्र की संपत्ति हम चाहती हैं । हम कोई ब्रह्म के बाबा की चेरी नहीं हैं । हम तुमसें एक ही बात 
कहती हैं कि हम ता केवलं कुष्ण की “कमेरी” (दासी) हैं-- ; 
जोग के रमाचे ओ? समाधि के जगावे इहां, दुख-सुख साधनि सौं निपट निबेरी हैं ।. 
कह “रतनाकर? न जानें क्‍यों इते धौं आइ, सांसनि की सासना की बासना बखेरी हैं ॥ 
हम यमराज की घरावतिं जमा न कछू, सुरपति-राँपति की ज्ञाहति न ढेरी हैं ॥ 
चेरी हें न अघो ! काह ब्रह्म के बबा की हम, ait कहे देति एक कान्ह की कमेरी - ॥ 
उद्धवशतक, पद-४८ 
गोपिकाएँ उद्धव से कहती हैं कि हमें न स्वगं की अपेक्षा है, न मोक्ष की । भाग और मोक्ष दोनों 
से हम विरक्त हा चुकी हैं । उद्धव ! तुम्हारा योग भी हमें रोग लगता है । हम ते। कृष्ण की एक ही 
मुसकान में लोक और परलोक दोनों का आनंद प्राप्त कर लेती हैं । इसीलिए ar यह वियोग का दुःख 
भी हमारे लिए ऐसा “कुछ अनिवंचनीय सुख है, जिसके पाकर ब्रह्म के सूख में भी हम दुःख मानती है-- 
खरग न चाहे अपवरग न चाहें सुनो, भुक्ति-मुक्ति दोऊ सौं विरक्ति उर आने हम । 
'कहे रितनाकर' तिहारे जोग रोग मांहि, तन-मन सांसनि की सांसति प्रमाने हम n 
एक ब्रजचद छपा-मंद-सुसकानि हों में, लोक-परलोक को आनंद जिय जानें हम । 
जाके या वियोग-दुख हृ सुख मै ऐसो कछू, जाहि पाइ ब्रह्म-सुख g मे दुख मानें हम ॥ 
र उद्धवशतक, Te 
उद्धव ने गोपिकाओं को आचार्य शंकर के ब्रह्मसत्य जगन्मिथ्या? सिद्धांत का प्रस्तुत करते 
कहा कि जगत, स्वप्नवत है । गापिकाओ ने इसके उत्तर में उद्धव से कहा-'उद्धव | तुम्हें जगत उ 
दिखाई दे रहा है । लगता है कि तुम स्वयं सो रहे हो और जा सोया हुआ है, उसकी बात को कौन 
` सुवेगा १ वह तो स्वप्न में स्वयं ही कहता और स्वयं ही सुनता है। जैसे सोते समय स्वप्न Sa ee 
` व्यक्ति i स्वयं का जांग्रत. समझता है वैसे ही तुम अपने आपको सुखी, ज्ञानी समझ बैठे हो । तुम ` T 
` ब्रह्म को जानो, जोग को जानो । तुम तो व्यर्थ age कर वकवाद कर रहे हो'-- ः 


जग al st Se sc दिखाई तुम्हे, तातै तुम अघौ हमे सोबत szam हौ । ` 
कहै रतनाकर Sa को बात सोवत, की, ME, हात. Aer, बयात at 1 
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सोवत में जागत war अपने कों जिमि, at हीं तुम आपहीं सुशानी ससुझात हौँ | 
Wait कंबहू न जानें कहा जाहि जको, त्रह्म-त्रह्म wag बहकि घररात हो ॥ 
उद्धवशंतक, पद-५० 


यह छन्द “रलाकर' का मौलिक एव' रोचक है । गोापिकाओं का यह उत्तर उद्धव को निरुत्तर 
करने के लिए पर्याप्त है । जो स्वप्न देख रहा हा, उससे क्या वात की जाए १ जाग्रत हो, उससे बात 
की जा सकती है। ऐसा कहकर गोपिकाओं ने स्वथं को जाग्रत और उद्धव के सोया हुआ बताया है । तात्पर्य 
यह है कि भक्ति जाग्रत अवस्था है और ज्ञान सुपुप्तावस्था है । कथन में विरोध होने पर भी यहाँ 
विरोध नहीं है, क्योंकि जागना और सोना हृदय एवं मन की क्रियाएं हैं | गोपिकाएं परमात्मा में स्वयं 
को लीन करके अपने अस्तित्व को, अपनी स्वतंत्र सत्ता को मिटाना नहीं चाहती । उनके लिए ज्ञान की 
बातें बकवास हैं १ इसलिए वे उद्धव से तके करके कुतक में उलझना नहीं चाहतीं | उन्हे आशा है कि 
इयामसुन्दर किसी न किसी जन्म में ता मिलेंगे ही । इसलिए वे प्राणायाम द्वारा श्वांस को खोना व्यथे 
समझती हैं एव' ज्ञान की ज्योति ज्वाला में गिरना नहीं चाहतीं | उन्हें ता अनेक जन्म-जन्मान्तरों तक 
श्रीकृष्ण के ही पाना है । यदि वे योग को अपना लेंगी और उद्धव के कथनानुसार मोक्ष मिल जाएगा 
ता पुनः जन्म नहीं होगा और फिर कभो कृष्ण की उपलब्धि नहीं हागीं । गोपिकाओं के लिए यह बड़ा 
- अनथ हो जाएगा 


Sul यह ज्ञान कौ बखान सब बाद हमे, Sal वाद छाडि apata बढावे कौन । 

कहे 'रतनाकर' बिलाय ब्रह्म काय माहि, आपने सौं आपुनो आपुनौ नसावे कोन ॥ 

काइ तौ जनम À मिलेंगी स्याम खुन्दर कों, याहू आस प्रानायाम-साँस मे उडावे कोन | ' 

परि के तिहारी :जयोति-उबाल की जगाजग में, फेरि जग जाइबे की जुगती जंरावे कौन ॥ 

उद्धवशतक, पद-५१ 

गोंपिकाओं ने ब्रह्य ज्योति को सूय की तीब्र जलानेवाली किरणें कहा है और कृष्ण के मुख का 

चन्द्र कहा है । जिनकी किरणें वे चकोरियाँ बन कर पी रहीं हैं । इसी कारण तो वियोग की चिनगारियों 

का वे भक्षण कर पा रही हैं-- 


चाही सुख age की चहति मरीचं सदा, हमको तिहारी ब्रह्म-ज्योति करिबो कहा । 

कहै 'रतनाकर” सुधाकर उपांसिनि कों, भालु की प्रभानि क Tere जरिबो कहा ॥ 

भोगी रहीं बिरचे बिरंचि के सयोग सब, TB सोग सारन कों जाग चरिंबो कहा | 

जब ्रजञ्द को चकोर चित चार भयौ, विरह-सिगारिनि at फेरि डरिबो कहा ॥ 

उद्धवरातक, TNR 

गोपिकाओं नें श्रीकृष्ण के प्रेम कों गंभीर रत्नाकर एव स्वयं के उसमें gayan विचरने वाली 

मछलियाँ कहा है । भवसागर को उन्होंने गोपद को भाँति तुच्छ कहा है। प्राणायाम करना और बारम्बार 

स्वास रोकना, वे मृत्यु के सहश मानती हैं । स्वास रोकना तो बिना मृत्यु के ही मानों मरना है । वे 

कहती हैं कि जग में योगी-भोागी-वियोगी कोई भी नहीं रहेगा । न सुख के दिन रहेंगे न दुःख के । 


प्रेम के नियम के छोड़कर हे उद्धव, तुम हमें ज्ञान की बाते” सिखा रहे हा, पर यहाँ दीवारें ही नहीं रहेंगी | 


ता छत केसे टिकेगी । कृष्ण की कृपा हुई ता यहां केवल हमारी प्रेम की बाते' रह जाएँगी । गोपिकाओं चे 
इस छन्द में संसार के शाश्वत सत्य का उद्घाटन किया है । संसार में सब-कुछ नश्वर है तो फिर प्रेम 


को ही क्यों न अपनाया जाए £ क्योंकि उससे संसार में अपनी बाते तो रह जाएँगी । कहावत के रूप में: 
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किसी अज्ञात, कवि की ये पंक्तियाँ यहाँ तुलनीय हैं-रह जात वासना, बिलाय जात फूल” फूल मुरझा 
जाता है, मिट्टी में मिल जाता है, पर उसकी महक रह जाती है । मानव चला जाता है, पर उसके सत्कर्मो की 
.युश-सुगंध, सदैव वातावरण को मदगंधी बनाए रखती है । 

 गोपिकाएं कहती हैं कि जो हृदय वियोग के कारण भी विदीण नहीं हुआ, उस कठोर कलेज पर 
तुम्हारे योग के 'जन्त्र-मंत्र' केसे उत्कीणं होंगे। हम विरहानल में जलने को प्रस्तुत -हैं पर हमें तुम्हारे ब्रह्म 
की ज्योति नहीं जंची । चकोरियाँ ब्रजचंद्र की प्रभा में ही चहकेंगी, नाचेंगी पर ज्ञान की प्रभा में वे 
स्तब्ध हा जाएंगी अर्थात्‌ उनमें जडत्व आ जाएगा । हमने ते! अपने हृदय को श्याम रंग में भिगा दिया है 
इसलिए अब हम योगी का AT नही बनाएँगी-- 

कठिन करेजो जे! न करक्यो वियोग हेत, तापर तिहारो जंत्र-मंत्र GAS नहीं । 

कहे “रतनाकर” बरी हे विरदानळ मे, ब्रह्म की हमार जिय जाति जचि है नहीं ॥ 

ऊधो ज्ञान-भान की प्रभाति ssaa बिना, अहकि ware चित चापि नचिहे नहीं । 
स्याम-रंग-रांचे Ra हम ग्वारिनि कें, जाग कीं भर्गोंहीं भेष-रेख रंचिहै नहीं ॥ उद्धवशतक, ५५ 


हमने अपने मनमंदिर में सुकुमार नंदकुमार को बसाया है । पुलकावलि और वरौनियों को हमने 
खस कीं टट्टी बनाकर नेत्रों के नीर से उसे शीतल कर रखा है। जिससे कि विरहानल की agè मनमंदिर 
में विराजमान कृष्ण तक न पहुंचे | उस मन-मंदिर को तपाने के लिए क्या आपके कहने से हम भीतर 
ब्रह्मकी ज्योति जलाएं £ ऐसा करना ते! सूकुमार कृष्ण के प्रति विश्वासघात होगा । इस प्रकार की मौलिक 
उद्भावना “रत्ना कर” के अतिरिक्त अन्यत्र दुलभ है-- 


नेनि के नीर ओ उसीर सौं पुलकावलि, जाहि करि सीरो सीरी बातहि बिलास हम । 
कह “रतनाकर” तपाईं विर हातप की, आवन न देति' जामे विषम उसासे हम n 
सोई मन-मैदिर तपोवन के काज आज, wat कहे तें ब्रह्म-जोति ळे प्रका हम । 
नन्द्‌ के कुमार सुकुमार कों बसाइ यामे, sat अब आइ के विसास उदबासे हम ॥ 
उद्धवशतक, पद-५६ 
जिस अंतःकरण में कृष्ण बिराजमान हैं, उसमें निगु'ण ब्रह्म को बिठाना अनुचित भी है एव विश्वास- 
घात भी है । यहां निगुण की अपेञ्ञा सगुण श्रेष्ठ है, ऐसा स्पष्ट प्रतिपादित किया गया है। गोपिकाएं 
कहती हैं कि श्याम की अभिराम चमक ने हमारे चित्त को चमत्कृत कर Val है, आह्वादित कर रखा है । 
वहां हम ब्रह्म की ज्योति जलाकर क्या करेंगी £ विरह में हम स्वयं मूगछाला बन गई हैं तो फिर दूसरी 
मृगछाला इम कसे धारण कर सकेगी १ उद्धव, तुम हमारे सिर व्यर्थ क्यों मुक्ति की माला मंढ रहे हे १ 
इष्ण के अतिरिक्त हम किसी का भी मन मोहित करने की इच्छुक नहीं हैं । गोपिकाओ का यहां कृष्ण 
के लिए एकांगी प्रेम प्रकट हुआ है-- 
sat मुक्तिमाल got मदत हमारे गरें, कान्ह बिना तासौ' कहो काको मन मोहे'गी । उ.श,, प. ५७ 
 उिद्धवशतक' में प्रेम एव” वेदान्त दोनों के भाव-विचार निरूपित हुए हैं । प्रथम उद्धव गोापिकाओं 


` का ज्ञान का उपदेश देते हैं । इसके पश्चात, गोपिकाएँ ज्ञान, योग, निगुण ब्रह्म इत्यादि की अपेक्षा 'सग्रुण 
साकार परब्रह्म लीला .पुरुपोत्तम श्रीकृष्ण श्रेष्ठ हैं ऐसा सिद्ध करती हैं । 'उद्धवशतकर में “रत्नांकर मे 


अपनी मौलिक कल्पना शक्ति के आधार पर वडी ही स्वाभाविक शैली में निगुण की अपेक्षा सगुण की 


श्रेष्ठता. र की हवै । ति उपमानों द्वारा कवि ने अपनी एक ही बात विविध रूपों में प्रस्तुत 
की है । 3 प्रिकाएं कहती हैं-'हे उद्धव | तुम अपने ज्ञान-भानु का प्रकाश गिरिश्ंगों-पर करो: | निरिश्यृंग 
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से तात्पय है, बड़े-बड़े महानुभाव ऋषि-तपस्वी ) ब्रज में तुम्हारी कला का कोई स्थान नहीं । तुम कुछ भो 
करो हमारे प्रेम का वृक्ष कभी नहीं gear और न इसकी शाखाएँ-पत्ते कभा कम होंगे । हमारी जिह्वाएँ 
चातकी बन गई .हैं । वे 'पी-पी” पुकारा ही करेंगी और हमारे 'हिये से घनश्याम कभी eet नहीं? 


कीजे ज्ञान भाजु को प्रकास गिरि-स॒गनि पे, ब्रज मे तिहारी कला नेकु खटिहे नहीं । 
कहं रतनाकर न प्रम-तरु पह्द सूखि, याकी डार-पात da-de ute नहीं ॥ 
रसना हमारी चारु चातकी वनी है set, पी-पी की बिहाइ और रट रटिहे नहीं । 
लौटि-पौटि बात को ager वनावत FAY, हिय ते हमारे घनस्याम हटिहे नहीं ॥ 
उद्धवशतक, पद-५८ 
दर्शन की दृष्टि से ही नहीं, अपितु काव्यकला की इष्टि से भी यह छन्द महत्त्वपूर्ण है । घनश्याम 
में श्लेष है । चातकी के पक्ष में वादल एव गोपिकाओं के पक्ष में श्रीकृष्ण, यों घनश्याम शब्द दिलष्ट है । 
यदि gor मिल सके ते गोपिकाएँ उद्धव की हर वात को मानने के लिए प्रस्तुत हैं । नियम, ब्रत, 
संयम, अखंड-आसन, प्राणायाम सब कुछ करने को वे प्रस्तुत हैं । वे अपने शरीर पर धूसि मलने का भी 
तयार हैं । उद्धव का हृदय भी हिल जाए, ऐसा वे पंचारिनि तप करने को प्रस्तुत हैं, पर शत यह कि 
इंतना करने पर भी क्या कृष्ण मिल सके गे?-- 


नेम व्रत स'जम क आसन अखण्ड लाइ, सांसनि St घूटि हँ जहां लो गिलि agit । 

कहे 'रतनाकर? घर गी सुगछाला अरु, धूरि हू घर गी as अंग छिलि जाइगो ॥ 

पाँच आंचि हू की झार alee निहारि जाहि, रावरो g कठिन करेजौ हिलि जाइगो । . 

alae’ तिहारे कहँ सांसति सवे q वस, एती कहि देहु के कन्हैया सिलि जाइगो ॥ उद्धवशतक-६१ 
. योग के कठिन से कठिन साधन हम करने को प्रस्तुत हैं पर क्या उसके फलस्वरूप हमें ब्रह्म प्राप्त 

होगा £ यदि ब्रह्म प्राप्ति से नन्दलाल मिल जाएं तो हे उद्धव ! हम तुम्हारी बात मानने के तैयार है-- 


ब्रह्म मिलिब ते कहा सिलिये बतावों हम l 
ताको फळ जब लो मिळे ना नन्दलाल हू । उद्धवशतक, पद-६२ 
गापिकाएं कहती हैं कि हम समाधि में बैठंगी । तुम्हारे ब्रह्म की आराधना करेंगी और इंस प्रकार 
करती हुईं हम सभी प्रकार के कष्ट सहन करेंगी | हम अपने प्राणपट-पर मन-मोहन का चित्र बनाकर ब्रह्म 
के साथ उसे मिलाएंगी । यदि वह gag मनमोहन से मिल गया तो हम दौडकर मिलेंगी, नहीं ते! हम 


ब्रह्म के पास से भागकर ब्रज में पुनः लौट आएँगी-- 


a? प्रान पट ळे सरूप मनमोहन को, ताते ब्रह्म रावरे अनूप at मिलिहे हम। 
जौपे feat तौ at ate चाय at fant पर, जौ न मिल्यो तौ पुनि इहां ही लौटि ce हम । 
उद्धवशतक, पद-६३ 
उद्धव ने गोपिकाओं को ज्ञान का उपदेश दिया । इसके उत्तर में गापिकाएँ उनसे कहती हैं कि उद्धव | 
एकवार हमारी आँखों से कान्ह के देख लेते तो फिर कभी तुम्हें ब्रह्मज्ञान की बाते नहीं सूझतीं । तात्पर्य 
यह कि ब्रह्मज्ञान की अपेक्षा कृष्ण का प्रेम अनतग्ना महान्‌, है । वाश, उद्धव उसे पा सकते पर उसे 
पाने के लिए गापिकाओ की प्रेम भरी आँखों से उसे देखना पड़ेगा-- 


ऊधौ ब्रह्म-ज्ञान को बलात करते न नकु, देख लेते कान्ह जौ earl अखियानि ते । उ.श प. ६५ 
हे उद्धव ! तुम बड़े चाव से योग की चर्चा ता चला रहे हो, पर हमारा अन्तःकरण कृष्ण-प्रेम के 


प्रवांहों से परिपूर्ण है, जिसे काई बड़े से वडा अगस्त्य भी सुखा नहीं सकता-- 
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यह वह सिन्धु नाहि सोखि ज्ञा अगस्त्य feat, 
ऊधौ यह गोपिनि के प्रेम को प्रवाह हे । उद्धवशतक, पद-६६ 
गेपिकाओं ने उद्धव पर यह दोषारोपण भी किया है कि वह योग के कठिन कुठार से और विषम 
वात से हमारी प्रेम नौका को डुबाना चाहते हैं । मथुरा से उद्धव उन्हें कृष्ण से सदा के लिए अलग करने 
के लिए ही आए हैं-- 2 ~ 
साळ तुम आइ बात विषम चलाइ हाय, काटन अहत जोग-कड़िनं कुठार त | उद्धवशतक, पद-६८ 
गोपिक्राएं कृष्ण पर भी दोषारोपण करती हैं और व्यंग करती हुई कहती हैं कि Foor का योग 
पाकर कृष्ण योगी हो गए हैं और आप उन्हीं योगी के गुरु हैं या फिर उनके चेले है-- 
वे तौ भए जोगी जाइ पाइ कुबरी कौ जोग, आप कहे' उनके शुरु हे, Peat चेला हे ? 
उद्धबशतक, पद-७० 
गोपिकाएं उद्धव पर झूठ बोलने का दोषारोपण करती हैं । वे कहती हैं कि तुम सुन्दर-सलौने 
श्यामसुन्दर के दूत बनकर आए हो, पर यह उनका संदेश नहीं है । तुम्हे अपने ज्ञान का अभिमान है 
और तुम भोले-भाले लोगों को ठगते फिरते हो । कृष्ण के दूत बनकर रसिक शिरोमणि कृष्ण का व्यर्थ 
ही बदनाम कर रहे हो । हमें तो लगता है कि तुम्हे कूर कूबडी ने भेजा है-- 


सुघर सलोने स्यामखुन्दर सुजान are, करुना-निधान के बसीठ बनि आए हो | 
प्रेम प्रनधारी गिरधारी को सनेसौ नाहि, होत हे अदेश झूठ वाळत बनाए हौ ॥ 
ज्ञान-शुन-गौरव-शुमान-भरे फूले फिरो, बंचक के काज पे न रंचक बराए हो । 
रसिक-सिरोमनि को नाम बद्नाम करो, मेरी जान ऊधो क्र कूवरी पठाए हौ ॥ उद्धवशतक, पद-७४ 
गोपिक्राओं ने याग का वात्याचक (बवंडर) कहा है । उद्धव की योग की वाते बवंडर हैं । उनसे वियोग 
की अरित कभी गांत नहीं हाने वाली हैं, अपितु और भी अधिक भड,कने वाली हैं । उद्धव की वाते" 
सुनकर गोपिकाएं स्पष्ट रूप से उन्हें उपालंभित करती हुई कहती हैं कि हे उद्धव ! तुम कुब्जा के 
पक्ष के हा । तुमका कंस ने ही हमारे पास भेजा है । पहले अक्रूर आए जिन्होंने हमारे तन से कृष्ण को 
अलग कर दिया, और अब तुम हमारे मन से भी कृष्ण Fr दूर कर देने का प्रपंच कर रहे हों-- 


आए HATE के पठाए प्रतच्छ तुम, लागत अळच्छ कुबजा के पच्छवार हो | 
कहे 'रतनाकर' वियोग लाइ-लाई उन, तुम जाग बात के बवंड्र पसारे हा ॥ 
कोऊ अबलानि पै न ढरकि, ढरारे हात, मधुपुरवारे सब एके ढार ढारे हौं । 
ले गए अक्र क्रूर तन ते छुड़ाइ हाय, Sut तुम मन ते छुडावन पघारे हो ॥ 
" उद्धवशतक, पद-७७ 
. गोपिकाओऔ ने प्रेम और योग दोनों के एक दूसरे का विरोधी कहा हैं । जन्म-कुण्डली में छठे एवं 
आठवें स्थान के ग्रह एक दुसरे के विरोधी होते हैं, वैसे ही प्रेम और योग भी एक दूसरे के विरोधी हैं, 
एक दुसरे के शत्रु हैं । प्रेम हीरे की भाँति मुल्यवान है ता योग काँच की तरह कौडियों में भी मिल सकता 


है । गापियो को तीन गुण, पाँच तत्त्व इत्यादि योग विषयक उद्धव की बाते' तीन पाँच लगती हैं । वे 


उद्धव से कहना चाहती हैं कि वे अपनीं 'तीन-पाँच” बंद करे, क्योंकि हीरा और काँच दोनों साथ नहीं रह सकते- 


प्रेम अरु जाग में है जोग छदे-अठे पर्यो, एक हे रहे क्‍यों दोऊ हीरा aa कांच हृ । 


तीन गुन पाँच तत्त्व बहकि बताबत से, se तीन-तेरह तिहारी तीन-पाँच हे ॥ 


“ ७८ 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. उद्धवशतक, पद-७ 
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उद्धव ने जे योग और ज्ञान की बाते' गोपिकाओं से कहीं । गे।पिकाएँ ऐसा मानती हैं कि वे वास्तव 
में योग की बाते. नहीं हैं अपितु उद्धव की मनगढन्त वाते' हैं । उद्धव कृष्ण से उनको अलग करना 


चाहते हैं, पर उद्धव जितना कृष्ण को दूर करने का प्रयत्न कर रहे हैं कृष्ण उनके मन में उतने हो 
गहरे Tat चले जा रहे हैं-- 


चाहत निकारत तिन्हेंजो उर-अन्तर ते, ताकौ जाग नाहि' जाग मन्तर तिद्दारे में । 
कहे “रतनाकर? बिळग करिवे में हाति, नीति बिपरीत महा कहतिं पुकारे मै ॥ 
ताते fare’ ल्याइ लाइ हिय तै हमारे बेगि, सोचिये उपाय फेरि चित्त चेतवारे में । 
ज्यौ sat बसे जाव दूरि-दूरि प्रिय प्रान सूरि, त्यो -त्यौ' घंसे जात मन मुकुर हमारे मे ॥ 
उद्धवशतक, पद-८० 
उद्धव ज्ञानं का उपदेश देने व्रज में आए हैं पर गोापिकाएं ऐसा मानती हैं कि अक्र हमसे मूल” 
घन ले गए और उद्धव आज प्राण रूपी व्याज उगाहने आएं हैं कुष्ण सुख के मूलघन हैं और हमारे 
प्राण ही व्याज हैं । कवि की यह कल्पना कितनी सहज एवं भव्य है-- 
ले गयौ ART क्रूर तब सुख-मूर कान्द, आए तुम आज प्रान-व्याज उगहन कौ । 
उद्धवशतक, पद-८२ 
ब्रह्मज्ञान की वाते, कहीं वरसाने तक न पहुंच जाए । राधा ने कहीं इनका कुछ अंश “आधे-कान” 
भी सुन लिया ते अनर्थ हो जाएगा । गोपिकाएं इस तरह कह कर उद्धव को सावधान कर देती हैं कि. 
अब तुम आगे बोलना वंद करो, नहीं तो तुम्हारा 'ब्रह्मद्रव' कहीं “उपद्रव” न खडा कर दे-- 
कहे 'रतनाकर” त्रिलोक-ओक मंडल मे, वेगि ब्रहमद्रव उपद्रव मखावे ना । 
x x x 
फैले बरसाने मै न रावरी कहानी यह, बानी कह' राधे आधे कान सुनि पावे ना । 
ऊद्धवशतक, पद-८४ 
` गरापिकाऐ उद्धव के ब्रह्मज्ञान की वडी हंसी उडाती हैं । वे ज्ञानी उद्धव के निरा फिसङ्घी और 


अव्यावहारिक मानती हैं । वे उद्धव से कहती हैं कि उद्धव दीपावली आ रही है । इन्द्र ने गत वर्ष जैसी ` 


कहीं कृपा कर दी तब पता चल जाएगा कि ब्रह्म और ब्रह्मज्ञान बया है। यदि कृष्ण ने गेवधेन पवत को धारण 
करके ब्रज को नहीं बचा लिया तो हमारी विरह व्यथा के साथ-साथ तुम्हारा ब्रह्मज्ञान भी पूरी तरह से बह जाएगा- 
आतुर न दाह ऊधौ आवति दिवारी अब, येसिये पुरंदर-छपा लो लहि जाइगी । 
हात नर ब्रह्म-ब्रह्म-शान सौ' बतावत जो, कछु इहि' नीति की प्रतीति गहि जाइगी.॥ 
गिरिवर घारि जौ उबारि ब्रज लीन्यौ बलि, तौ तौ भांति काहू यह बात रहि जाइगी | 
नातरु हमारी भारी विरह बळाय-संग, खारी ब्रह्म-शानता तिहारी बहि जाइगी ॥ 
उद्धवशतक, पद-८५ 

गापिकाएं कहती हैं कि उद्धव मन-मोहन के समझाने पर भी तुम नहीं समझे तो हमारे समझाने 
का तुम पर कया प्रभाव हा सकता है । जसे मक़्डो अपने ऊपर स्वयंजाला तान लेती है वैसे ही तुम भी 
ज्ञान का काल्पनिक ताना-बाता बुनते रहे! । तुम किसी के प्रेमाश्ओं से भीगे नहीं हा तो फिर तुम जसो का 
“प्रेमसागर” में तैरना तो महा दुष्कर है । ब्रह्म के तुम नहीं जानते हा, इसीलिए तुम उसे अष्ट कहते हा, ऐसी 
स्थिति में प्रेम जो प्रत्यक्ष है, उसे तुम कंसे जान सकते हा-- 


माने जब Hey ना मनाएँ मनमोहन के, तो पे मन मोहिनि मनाए कहा मान तुमी । ` 


A 


कहे 'रतनाकर' मलीन मकरी atA eaaa na तानी तुम ॥ 
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कबहु परे न नैन-नीर हू के फेर माहि, Wal सनेह-सिन्छु मांहि कहा ठानो ga । 
जानत न ब्रह्म ह प्रमानत अलच्छ ताहि, तोपै भला प्रम कौ प्रतच्छ कहा जानौ तुम ॥ 
उद्ध वशतक, पद-९३ 
गेपिकाएं ज्ञान याग कुछ नहीं चाहतीं । वे ता केवल जैसी भी हैं उस रूप में केवल कृष्ण की ही 
परिचारिकाएं हैं । ज्ञान-योग का उपदेश देने आए उद्धव से वे कहती हैं-- 
sat यहे सूधो सौ संदेसे कहि दीजौ एक, जानति अनेक न बिबेक ब्रज-बारी È । 


x x द x 
भली है" बुरी at सलज्ज निरलज्ज हु हे, जे कहे सो हें परिखारिका तिहारी हे' । 
५ : उद्धवशतक, पद-९६ 
इस प्रकार गापिकाओ के प्रेम भरे वचन को सुनकर उद्धव का ज्ञानतम विनष्ट हा गया । उन्हे प्रेम 
मुला सगुण-भक्ति को महानता का भास हुआ । वे याग को भूल गए और फिर बड़े ही संकोच के 
साथ उन्होंने वहाँ से विदा ली-- ` 
दीन्यौ प्रेम-नेम-शुरुबाई गुन ऊधव को, हिय सौ हमेव gang बहिराइ के । 
कहे 'रतनाकर' त्यो कंचन बनाई काय, ज्ञान-अभिमान की तमाई बिन साइ के ॥ 
र उद्धवशतक, पद्‌-१०१ 
उद्धव पैराग्य की तुबी में प्रमरस भरकर और ज्ञान की गुदडी में अनुराग का रत्न लेकर लौटे । 
ह प्रेममद में उनके पैर डगमगा रहे थे-- . 
प्रम-रस रुखिर बिराग-तूमड़ी मे पूरी । 
ज्ञान-गूदड़ी मे अनुराग सौ रतन ले | उद्धवशतक, पद-१०५ 
उद्धवद्तक” काव्य का अंतिम काव्यांश भी शुद्धाद्वेत-वेदांत-दर्शन एवं काव्य का सुमग समन्वित रूप 
है । उद्धव ब्र से चले तब वे प्रेम में मग्न होकर कृष्ण के समक्ष पहुंचे और कृष्ण से कहा कि हे कृष्ण | 
तुमने हमें गापिकाओं को योग एवं ज्ञान का उपदेश देने भेजा था पर हमारा तो ज्ञान का अभिमान हो नष्ट 
हा गया है । ज्ञान, के गुमान की गठरी हमारी ब्रज में खुलकर विखर गई है । प्रेम धूलि लेकर मैं यहां आया हू । 
'उद्धवशतक? में जो दर्शेन के विचार हैं वे भक्ति को श्रेष्ठ सिद्ध करने के लिए ही निरूपित 
हुए हैं। जिस प्रकार भक्तों ने और मुख्यतः वैष्णव भक्तों ने ज्ञान, याग एवं दर्शन की अपेक्षा 
भक्ति को श्रेष्ठ माना है ae ही कई भक्त ऐसे भी हैं जा भक्ति की अपेक्षा दर्शन एव" वेदांत को अधिक 
महत्ता प्रदान करते हैं । परमात्मा भवित से ही लम्य हैं कुछ ऐसा मानते हैं तो ar में भगवान 
श्रीकृष्ण कहते हैं: “मुझे ज्ञानी ही प्राप्त कर सकते हैं : 'ज्ञानवान मां प्रपद्यते' à 
i> यथाय यह है क्रि साधक के लिए भक्ति प्रारंभिक दशा है एवं अंतिम दशा निगु'णोपासना है । 
| यह बात लगभग बहुसंख्यक आचार्य मानते हैं और वस्तु-स्थिति भी यही है । संप्रदायो में जा भक्त आबद्ध 
= है Sart संदाय की मर्यादा में रहते हुए पद गाए हैं, पर जो संप्रदाय मुक्त रहे हैं वे संत एव भक्त 
3 अंत में ज्ञानी, दाशनिक एव वेदान्ती हा गए हैं जसे कवीर, मीरां, नरसी मेहता । मीरां ने अंत 
a Ail cel a की है एव्र गुजरात के आदि वैष्णव कवि नरसी ने भी अंत में वेदान्त 
अपेक्षा eee Ss मुक्त, aieia की ज्ञानात्मिक्रा निगुण मुक्ति की 
Eo * ह्य सच्चिदानंद सगुण साकार श्रीकृष्ण की परमोज्ज्वला 
रागानुगा, pee भक्ति ही गापिकाओ एव सर्व सामान्य सांसारिको के लिए वरेण्य है । शुष्क निगु'ण 
भक्ति काओं के लिए अव्यावहारिक | एव मगा ,है,०,० Collection. 
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७. डारकाप्रसाद्‌ मिश्र : 


जीवन : द्वारफाप्रसाद मिश्र भी जगन्नाथदास 'रत्नाकर' दी भांति प्राचीन शैली की काव्य-परंपरा के 
पोषक हैं । इनका जन्म ५ अगस्त सन्‌ १९०१ में पडरी गाँव, जिला उन्नाव (उत्तर प्रदेश) में हुआ 17 
इनके पिता का नाम अयोध्याप्रसाद मिश्र है | मिश्रजी कान्य-कुब्ज ब्राह्मण हैं । आजकल इनका परिवार 
मध्यप्रदेश में रहने लगा है । मिश्रजी का सामाजिक जीवन भी मध्यप्रदेश में ही प्रारंभ हुआ । आपने 
बी.ए., एल्‌.एल.बी., तक शिक्षा प्राप्त की । इसके पश्चात्‌ आप मध्यश्रांत में कांग्रेस में सम्मिलित हा गएँ | 
आप एम्‌.एल.ए., मध्यप्रदेश के गृहमंत्री, कई वर्षों तक सागर विश्वविद्यालय के उपकुलपति इत्यादि पदों पर 
कार्यरत रहे हैं । आप साहित्य एव' हिन्दी पत्रकारिता में प्रारंभ से ही रुचि रखते हैं । आप भारतीय 
स्वतंत्रता-संग्राम के एक निष्ठावान्‌ सैनिक एवं श्रद्धेय सेनानी रह चुके हैं । आपने स्वतंत्रता युद्ध-यज्ञ में 
भाग लेने के निमित्त कई बार जेल-दात्राएं कीं । आपने अपने जेल-जीवन में ही सन्‌ १९४२ में “कृष्णायन? 
नामक सुप्रसिद्ध महाकाव्य की रचना की 1? यह कैसी सुभग संगति है कि कृष्ण का जन्म भी कंस के 
कारागार में हुआ था और कवि द्वारकाप्रसाद मिश्र को भी 'कृष्णायन” लिखने की प्रेरणा एव” 'कृष्णायन? 
महाकाव्य लिखने का सौभाग्य काराग्रार में ही मिला 1 इस प्रकार भारत के स्वतंत्रता-संप्राम में “कृषणायन 
का सर्जन भी एक अनुष्ठान बन गया । 


कृष्णायन' भगवान्‌ कृष्ण के जीवन पर लिखा गया महाकाव्य है । “रामचरितमानस? के समानान्तर 
मिश्रजी ने genar काव्य लिखा है। मिश्रजी ने भाषा एवं शैली दोनों हष्टियों से तुलसीदास का अनुकरण 
किया है । 'कुष्णायन? की भाषा अवधी है एव अवधी भाषा के उपयुक्त दोहा-त्रौपाई की शेली में हो 
यह काव्य लिखा गया है । श्रीगापालसिह 'क्षेम' ने मिश्रजी के तुलसींकाव्य-परंपरा का एक आधुनिक संस्करण 
कहा है 15 'क्षेमजी' ने लिखा है--'रामचरित के समानान्तर कृष्णचरित देकर मिश्रजी ने भारतीय 
चिताधारा .एवं विराट्‌ जीवन की बहुरूपता को एक सुघट इकाई प्रदान की है ।'* “कृष्णायन्न! में कवि ने 
कृष्ण के जीवन द्वारा कर्म, भोग, आदश, व्यवहार, क्षमा, दण्ड, योग एव' क्षेम का पूर्ण व्यापक रूप प्रस्तुत 
किया है । हिन्दी के भक्ति एव' रीतिकालीन कवियों ने कृष्ण की मधुर ब्रजलीलाओं का ही गान किया है। 
“महाभारत? ने योगीराज कमंवादी एवं राजनीतिज्ञ कृष्ण का संस्तुवन किया है । इस तरह कहीं कृष्ण 
परमात्मा हैं, कहीं रसिक नायक हैं, और कहीं यागी, कमंवादी एवं कुशल राजनीतिज्ञ भी हैं । कृष्ण के 
इस विखरे जीवन-बैभव को द्वारकाप्रसाद मिश्च ने 'कृष्णायन' महाकाव्य में समेटा है । भगवान कृष्ण का 
जीवन इस प्रकार विविध एव' परस्पर त्रिरोधी तत्त्वों एवं परिस्थितियों में आबद्ध रहा है। उसे समेट कर 
सुचारु रूप देना अत्यंत दुष्कर कार्य है । इसी काय के मिश्रजी ने 'कृष्णायन? में रूपायित करने का सफल 
प्रयास किया है । रीतिकाल में गुमानी मिश्च नामक एक कवि १८२६ में हुए । उन्होंने 'कृष्ण-चन्द्रिका 
काव्य में कृष्ण के समूचे व्यक्तिव्य के। समेटने का प्रयत्न अवश्य किया था, पर वे सफल न हा सके। इस 
कार्य में द्वारकाप्रसाद मिश्र कितने सफल हुए हैं, देखिए--'उद्द्य की महत्ता, जीवन समग्रता को समेट ने 
की विराट्‌ दृष्टि, राष्ट्रव्यापी महाप्राणता एव युगयुगान्तर-परक दूरदशिता के कारण अव तक के सभी 
प्रयासों में मिश्रजी ‘Herma? के प्रणयन में सफल हुए हैं ।5 “रामचरितमानस? की भांति सात काण्डो में 


१. हिन्दीसाहित्यकोश, भाग-२, T. २५२ : 
२. हिग्दीसाहित्यकेश, पृ. २५२, भाग-२, ३. हिन्दीसाहित्यकाश, प. २५१, भाग-२ 
४; हिन्दीसाहित्यकोश, भाग-२, पृ. २५२ ५. हिन्दीसाहित्यकाश, भाग-२, पृ. २५२, 
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विभक्त “कृष्णायन१ अपने आप में आधुनिक युग का एक सफल महाकाव्य है । वर्तमान युग में ब्रजभाषा में 
लिखने वाले ता कई कवि हुए पर अवधी भाषा परम उपेक्षिता रडी । वास्तव में ब्रज के रसिक कृष्ण को 
मिश्रजी ने युगानुरूप रूप देने में जो सफलता प्राप्त की है, वह परम स्तुत्य है। मिश्रजी का एक और ग्रंथ है 
जिसका नाम है-हिन्दुओं का स्वातंत््य-प्रेम? 1 

कुष्णायन' का कथानक अष्टाधिक सर्गो में विभक्त न होकर “रामचरितमानस? की तरह सात काण्डों 
में विभक्त है । धीरोदात्त श्रीकृष्ण इसके नायक हैं। धम, अथ, काम, मोक्ष में से धमं की प्राप्ति 
इसका मुख्य उद्देश्य है । फकृष्णायन” में भिश्रजी ने भारत की प्राचीन संस्कृति तथा नूतन युग की 
राष्ट्रीय चेतना के पूर्णतया मुखरित किया है । इसका कृष्णचरित dah कथानक प्रशस्त और व्यापक है । 

1 चरित्र-योाजना महाकाव्योचित गरिमा 

के लिए हुए है और उसकी भाषा-शेली में भी प्रौदृता तथा हृदय ग्राइकता है । पंचम (गीता) काण्ड 
तथा सप्तम (आरोहण) काण्ड में मिश्रजी ने कृष्ण द्वारा अध्यात्म तथा वेदान्त के तत्त्वों का निरूपण 
करवाया है । द्वारका के पाण्डव-राज्य के अधीन करके स्वर्गारोहण की इच्छा से श्रीकृष्ण वन को प्रस्थान 
करते हैं और वन में एक व्याध के बाण से घायल हा जाते हैं । इतने में मैत्रेय कृष्ण के पास पहुंच जाते 
हैं । कृष्ण मैत्रेय को उपदेश देते हुए अपने भौतिक शरीर के। त्यागकर स्वर्गारोहण करते हैं। मिश्रजी के 
काव्य में वेदान्त निरूपण होने के कारण हमने इनके काव्य को अपने अध्ययन का विषय बनाया है । 

कृष्णायन? महाकाव्य की रचना का उद्देश्य है, श्रीकृष्ण के चरित का सर्वागीण निरूपण करना । कृष्ण- 
चरित का फलक अतीव विराट्‌ है । “श्रीमद्भागवत', महापुराण, “महाभारत, 'हरिवंशपुराण', गीता”, “सुर- 
सागर” इत्यादि में श्रीकृष्ण के चरित का विभिन्न रूपों में चित्रण मिलता है “कुष्णायन' में बालकृष्ण, 
राधिका और गोपियों के प्राणप्रिय कृष्ण एवं कर्मयोगी कृष्ण, इस प्रकार कृष्ण के इन तीनों रूपों का 
सविस्तार चित्रण हुआ है । 

वेदान्त : 'कृष्णायन? में कवि ने यथास्थान दाशंतिक विचारों का निरूपण किया है । भारतीय- 
दर्शन त्याग एव भोग दोनों का संपोषक रहा है । जहां चार्वाक जैसे भोगवादी दार्शनिक हुए हैं, वहां 
पतं जाल, एवं बादरायण व्यास जैसे यागी एव ब्रह्मज्ञ भी हुए हैं । दोनो प्रकार की विचारधाराओं का 
समन्वय “कृष्णायन' में हुआ है । भारतीय चिन्ताधारा के त्यागमय भाग और भेगमय' त्याग की महत्ता के 
“कुष्णायन? ग्रंथ में समुचित आलेक मिला है । 

ब्रह्म : द्वारकाप्रसाद मिश्र ने कृष्ण के ब्रह्म का अवतार माना हैं । पृथ्वी का भार हरण करने के 
लिए, सज्जनों के परित्राण के लिए, एव दुष्कृतजनों के विनाश के लिए तुलसी के राम की ही भाँति कृष्ण 
ने भी अवतार लिया है-- 
जबहि' म्लेच्छ भारत चढि आवहि, स स्ति, धर्म, GRR नशावहि' । 
हरिहि पुकारति भारत माता, तब तब जनम लेत जन-आाता । कृष्णायन, अवतरणकाण्ड, पृ. २ 
. जब धमं, सस्कृति और सुनीति नष्ट a जाती है, तब भारत माता हरि के पुकारती है । तब 
श्रीहरि श्रीकृष्ण के रूप में अवतार लेते हैं । श्रीकृष्ण का अवतार ब्रह्म का सोलह कलाओं से पुणं अवतार g- 
भयेड कला षोडश सहित, झष्णचन्ट्र अवतार, पूर्ण ब्रह्म हरि यश विमल, बरनहु' मति अनुसार | 

x x 


age विनासन जन हितकारी! नाम कृष्ण-विष्णुहि अवतारी ॥ २-कृष्णायन, आरेहणकाण्ड, पृ. ५०० 
१, हिन्दी साहित्यकाश, भाग-२, पू, २५२ २, हिन्दी के आधुनिक महाकाव्य, पृ. ३१८ 
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gonar में मिश्रजी ने कृष्ण के पूर्ण अवतार माना है और ब्रह्म के रूप में उनका चित्रण किया है ] 
प्रस्तुत महाकाव्य में 'गीताकाण्ड' एव' “आरे|हणकाण्ड इन ar काण्डों में दर्शन एव” वेदान्त से संबद्ध विचार 
विशेष रूप में व्यक्त हुए हैं । 'गीता-काण्ड? में दाहा क्रम १०७ से अंत तक लगभग गीता! के ही भाव 
अनूदित हैं । जिनमें निष्काम कर्मयोग का दार्शनिक मत एव” सांख्य दशन की ज्ञानात्मिका निवृत्ति के 
विचार निरूपित हुए हैं । यों सांख्य दशन निरीश्वरवादी है | यह बात इस शोध-प्रबंध के तृतीय अध्याय 
में स्पष्ट की जा चुकी है । ‘gona’ के आरोहण-काण्ड में भारतीय दर्शन के तत्त्वों फा ललित एव' 
सुबोध भाषा में निरूपण हुआ है | युधिष्ठिर के अश्वमेध यज्ञ से कृष्ण लौटकर आते हैं । वहां बे द्वारका 
में बिलास-प्रियता और गृह-क्रलह देखकर स्वर्गारोहण का निश्चय करते हैं। कृष्ण के पाँव के तलवे में एक 
व्याध का बाण लगता है । ठीक इसी समय वहां मैत्रेय ऋषि उपस्थित होते हैं । कृष्ण मैत्रेय ऋषि के 
उपदेश देते हैं । इस उपदेश में ही भारतीय दर्शन के तत्त्व सन्निहित हैं । इसके पश्चात, योग द्वारा कृष्ण, 
अपनी इह लीला समाप्त करते हैं । i 


“श्रीमद्भागवत. में भी ata ऋषि उपस्थित होते हैं, पर वहां उन्हें श्रीकृष्ण उपदेश नहीं देते पर यहां 
goaa में ऋषि मैत्रेय भगवान, से प्रार्थना करते हैं कि हे प्रभु | आप मुझे कुछ पावन ज्ञान दीजिए 
चहत ag प्रभु ! पावन ज्ञाना, वंचित करहु न मोहि भगवाना । इष्णायन, आरोहणकाण्ड, पृ.५०२ 

श्रीकृष्ण ऋषि मैत्रेय से कहते हैं कि मैं सब में हू | सबके अन्तःकरण में विद्यमान हूं और में 
सर्वान्तर्यामी हु' । यहां शुद्धाईँत का ब्रह्मवाद निरूपित हुआ है— 
दूरि न पै ईश्वर अतिपासा, उर-डर सुनिबर ताए निवासा | कृष्णायन, आरोहणकाण्ड, पृ. ५०३ 

परमात्मा सब जगह विद्यमान है पर जो उन्हें बाहर ढूँढ़ता है उसे वे नहीं मिलते, पर जो ध्यानस्थ 
हाकर अन्तर में खाजता है, उसे वे अंतर में मिलते हैं अर्थात्‌ अहंकार से मुक्त हाने पर ही व्यक्ति हृदय-स्थित 
परमात्मा का अन्तःकरण में पा सकता है । कृष्णाय” में कृष्ण कहते हैं-- 
खोजत निज उर जे न अभागी, मे aa तात तिन लागी । कृष्णायन, आरेहण-काप्ड-५०२ 

x x x 


श्रेष्ठ मुक्ति पथ सोइ मुनिरायी | सकहि जो अहे समूळ नसायी । इष्णायन, आरे!हणकाण्ड-५०६ 
जहाँ 'अहे” तंह भक्ति-अमावा, खकत न रहि इक ख'ग FAS भावा । कृष्णायन, आरेहणकाण्ड-५०७ 


निर्गुण-सगुण : कुष्णायन' में ब्रह्म के निगुण एव संगुण दोनों रूपों का वर्णन हुआ है | श्रीकृष्ण 
स्वयं ऋषि मैत्रेय से कह रहे हैं कि जैसे पवन से निस्पंद भिन्न नहीं है वैसे ही मेरा सगुण सच्चिदानंद 
रूप निगु'ण से भिन्न नहीं है । ब्रह्म सत, चित एव आनन्द स्वरूप है | ऐसा आचार्यं वल्लभ ने भी: 
माना है । सगुण ब्रह्म के ईश्वर कहते हैं और ईश्वर रूप सगुण समष्टि की व्यष्टि को ही जीव कहते हें । 
जीव स्वयं ईश्वर का ही अंश है पर जब तक उसमें अहं है तब तक उसे अपने ईश्वरांश हाने का ज्ञान 
नहीं हाता । जैसे जाल में पडी मछली तड़पती है वैसे ही अपने स्वरूप के Yar हुआ अज्ञानी जीव संसार 
रूपी महासागर में तड़पता रहता है । जीव स्वयं सच्चिदानन्द का स्वरूप है, पर वह अहंकार के जाल 
से मुक्त होने पर ही मुक्ति पा सकता है । विश्व का यह सृष्टि-यज्ञ मेरे ही द्वारा चल रहा है. । “यजुवद? 
के 'पुरुष-सूक्त में जिस प्रकार सृष्टि-यज्ञ का वर्णन हुआ है, वैसे. हीं मेरे -द्वारां अनादि काल से यहु 
सृष्टि-यज्ञ चल रहा हैर 


= 
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` सुजन-यज्ञ यह मोर कहावा, पुरुष-सूक्षत महं श्रुति जंहि गांवा । 
भिन्न नाहि' निस्पंद ते, यथां पवन सस्पन्द्‌ | 

निगुण ते तिमि भिन्न नहि, सगुण सच्चिदानंद | 

सशुण-समष्टि कहावत Seat, ate व्यष्टि ही जीव मुनीश्वर । 

जब लगी अहंकार असिमाना, निज gaa जीव नहि जाना ! 

अब्धि असीमित Rect हारि, जाल-बद्ध जिमि मीन दुखारि । 
तिमि यहि जीव सञ्चिदानंदो, आपु निबद्ध अह छृति-फन्दा । 

' श्रेष्ठ सुक्ति-पथ सोइ मुनिरायी, सकहि जो अहं समूळ नायी । इष्णायन,आरोहणकाण्ड-५०६ 


सगुण मायिक एव निगुण परम तत्त्व : 

यद्यपि 'कृष्णायन/ में ब्रह्म के निगुण सगुण, दोनों रूपों का वर्णन किया गया है फिर भी उसमें 
सगुण की अपेक्षा ज्ञानस्वरूप निगुण ब्रह्म की श्रेष्ठता प्रतिपादित की गई है । आचार्य शंकर का मत भी 
ऐसा ही है । उन्होंने सगुण को सोपाधि कहा है, माथिक कहा है । जगत, की भाँति मिथ्या कहा है । । 
सुर ने जहां “अमरगीत' में निगुण की अपेक्षा सगुण का श्रेष्ठत्व प्रतिपादित किया है, वहां 'क्ृष्णायन? में कवि 
ने श्रीकृष्ण के श्रीमुख द्वारा सगुण की अपेक्षा निगु'ण की श्रेष्ठता प्रतिपादित करवाई है--'मनुष्य का मोक्ष 
सगुण से नहीं, किन्तु निगुण ज्ञान से ही संभव है, पर सांसारिकों के लिए सहसा “अलख? निराकार के 
अपनाना कठिन है । इसीलिए मानव साकार की उपासना की तरफ afte ही प्रवृत्त हाता है । श्रीकृष्ण 
कहते हैं कि जे कामना से परे होकर निष्काम होकर ज्ञान-स्वरूप मुझमें श्रद्धा रखत। है, वही au प्राप्त करता है'- 


अन्तिम निष्ठा निशु'ण-ज्ञाना, लदि तेहि sea aga निर्वाणा | 
पे सहसो भव हृइय विहायी, सकत न नर अंलखहि अपनायी । 
x x >> BE x 


कामहि यह मानव साकारा, रंगे कामना सर्व विश्वारा । 
निखिल माचुषिक ज्ञान सकामा, see तीब्र कामना-नामा | 
हृदय-कामना नाहि जेहि माही, उपजति श्रद्धा तेहि मह नाहि । कृष्णायन, आरोहणकाण्ड, ५०४ 


> fi ES 
gaga वेदान्त : गुद्धाद्वेत' वेदान्त के अनुसार यह नामरूपात्मक जगत्‌ सुवर्णं से कुण्डल की भाँति 
ब्रह्म में से ही परिणत हुआ है । सुवणं से जैसे नाना प्रकार के कंकण आदि आभूषण निमित होते हैं और 
उनका E शुद्ध सुवण ही हाता है वैसे ही नामरूपात्मक समस्त जगत, ब्रह्म को ही परिणति है । वह कहीं 
घट के रूप में है ते कहीं पट के रूप में । तत्त्व एक ही है जो समस्त विश्व में व्याप्त है । ब्रह्म का 
= चा अविकृत है : A भी अविकृत है । यह शुद्धाद्वैत वेदान्त का अविकृत-परिणामवाद है । 
'जल सं लहर अलग नहीं हाती बसे ही ब्रह्म से जगत भिन्न न हीं हु it 
ete il हीं है। श्रीकृष्ण ऋषि मैत्रेय के 
न छ i: 
(अ) पं जिमि ककण नामाकारा, सम्भव विनु न स्वर्ण आधारा । 
. नामरूपमय तिमि समस्त भव, बिनु सत्ता-घामान्य न सम्प्रव 1 | 
es eae ताइ अविकारी, नाना रूप सकति घे धारी । - 
| सोइ ad घट hg, पट आकाशा, तंत्र एक बहु रूप पसारा । कृष्णायन, आरोहंणक्ाण्ड-५०४ 
pes आ) जल i 
or 7) जल ल्ग वीचि जिमि नाही, wag तिन तिमि मोहि माहीं । कृष्णायन, आरोहण काण्ड-५०२ 
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सूर ने भी ब्रह्म को जल एवं जगत्‌ को बुद्वुदे के रूप में निरूपित किया है । यह सृष्टि की. 
उत्पत्ति के संबंध में Yara वेदान्त का अविकृत परिणामवाद सिद्धांत ही है । नरसी मेहता ने इसी अविक्ृत- 
परिणामवाद को 'कृष्णायन? की ही भांति कनक-क्रुण्डल के उदाहरण द्वारा प्रस्तुत किया है । जैसे कनक 
से कुण्डल परिणत होता है वँसे ही ब्रह्म से जीव जगत. परिणत हैं और ये अविक्ृृत हैं 12 


= 


शुद्धाद्वत वेदान्त के अनुसार जैसे ब्रह्म को! अन्तर्यामी कहा गया है वसे ही कृष्णायन” में भी ब्रह्म का 
अन्तर्यामी एव” सत्र व्याप्त कहा गया हैं । भगवान्‌ श्रीकृष्ण कहते हैं--'मैं आकाश की भाँति सर्वत्र व्याष्त 
हू „ इसलिए लोग मुझे पत्थर के रूप में भी gaa हैं-- A 


सव वस्तु मह व्याप्त मुनि ! मे आकाश समान, ताते पूजत भक्त मोहि, पूजत ह पाषाण । 
कृष्णायन, आरोहणकाण्ड- ५०४ 
ऋषि ata को उपदेश देते हुए श्रीकृष्ण कहते हैं कि जैसे सरिता-पागर में लीन होकर एक हे जाती 
है वेसे जब ब्रह्मज्ञानी स्वयं ब्रह्म हो जाए, ज्ञाता और ज्ञेय जत्र एक हे! जाए, अर्थात्‌ ज्ञानी जव स्वयं ही भगवान, 
हा जाए, तव समझो कि उसे मुक्ति मिल गई है, उसे कॅवल्य प्राप्त हो चुका है, उसे निर्वाण प्राप्त हा 
गया है । सूर्य से भी अधिक हृदय रूपी आकाश में दिव्य आत्मा का प्रकाश हो जाए तब समझो कि साधक 
मोक्ष का अधिकारी हा गया है । वह मुझसे अभिन्न हा गय! है । यह वास्तव में जीव ब्रह्म की एकता 
है । शंकर के aga मत का यहां निरूपण हुआ है । ‘AN ब्रह्मेव नापरः यह सिद्धांत यहां प्रतिपादित 
हुआ है | कृष्ण यहां Aaa से कह रहे हैं-- 
(अ) यह पुरुषार्थ-अवधि सुनिरायी, sae ब्रह्मबिर॒हु ह्वे जायी । 
हाति सरित जिमि सागर लीना, तिमि gag मोहि अह -बिहीना ! | 
ज्ञाता-ज्ञेय आपु तेहि जाना, आपुहि भव, आपुहि प्रगवाना । | 
यहहिः मुक्ति, यह गतिः हु निदाना, यह Rat state निर्वाणा । कृष्णायन,आरोहुणकाणड-५०८ 
(आ) रवि ते अधिक दृदय-भाकाशा उदित दिव्यतम आत्म प्रकाशा । कृष्णायते, आरोहणंकाण्ड ५१० 
“गीता” में देह को क्षेत्र कहा गया है । क्षेत्र इसलिए कहा गया है कि इसमें सभी प्रकार के धम कर्म 
रूपी बीज उत्पन्न होते हैं । अर्थात्‌ मनुष्य शरीर से काम करता है, और काम के अनुसार फन पाता है । 
मनुष्य का काम करना ही वीज वोना है । इस शरीर रूपी क्षेत्र को जो ज्ञान से प्रत्यक्ष करतो है, वह 
क्षेत्रज्ञ कहलाता है | भगवान, श्रीकृष्ण कहते हैं कि मैं ही सभी क्षेत्रों में विद्यमान क्षेत्रज्ञ हॉ-- 
इदं शरीर कोन्तेय झेत्रमिंत्यभ्षिधीयते । एतद्यो वेत्ति त प्राहुः क्षेत्रज्ञ इति तद्विदः ॥१॥ 
aaa चापि मां विद्धि सवक्षेत्रेष भारत । क्षेत्रक्षेत्रज्ञयोशान यतज्ज्ञान मत मम ॥२॥ 
गीता, अध्याय-१३ 
कृष्णायन? में भी भगवान, श्रीकृष्ण aay ऋषि से यही बात कहते हैं कि देह क्षेत्र है और मै 
क्षेत्रज्ञ हू । जगत्‌ दृश्य है और मै द्रष्टा हू । संसार ज्ञेय है और मै ज्ञाता हू-- 
देह-क्षेत्र स चाळक ये ही 'मे' क्षेत्रज्ञ, क्षेत्रपति, देही । 
जगत्‌ दृश्य में देखनहारा, शाता यह हि शेय, संसारा । कष्णायन, आरोहणकाण्ड, पू. ५०३ 
पिंड में, शरीर में सारा ब्रह्मांड सूक्ष्म रूप में विद्यमान है । दशन का यह सिद्धांत भी 'कृष्णायन? 
में निरूपित हुआ है । इसके लिए एक कथन भी प्रसिद्ध है--पिण्डे सो ब्रह्माण्डे? 
ब्रह्माण्ड तुमह पिण्ड समाना, तिन समत्र ताहि पहिचाना | इष्णायन, आरेहणकाण्ड,, प. ५०३ 


१. सूरसागर पर ५९५ व्हेळ Banik kaama ४६१८, Collection 


Digitized by Arya Samael Chennai and eGangotri 


aata का लोकायत दीत : - RE 
gar में चार्वाक दर्शन के तत्त्व भो fref हुए हैं । चायाक दशन TET $ बे पूपमीमाँच्चा 

की भांति निरीश्वरवादी हैं । इंसको जडवाद अथवा लोकायत मत भी कहते हैं । लेक में आयम अर्थात, 

रूप में फैला होने से यह लोकायत कहलाता है | इस मत में प्रत्यक्ष को ही प्रमाण माना गया है । 


विस्तृत c गीं 
| “शब्द? और “अनुमान” जैसे अप्रत्यक्ष प्रमाणों के यह दशन नहीं मानता | इन्द्रिय ग्राह्य प्रत्यक्ष के ही यह 
प्रमाण मानता है । 'कृष्णायन” में इन्द्रिय ग्राह्य वस्तुओं का ही अस्तित्व बताते हुए चार्वाक मुनि 


घम्‌ राज से कहले हैं-- 
ढृन्द्रिय-ग्राइय वस्तु जो नाहीं, अस्तित्व तासु नाहीं भुव ate? 
` इश्वर कहीं नहों है। न कहीं विधाता है । मरने पर पुनः कोई जन्म नहीं लेता है । जा चिता में 
जला दिया जाता है उसका फिर से जन्म कैसे संभव है ? पुनर्जन्म और परलोक की बात मिथ्या है । यह 
शरीर ही सत्य है और यह लाक ही सत्य है । इस लोक में जो बलवान है वह स्वामी है और वही सुख 
का अधिकारी भी है । श्रुतियाँ आत्मा का वर्णन करती हैं पर किसने और कव आत्मा को देखा है ? 
` प्रत्यक्ष जगत्‌ को असत्य बताकर पुरुषार्थ रहित आलसी अर्किचन, दीन- हीन ब्राह्मण कपट वाणी द्वारा धनिकों 
और भोले-भाले लोगो के ठगते हैं और उनका घन हरण करते हैं । उनका धन हरण करके उनको अनशन 
करवाते हैं और स्वयं षड्रस पकवान डकारते हैं और अपनी पूजा करवाते हैं । श्रुतियों को रचना पाखंडियों 
ने की हैं | ये श्रृतियां प्रमाणभूत नहीं हैं । शास्त्र-पुराण भी धूर्तों की वार्ताएं हैं-- 
आत्मा कर श्रुति करति बखाना, कब केहि कहां SAS कस जाना | 
इन्द्रिय-आह्य वस्तु जो नहीं, नहि अस्तित्व ताख भव मांहीं । 
कहु' न ईश, न कतहु' विधाता, जन्मत पुनि न जीव मृत ताता ! 
जरत चिता पे जों जजु हीरी, सकत कि लोटि सो जीव बहेरी । 
मिथ्या पुनर्जन्म, परलोका, यह तजु सत्य, सत्य यह लोका | 
यहि लोकहु महं जो बळ घारी, सोइ स्वामी, सोइ सख-अधिकारी । 
x x x 
पौरुष रहित, अकिचखन, दीना विप्र चाट-पडु, कपट-प्रवीणा | 
' जग प्रत्यक्ष असत्य बतायी, daa घनिन स्वग-गुण गायी | 
हरिघन तासु करावत अनशन, आपु पचावत Tata व्यंजन | 
नित्यग्रन्थ, नव पथ बन्नावत, सुर-पूजा मिस आपु पुजावत | 
श्रुति qas हि. नाहि प्रमाणा, धूतन-वार्ता शास्त्र पुराणा । इष्णायन, आरोहणकाण्ड, पृ.४०६ 


सांख्य : ृष्णायन' में निरीश्वरवादी “सांख्य-दर्शन? के तत्त्व भी विद्यमान हैं । सांख्य के अनुसार 
पुरुष और प्रकृति इन दो तत्त्वों से सृष्टि की रचना होती है । पुरुष निःसंग, निष्क्रिय एव अविकारी है 
तथा प्रकृति सत्त्व, रजस्‌, तमस्‌ के योग से त्रिगुणात्मिका है 1 'कृष्णायन? में पुरुष-प्रकृति के संयोग से 
चराचर जगत्‌ की उत्पत्ति बताई गई g- 
उपजत जगत्‌ जराञ्रर जेते, प्रकृति-पुरुष संयोजन तेते । कृष्णायन, आरोहणकाण्ड पृ-३३४ 
 “सांख्य-दर्शन' के अनुसार प्रकृति त्रिगुणात्मिका है । प्रकृति के सत्त्व, रजस्‌ और तमस, ये तीन गुण 
जीव के बंधन का निर्माण करते हैं । इसलिए इनके गुण कहा जाता है | गुण रज्जु को कहते हैं | 


__ “कृष्णायन? में इस सिद्धांत का प्रतिपादन इस प्रकार हुआ है-- 
SN CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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सरव रजस्‌, तमस्‌ ये त्रयगुण, प्रकृतिहिं, ते उपजत ये अजुन | 

आत्मा जद्‌पि विकार-विहीना, बाँधि देह ये करत अघीना ।। कृष्णायन, आरोहणकाण्ड, पु-३३५ 

“गीता? में कृष्ण अर्जुन को प्रकृति के सत्त्व, रजस्‌ और तमस, इन TAT गुणों की मीमांसा करते हैं । 
भगवान, अर्जुन से कहने हैं कि हे अर्जुन ! सत्त्व, रजस, और तमस, प्रकृति से उत्पन्न तीनों गुण अविनाशी 
जीवात्मा को शरीर में वाँधते हैं। सत्त्व गुण सुख में लगाता है । रजोगुण कर्म में लगाता है तथा तमोगुण 
ज्ञान का आच्छादन करके प्रमाद में लगाता है । रजोगुण तथा तमोगुण को दबाकर सत्त्वगुण बढ़ता है । 
रजोगुण और सत्त्वगुण के दबाकर तमोगुण बढ़ता है तथा तमोगुण और सतोगुण को दवाकर रजोगुण बढ़ता है- 


सत्त्व रजस्तम इति शुणाः प्रक्नतिसम्भवाः | निंवध्नन्ति महाबाहे देहे देहिनमव्ययम्‌ ॥५॥ 
सत्त्व सुखे सांजयति रजः कर्मणि भारत | ज्ञानमाञ्रूत्य तु तमः प्रमादे स जयत्युत ॥९॥ 
रजस्तमश्चाभिभूय सत्त्व भवति भारत | रजः सत्वं तमझ्चेव तमः सरव रजस्तथा ॥१०॥ 
गीता, अध्याय-१४ 
“कृष्णायन” के गीताकाँड (पृ. ३३५) में सांख्य का ठीक यही सिद्धांत इस प्रकार निरूपित हुआ है-- 


निर्मल, अतः प्रकोश-पद्‌, दोषु तेहि महं नाहि । 

बाँधि लेत अस सरव गुण, जीव ज्ञान-सुख aie ॥ 

सागात्मक इन मांहि रजोगुण, तृष्णा रति, रति उपजावत अजु न | 

कर्मासक्तिं ताहि ते होई, बांधत जीवन कमेहि सोई | 

तामस गुण अज्ञान प्रजाता, SLA Gala मोह मंह ताता | 

Agea, प्रमाद उपजायी, करत निबद्ध, जीव-ससुदायी । 

हात सर्व ते सुख HE रागा, रज ते धर्म माहि अचुरागा | 

करत तमोगुण शञानाच्छादन, होत पार्थ ! कतव्य विस्मरण | 

पराभूत करि रज तम दोउ गुन, पावत बृद्धि Ga गुण अजुन | 

विजित सच्च-तम-रज अधिकायों, जीति सख-रज-तम बढि जोयी । 

सांख्य ने सरक्रायंवाद को माना है । सत्कार्यवादं का तात्पर्य है, कार्यं अपनी अभिव्यक्ति के पूर्व कारण 
में विद्यमान रहता है । सत्कायंवाद दो प्रकार का हाता है-परिणामवाद और विवत वाद | सांख्य सत्कायवादी 
दर्शन है । वह यह मानता है कि काये वास्तव में कारण का रुपान्तर हैं । भ्रम या विवर्तं मात्र नहीं है । 
सत्कायंवाद का समर्थन किंचित्‌ भिन्न शब्दों में 'कुष्णायन? में इस प्रकार हुआ है-- 


विद्यमान कर नाहिं अभावा, नाहि अभाव कर सम्भव भावा | कृष्णायन, पृ. ३०४ 


इसी सिद्धांत का निरूपण “गीता” (अध्याय-२ इलेक-१६) में इस प्रकार हुआ है-- 
नासतो विद्यते भावे नाभावो विद्यते सतः । उभयोरपि इष्टो ऽन्तस्त्वनयोस्तरवद्शिभिः ॥ 


योग : 'कृष्णायन' में महषि पतंजलि के याग दशन के तत्त्वों का भी यत्किंचित निरूपण हुआ है। 
योग भारत के प्राचीन दशतो में से एक है । aiet और योग दोतों में केवल इतना ही भेद है कि सांख्य 
ईश्वर के नहीं मानता है जव कि योग ईश्वर केः मानता है । योग दशन एक प्रकार से सांख्य दशन का 
ही एक व्यावहारिक एव क्रियात्मक रूप है । सांख्य जहाँ तत्त्वज्ञान को महत्त्व देता है वहां वह यागास्यास 
को भी उसका आवश्यक साधन मानता है । आत्मशुद्धि के लिए याग में योग साधनाओं को पर्याप्त महत्त्वपूर्ण 
माना गया है । उपनिषदों, पुराणों, तंत्रों आदि में भी यौगिक प्रक्रियाओं का उल्लेख मिलता है । हिन्दी 


साहित्य में भी संतों ने Aroon. feee vote. भी योगी के लक्षणों एव” आचरण का 
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* उल्लेख मिलता है, पर यह निरूपण मौलिक न होकर “गीता” पर आधारित है । 'कृष्णायन? के “गीताकांड' 
में. योगाभ्यासी के लिए क्या आचरणीय है, इसका निरूपण हुआ है | योगाभ्यासी पवित्र स्थान पर आसन 
विछाकर उस पर कुश एवं मृगचर्म या फिर अन्य आसन डालकर चित्त तथा इन्द्रियों की क्रिया का संयमन 
करके या फिर मन के एकाग्र करके, फिर उस आसन पर समाधीन होता है और अंतःकरण FI शुद्ध करने 
À के लिए योग का अम्यास करता है । वह तन, सिर एव ग्रीवा के समरेखा में करके तथा अचल-स्थिर-हे।कर 
नासाग्र का देखता है । उस समय उसकी दृष्टि स्थिर रहती है । वह शान्तात्मा एवं भय मुक्त हाता है । 
वह ब्रह्मचय व्रत का पालन करता हुआ सब प्रकार से मन के संयमित कर लेता है तथा ईश्वर में चित्त 
लगाकर स्थिर रहता है । इस प्रकार सतत अभ्यास करने से उसका' मन वश में हा जाता है और उसे 
निर्वाण को प्राप्ति हो जाती है । न यागी अतिभाजी होता है और न अनाहारी, न अधिक सोनेवाला हाता 
है और न अधिक जागने वाला । जत्र मन संयमित हाकर निज आत्मा में स्थापित हा जाता है तथा भोगेच्छा 
की निवृत्ति हो जाती है तत्र मत भोग मुक्त हा जाता है । जे चित्त के संयम का अभ्यास करता है, उसका 
मन वायुहीन स्थान में स्थापित दीप-ज्योति के समान स्थिर हा जाता है और वह ब्रह्म का स्पश पाकर 
परम आनन्द में लीन हा जाता है--- 


योगाभ्यासी शुचि थळ पायी, चिर आसन निज लेहि बनायीं । 
नहि अति उच्च, न निम्न घनावहि, कुश, सूगछाळा बसन बिछावहि ॥ 
करि चित्तेन्द्रिय-क्रिया संयमन, मन एकाग्र निवासि तेहि आसेन | 
अन्तःकरण विशुद्धि हि लागी, wee योग-अभ्यास विरागी ॥ 
करि ag, शीशाग्रीव सम-रेखा, अचल स्थिर नासाग्रहि' देखा | 
दृष्टि बहारि न इत-उत जायी, शान्तात्मा भय-भीति विहायी ॥ 
ब्रह्मचर्यं ब्रत करि परिपालन, करि सब भांति संयमित निज मन । 
c SSS A 
पार्थ ! मोहि मंह चित्त लगायी, मोहि' ager युक्त हृ जायी ॥ 
करत सतत अभ्यास अस जान स्ववश मन आय | 
शान्ति मोरि निर्वाणदा, लेत योगिजन पाय ॥ 
अतिमोजी या fag आहारा, अति सोबत, अति जागन हारा | 
सधत योग दोउन ते नाहीं, वर्जित ‘ate’ योगीजन मांहीं ॥ 
नियत जासु आहार-विद्दारा, नियमित कर्म-आखरण सारा | 
परिमित : Rag जासु जागरण, तेहि हित हात जोग दुःख नादान ॥ 
हू जब मन यहि भाँति संयमित, हात निजात्महि' महे जब थापित । 
E qag भोग नाहि. जव भावत. योग-युक्‍त नर तब्॒हि' कहांचत ॥ 
BS: चायुद्दीन थल दीपक ज्योति; विचलित यथा कबहु' नडि' हाती । 
= aa हि निश्चल मानस ate, करत जो संयत-ाचत अभ्यास्‌ ॥ 
क योगाभ्यास निरुद्ध चित, sea जहां विश्राम ! ; 
हक >” आत्मा लखि, आत्मा लहति, आत्मतेष जेहि ठाम ॥ कृष्णायन, ग्रीताकाण्ड, पृ. ३१६,३१७ 
oe हिन्दी कृष्ण-काव्य में प्रबंध-काव्य की इष्टि से 'कृष्णायन' महत्त्वपूर्ण है । सुर जैसे कवियों ने कृष्ण 
के, बाल एवं श्रृंगार लीलावाले जीवन का ही पदों में निरूपण किया हैं और उनके निरूपण में oe 
परब्रह्म हैं एव व्रजबिहारी हैं, पर 'कृष्णायन? में भगवान, श्रीकृष्ण अनेक रूपों में निरूपित हुए हैं न 


धर्म-संस्थापक हैँ, कुशल राजनीतिन हैं, देश के नेता, +त GRAAL हैं! इस प्रकार का सर्वागीण | 
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कृष्ण-चरित्र वर्णन हिन्दी साहित्य में दुर्लभ है । अधिकांश हिन्दी एव हिन्दीतर प्रदेश के कुष्णकवियों ने 
कृष्ण के रसिक रूप का ही वर्णन किया है । कहीं कृष्ण श्रृंगार कें आलंबन के रूप में निरूपित हुए हुँ 
ता कहीं विष्णु के अवतार के रूप में लीला करने के लिए अवतरित हुए हैं । अधिकांश कवियों ने श्रीकृष्ण, 
राधा एव' गापिकाओं का लेकर लाक में जिसे अनीतिपरक कहा जाए वैसे नंगे घोर अश्लील ATT का 
वर्णन किया है । सुर ने चीर-हरण-लीला, दान-लीला, हिण्डोला-लीला, खंडिता-प्रकरण में घोर अइलील 
भंगार का वर्णन किया है । उन्होंने 'सूरसागर? में विपरीत-रति एवं सुरतान्त तक का भी खुलकर वर्णन 
किया है । विपरीत-रति का अर्थ है संभाग-काल में पुरुष के थक जाने पर पुरुष नीचे और स्त्री ऊपर 
रहकर संभाग करती है एवं सुरतान्त का अर्थ है संभोग कर लेने के बाद की पुरुष-स्त्री के आनंद- 
शिथिल होने की चेष्टाए एव मनोदशा । हमारी दृष्टि से सूर का aan at “वात्स्यायनमुनि के काम-सूत्र 
का ही महद्‌ अंश में काव्यात्मक, वर्णन है । दुःख की बात यह है कि इन धार्मिक कवियों-भक्तों ने 
कृष्ण के नायक मानकर सं भाग-तर्णन किया है। इसके स्थान पर यदि दुष्यन्त-शकुन्तला या ढोला-मारू के 
लेकर वर्णन किया होता तो कृष्ण भगवान्‌ के! लेकर दूसरे घर्मै वाले लाग जो भद्दे तानें मारते हैं, उससे हिन्दुत्व 
चच जाता । ऐसे अश्लील वर्णनों फो पढ़कर “दिनकर? जैसे महाकवि ने इसे आचार-च्युत साधुओं की कल्पना 
कहा है | महाकवि हारकाप्रसाद मिश्र ने “कृष्णायन? में राधा-कृष्ण एवं गोापिकाओं के प्रेम का 
सात्त्विक रूप प्रदान किया है । उसमें स्वच्छंदता नहीं है । उसमें BHAA की भावना व्यक्त हुई है । 
तात्पय यह है कि कृष्ण के चरित्र के साथ विलास एव श्रृंगार का वर्णन करके “भागवत' एव' गीतगाविदकार 
तथा अष्टछाप के कवियों ने एव” इतर कवियों ने कृष्ण के चरित्र को जहां लाक व्यवहार इष्टि से गिराया 
है वहां 'कृष्णायन' में कृष्ण का आदश, श्रेष्ठ व्यक्तित्व पुष्प की भांति सात्त्विक रूप में ऊपर उठ आया 
है । चीर-हरण जैसी लीलाओं के भी 'कृष्णायन' में नया उपदेशात्मक रूप दिया गया है । कृष्ण वहां 
विलासी नहीं है किन्तु समाज सुधारक हैं । गापिकाएँ जल में नग्न नहा रही थीं, उन्हे श्रीकृष्ण 
कहते हैं कि जल में भगवान वरुण निवास करते हैं, इसलिए नंगी हकर जल में इस प्रकार स्नान करना 
उचित नहीं । 'कृष्णायन' (अवतरणकाण्ड) में मिश्रजी लिखते हैं-- 
वारि aiff निवसन वरुण तिनके लाज विहाय । 
लोक लाज डु त्यागि तुम घसत नग्न जळ जाय ।। 

इस प्रकार 'क्ृष्णायन' में वेदान्त की इष्टि से नुद्धाईत-वेदान्त, अद्वंत-वेदान्त 'तथा दर्शन की दृष्टि से 
सांख्य-दर्शन, याग-दर्शंन, निष्काम कर्मयोग, चार्वाक-दर्शन के तत्त्वों. का यथा स्थान निरूपण हुआ है । 

हिन्दी कृष्ण-काव्य में वेदान्त निरूपण के लिए हमने हिन्दी आपी क्षेत्र के शताधिक कृष्ण कवियों में 
से उपयुक्त कवियों को ही महत्त्वपूर्ण मानकर अपने अध्ययन को विपय वनाया है, इससे यह न मान लेना 
चाहिए कि इनके अतिरिक्त अन्य कवियों के काव्य में सर्वथा येदान्त निरूपण का अभाव है ५ तुलसीदास, 
बिहारी, देव हिरिऔध “दिनकर” इत्यादि अनेक कवि ऐसे हैं, जिन्होंने कृष्गकाव्य लिखा हे और | 
शोवहष्टि से प्रयत्न किया जाए ता उनमें वेदान्त के विचार यत्र-तत्र अवश्य निरूपित मिलेंगे । 
बिहारी के कई दोहों में भी वेदान्त के तत्त्व निरूपित हुए हैं पर विस्तार भय से हमने हिन्दी के विशाल 
कुष्ण-काव्य-सागर में से उपयुक्त कवियों के ही जीवन, काव्य, भक्ति एवं का वेदान्त पर यहां पर विशेष 
अध्ययन प्रस्तुत किया है । | 

उपयुक्त विशेष कवियों के अतिरिक्त देव, बिडारी, हरिऔध एव रामधारीसिह “दिनकर? के क्रृष्णकाव्य मै. 
भी यत्र-तत्र दर्शन एवं वेदान्त विषयक विचार निरूपित हुए हैँ इसलिए हम संक्षेप में केवल इनके काव्य का 
भी भक्ति एवं वेदान्त निह को इष्ट से यहां भिहावळेकत कर लेना उचित समझते हैं । 
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वर्णन किया हैं। जगत्‌ पाँच तत्त्वों से निर्मित हुआ है और ये पांचों तत्त्व 


Digitized by Arya Samaj पति ‘Chennai and eGangotri 
८. देव : वेदान्त निरूपण : ब्रह्म ५ 
0 र * सस z SRC 
रॉतिकाल के बहुमुखी प्रतिभासंपस्म, प्रत्यक्षदर्शी लोकानां सवद्शी भवेन्नरः, लेक संपक में 
अधिकाधिक आने के कारण 'सर्वदर्शी» आचार्य-क्रवि देव ने अपने कई पंदों में कृष्ण. को परब्रह्म के रूप में 
निरूपित किया है तथा उनके विराट्‌ रूप को स्तुति की है । आधिभौतिक परब्रह्म अपने सत्‌, चित, wa 
आनंद स्वरूप में भक्तों को आनंद देने के लिए aa में अवतरित हुए । अपने शाश्वत परम मोक्ष धाम के 
' छाडकर भाद्र पद की अंधेरी रात में लीला पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण देवकी के उदर में बिराजे और वहां से शिशु 
के रूप में माता यशोदा की कोड, में लीलाएं करने के लिए प्रकट हुए । उनके आविर्भाव से पूवे प्रकृति प्रसन्न 
हो उठी, नदियों का जल स्वच्छ हा गया, सागर हर्ष के ज्वार में उछलने लगा और मथुरा की गलियाँ, 
मुतियों की महिमा और दिगीशों की संपत्ति और नवनिधियों का केन्द्र बन गईं । साधारण से राजा के थंहां 
राजकुमार जन्म ले, उस समय /भी राजमहल एव नगर हर्ष से भर जाता है ते यह पो संपूर्ण ब्रह्माण्ड 
के कारण पूर्ण पुरुषोत्तम देवकी के गभ में आविभू त हुए हैं, तब कितना हर्ष हो सकता है ? इंसका वर्णन 
वास्तव में अनिवंचनीय है । देव ने परब्रह्म के आविर्भाव का निरूपण इस प्रकार किया है-- 


सूनो के परम-पढु, ऊनो के अनत सडु, दूनो के नदीस ag, इन्दिरा फुरै परी | 

महिमा सुनी सन की सम्पत्ति दिगीसन कीं, ईसन की सिधि ब्रज-बीथी AR परी ॥ 
भादों की अंधेरी अघराति, मथुरा के पथ, आई मनारथ देव देवकी दुरै परी | 

पारावार पूरन, अपार परत्रह्म रासि, जसुदा के कोरे एक बारक कुरै परी ॥ ब्र.मा.सार,३०२ 


. देव ने इसके वाद कृष्ण के माहात्म्य एवं नंद के घर के महोत्सव का वर्णन किया है । कृष्ण की 

बाल-क्रीड़ाओं, गोपियों के साथ क्री मधुर लीलाओं का उल्लेख करके, बिदुर की भाजी और द्रौपदी 
के चीर-हरण का संकेत किया हैं। इसके पश्चात्‌ ब्रह्म के विराट्‌ रूप की प्रकृति के विराट उपादानों से 
अखंड .पूजा का वर्णेन किया गया है। नभ ही विशालतम मंदिर है । पृथ्वी के समस्त सागर, नदियां और 
मेघों का जल उनका सतत अभिपेक करता रहता है और उस अभिषेक से जीव और जगत रूप में ब्रह्म 
हषित एव faafaa होता रहता है । कवि देव पृथ्वी के समस्त मुल, फल-फूल और सुगन्धित पदार्थों के 
उनके अपित कर रहा है । अनन्त अग्नियों से वह धूप करना चाहता है और सूय रूपी अखंड दीपक 
उसकी पूजा में प्रस्तुत करना चाहता है । जितना भी अन्न है, जल है, वह सब कुछ उसी परब्रह्म Foy 
के नैवेद्य के रूप में प्रस्तुत करता चाहता है | पवन वह कर वह उसके चंवर डुला रहा है । इस 
तरह अखंड प्राकृतिक उपादानों द्वारा देव विराट्‌ परब्रह्म की अखंड अर्चा करना चाहता है । वास्तव में 
अनादि काल से यह सव कुछ हो ही रहा हैं क्योंकि जीव-जगत के खूप में परब्रह्म ही तो सर्वत्र व्याप्त 
है । ads विराट्‌ पूजा से तात्पर्य है अखंड जीवन एव जगत्‌ का प्रतिपालन-- 

देव नभ मंदिर में Sarat पुहुमि पीकर, सिगरि सलिल अन्हवाये उमगत at | 

सकल महीतल के मूल, फल-फूल दल, सहित सुगन्धन चढावन चहत हौं ॥ 

अगिनि अनन्त धूप, दीपक अखण्ड जोति, जल, थळ, अन्न दे प्रसन्नता ळहत हौं । 

ढारत समीर चौर कामना न मेरे और, आठौ जाम, राम, तुम्हे पूजत रहत हों ॥ 
ब्रजमाघुरीसार, पृ. ३०३ 


ब्रह्म के अमित माहात्म्य का 


F सृष्टि सत, रज त्व भी ब्रह्म के ही स्वरूप 
_ हैं । यह सृष्टि सत्‌, एव तम ear होने से त्रिगुणात्मिका x 
BP fe ट्‌ णात्मिका it भी ब्रह्म 
Ne CC-0.Panini Kanya Maha TT दे ये तीन गुण रह्म “स्वरूप हैं l 


देव ने समस्त जगत, के अण्‌-अणु में व्याप्त ब्रह्म के दशन करके ब्र 
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उनके स्वरूप में ब्रह्म ही विलास कर रहा है । विलास एक भाव है । संभोग श्वृंगार के" अन्तर्गत दस 
भाव हैं, उनमें से एक विलास भी है । ब्रह्म जो सृष्टि के रूप में फैला हुआ है, वह विलास करने के लिए, 
आनन्द करने के लिए ही फैला है a: एकाकी न रमते द्वितीयमैच्छत्‌ः के रूप में उसने आनन्द-क्रीडा के 
लिए ही शुद्धाद्वैत वेदान्त के अनुसार अपने भीतर से अग्नि के स्फुलिगों की भाँति जगत, का आविर्भाव 
किया है । कवि देव जगत ब्रह्म का लीला-विलास ही देख रहा है । गुजरात के आदि वैष्णव कवि नरसी 
महेता कहते हैं कि ama (ज्ञान) अवस्था में देखता हु ता जगत, नहीं दिखाई देता, परब्रह्म ही दिखाई 
देता है । 'जागीने जोऊ तो जगत दीसे नहि |” इस प्रकार देव सृष्टि के अणु-अगु में परब्रह्म को ही 
व्याप्त देख रहा है 


तु ही पंच तस्व, तु हीं सत्त्व, रज, तम तु हीं, थावर औ .जंगम जितेक अयौ भव में । 
तेरे ये विलास छौडि ती हीं में समान्यो कछू, जान्यो न परत पहिचान्यौ जब जब में ॥ 
देख्यौ नहीं जात तु हीं देखियतु जहां तहां, दूसरो न देख्यौ 'देव' तु हीं देख्यौ अब में । 
सब की अमर सूरि भारि सब धूरि कहे, gR सब ही ते भारि,पूरि रह्यो सब में । ब्र.पृ.३०४ 


माया : देव ने अविद्या माया का वर्णन भी किया है । ज्ञान की अरिं से अज्ञान के अंतःकरण के 
भीतरी वन को जला देना देना चाहिए, ऐसा देव कहते हैं । भीतर जो कुवासनाएँ हैं, कुविचार हैं, वे ही 
अज्ञान के रूप में अंधकार हैं और वही अविद्या माया है । आंखों पर से उसका पर्दा हटा दें और सबको 
स्नेह की दृष्टि से देखें, ऐसा करने पर सब कुछ उस परब्रह्म का ही प्रकाश दीखेगा ! ज्ञान का 
प्रकाश प्राप्त हाने पर ऐसा प्रतीत होगा कि जड, पहाड, नाग, नर, किन्नर असुर-सुर प्रेत, पक्षी सभी कुछ 
ब्रह्म के ही स्वरूप हैं । त्रिगुणात्मिका माया से ही सव कुछ आविभूत होते हैं और तिरोहित होते हैं । 
परमात्मा ही सब रूपों में यहां विलसित हा रहा है । आहार करने वाला भी वही है, दृष्टि भी वही है 
जो कुछ देख रहा है, वह भी वही है । पंडित भी वही है, मुखे भी वही है, शस्त्र भी वही है और 
शस्त्र से मरनेवाला भी वही है । कहार भी वही है और पालकी में बिराजमान भी वही है । इस प्रकार 
जगत में जो कुछ भी .ह रहा है यह विविध रूपों में ब्रह्म द्वारा ही अभिनीत अर्थात्‌ रूपायित हो रहा हे-- 


A 
T= 


(अ) मूड रहयो है गूढ़ गति क्यों न dea है, गढ खर इन्द्रिय अगूड़ चार मारि दे । 
बाहर g भीतर निकारि अंधकार सव, ग्यान की अगिनि Vt अग्यान वन बारि दे ॥ 
नेह भरे भाजन में, कोमल अमळ जोति, ताकी g प्रकास ag पुजन पसारि दे । 
आवै उमडा-सो मोह RE घुमडा-सो देव, माया कौ मड्डा-सा अखियन ते उघारि दे ॥ 
र ; ब्रजमाधारीसार, पृ. ३०४ 
(आ) अग नग नाग नर किन्नर, असुर सुर, प्रेत पसु, पच्छी, कोटि-कोटिन कढ्यौ फिरे । 
माया-शुन तत्त्व उपजत, बिन सत सस्व, काल की कला के ख्याल खाल में मढयौ फिरे ॥ 
आप ही भखत, भख, आप हीं अळख लख, 'देव' ag मूढ, कह पडित पढ्यौ फिरे । 
O आप ही हृथ्यार, आप मारत, मरत आप, आप हो कहार, आप पालकी चढयौ फिरे ॥ 
ब्रजमाधुरीसार, पृ. ३०४ 
इसी तथ्य को नरसी महेता ने ब्रह्म Seat करे ब्रह्म सामे? काव्य-भंक्ति द्वारा व्यक्त किया है । | 


अद्वेत-बेदान्त : देव ने एक पद में अपनी काव्यात्मक शैली में अद्वेत वेदांत का निरूपण किया 
है । जीव ब्रह्म का ही स्वरूप है । जीव जा कुछ कर रहा है वह वास्तव में ब्रह्म ही कर रहा हैं । देव 
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कहते हैं कि हे मानव | तेरे घर में आठौं सिद्धियां सदा आठों पहर निवास करती हैं । नौं निधियाँ तेरे | 


aos 


x R 
& «आप 
SIs z= 
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भाग्य में लिखी हुई हैं । तू महाराजाओं का भो अधिराज है । तेरी सुमति उसी की कीति का गुण-गान 
करती है । वह तेरे अन्दर वही विराजमान है । ऐसी स्थिति में तू दीन-मलीन होकर द्वार-द्वार क्‍यों भटक 
| रहा है । तू अपने ही भीतर झांक । वहाँ परमात्मा है जों सारे जगत्‌ का सर्जक है । मानव ब्रह्म का ही 
| स्वरूप है, ब्रह्म ही है, फिर वह दीत-हीन बनकर क्यों भटकता फिरता है । यदि उसे इस प्रकार अपने 
शुद्ध स्वरूप का ज्ञान हा जाए ता gaat दीनता तत्काल समाप्त हा जाए-- 


तेरो घर घेर आठों जाम रहें आठौं सिद्धि, नवों निधि तेरे विधि लिखिए लंलाट हे al 
देवः सुख-साज महाराजनि को राज तु हीं, सुमति खु सोचे तेरी कीरति के भाट हैं ॥ 
) तेरे ही. अधीन अधिकार तीन लोक को सु, दीन भयौ क्यों फिरे मलीन घाट-बाट हैं । 
; तो में जो उठत बोलि; ताहि क्‍यों न मिळे दोरी, खोलिए दिये में दिए कपठ-कपाट है ॥ 
ब्रजमाधुरीसार, T. ३०४ 
रासक्रीडा की आध्यात्मिकता : एक कवित्त में देव ने रासक्रीडा का आध्यात्मिक इष्टि से वर्णन 
किया है । कबि देव ने अपने ही तन को ब्रह्म एव वृन्दावन का निवास कहा है । तरंगायित यमुना भी इस 
तन में ही विद्यमान है। सुन्दर सघन वन, राधा-कृष्ण एव गोमिकाओं के विहार के लिए लीलाभूमि वंशीवट 
यमुना-तट सव कुछ अपने तन में ही अखंड रूप में विद्यमान हैं | अखंड रास-विलास की अखंड वंशी की 
ध्वनि इसी में गूंजित हा रही है । राधाकृष्ण एवं योपिक़ाओं की रासलीलाओं से उसका संपूर्ण तन मुखरित 
हा रहा है रास-क्रीड़ा के समय चूड़ियों की झंकार और नूपुरों का क्वणन भी उसके अन्दर ही ध्वनित हो 
रहा है । कवि देव का यह पद भाव की हृष्टि से अत्यन्त गहन एव अनुपम है । हमारा शरीर ही ब्रज 
है और हमारे शरीर Hl समस्त चेष्टाएँ ही कृष्ण की ब्रज लीलाएं हैं । कवि का इस प्रकार का निरूपण 
अनुपम है । इस पद में वेदान्त एव काव्यत्व का मणिकांचत योग हुआ है । ऐसा प्रतोत होता है कि मानों 
कवि ने स्वयं ही ब्रह्मभाव में निमरन होकर अपने भीतर कृष्ण-लीलाओं की अनुभूति की हा-- 


हौं ही ब्रज-वृन्दावन मोहि में बसत सदा, जमुना तरंग स्याम रंग अवळीन की । 
ag ओर सुन्दर सघन बन देखियतु, कु जनि में सुनियतु शु जनि अळीन की ॥ 
बंसीबट-तट नट नागर नटतु मो में, रास के विलास की मधुर-घुनि बीन की | 
भरि रही भनक, बनक ताळ-तानन की, ततक तनकता में झनक चुरीन की ॥ 
ब्रजमाधुरीसार, पू. ३०५ 
मानरो शिव-पूजा से सम्बद्ध एक छंद इसी आशय का हे-हे शिव ! तू ही मेरी आत्मा है, मेरी बुद्धि है 
भगवती पराम्बा गिरिजा है । सहचर प्राण ही तेरा मंदिर है । मेरी विषयोपभाग की समस्त चेष्टाएँ तेरी 
पुजा है, मेरी निद्रा समाधि है । जिसमें मैं तेरा ही ध्यान किया करता ह । मैं जितना संचरण करता ह 
। वह तेरी ही प्रदक्षिणा हे । जितनी वाणी मैं उच्चरित करता ह वह सभी तेरे स्तोम हैं | इस भाँति हे शंभू ! 
, जो कुछ मैं करता हू, वह तेरी ही आराधना के लिए कर रहा हुं-- पु 
आत्मा त्व गिरिजामतिः सहचराः प्राणाः शरीर' ग्रह, पूजा ते विषयोपभोगरचना निद्रा समाधिस्थितिः | 
_ संचारः पद्योप्रदक्षिणविधिः स्तोत्राणि खर्वागिरो यद्‌ यदू कर्म करोमि तत्तद्खिले राम्भोतवाराधनम्‌॥ 
A देव रोतिकाल के रीतिवद्ध आह पर वे आचाय होने के साथ-साथ एक रससिद्ध कवि भीं थे। 
 'काब्यसोर शाब्दाथ को रेसतिहि काव्या सार! । शब्द और अर्थ का सार काव्य है तो काव्य का सार 
रस॒ है। यह काव्य एवं रस परिभाषा काव्य सूत्र आचार्य देव का ही है । आचार्य देव की कविता में वेदान्त 
के तत्त्वों का निरूपण उल्लेखनीय एव' प्रशस्य है । 2 
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देव के उचित आश्रयदाताओं के अभाव में आर्थिक विफलता के कारण रसभोग्र के प्रति विरक्ति हा 
गई थी । इन्द्रियों के सभी विपयों के प्रति उनके अन्तःकरण में वैरागय का भाव जाग्रत हा गया था और 
उन्होंने आत्मनिरीक्षण करके अपने ही मन से कहा ; हे मन, मै ऐसा जानता कि तू विषयों के संपर्क में 
आएगा और मेरी ऐसी दुर्गति करेगा ता मै पहले से ही तेरे हाथ-पाँव तोड देता। तू मुझे जानता नहीं 
मैं कोन हूं १ मैंने राजा-महाराजाओं के भी तृणवत्‌ तुच्छ समझा है । मै तुझे इतना चंचल समझता तो 
चेतावनी के चाबुक मार-मार कर तेरे मुँह को कुमारं ये सुमार्ग को ओर Are देता और भारी प्रेम रूपी 
पत्थर तेरे गले में बांधकर ढ़िढोरा पीटकर राधा के वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण के यश रूपी समुद्र में तुझे डुबा 
देता । ऐसा प्रतीत हाता है कि जीवन भर रीति-कालीन श्रृंगार विषयक कविता करने के पश्चात्‌ अपने 
अंतिम काल में कवि के अपनी भूल महसूस हुई हो और वह माने! पश्चात्ताप के रूप में अपने मन के 
ही उपालंभित कर रहा हा-- 
एसो जो हौं जानते कि He तू विषे के सांग, परे मन मेरे, हाथ-पांब तेरे तरतो । 
आजु छौं हों कत नर नाइन की नाहीं सुनी, नेह सों निहारि हारि बदन निहेएरतो ॥ 
चलन न देतो देव, चंचल अचळ करि, चाबुक चिता उनीनि मारि सुह मोरतो । 
भारी प्रेम-पाथर नगारो दै गरे ते चाधि, राधावर-विरद के वारिधि में बोरतो ॥ ब्र.मा.सा.,३०५ 

अध्यात्म के चार सोपान : देव ने तत्त्वज्ञान के चार सोपान माने हैं । उनमें से प्रथम जगत्‌- 
दर्शन है अर्थात्‌ जगत्‌ की वास्तविकता को समझना है । जगत्‌ माया से आच्छत्न है । ऐसी स्थिति में उसके ' 
जो विभिन्न नाम-रूप हैं और जो वह शत-शत आकर्ष णों से मानव मन का वशीभूत कर लेता है । यह सब 
कुछ माया का ही चमत्कार है। माया की शक्ति अपार है । माया केवल मायापति के वश में है और वह 
मायापति है श्रीकृष्ण । आद्य gera वेदान्ताचाय . विष्णु स्वामी लिखते है“स sant यद्वरो MAT...’ 
जिसके वश में माया है, वह ईश्वर है । जीव-माया के वश में हाकर कष्ट पाता है । उसे शुद्धाह त-वेदान्त में 
अविद्या-माया नाम दिया गया है । उस माया के प्रभाव में कवि देव कहता है कि एक पुरुष-पुराण, दा अश्विनी 
कुमार, तीन दानव, चार युग, पांच भूत, छः ऋतुएं, सात सिंधु, आठ वसु, नव ग्रह, दस दिशाएं, एकादश 
ईश (रुद्र), द्वादश सूर्य, त्रयादद चंद्र, चौदह भुवन सभी इस माया के वशीभूत हैं । संपूर्ण ब्रह्माण्ड मे एक मात्र 
माया का ही शासन है तो बेचारे मनुष्य की तो शक्ति ही क्या £ मनुष्य इस माया से आच्छन्न रहता है 1 
भगवान्‌ के अनुग्रह से जव माया का आवरण हट जाता है, तव उसे संसार की वास्तविकता का पता चलता' 
हैं । संसार क्षणभंगुर है । उसका राशि-राशि सौन्दर्य सभी क्षणिक है । मनुष्य का रूप, गौरव, उसकी 
शक्ति अहंकार सभी क्षणभंगुर हैं और अपनी क्षणमंगुरता में मानव एकदम विवश है । कवि देव ने यहाँ 
अद्वेत-वेदान्त के तत्त्वों का निरूपण किया है-- 


जाही की सकति एक पुरुष पुराण, दोऊ अस्विनी gaz, तीन्यौ दानव दुन बह्‌ । 

चार्यो जुग पांचों भूत, छदो ऋतु सातौं सिंधु, आहो ag, नवो अह, निग्रह उपन पर ॥ 
qag fetta ईश एकादस दिनकर द्वादस, त्रयोदस, समुद्र के सुवन पर | 

मानत प्रमान देव माया जू की आन आन, आन खरचा न चले चौददों भुवन पर ॥ 


देव ने यह स्पष्ट कहा है कि परमात्मा के अनुग्रह से सव कुछ सुलभ हा जाता है 
से अनहानी बाते भी होकर ही रहती हैं । एक कवित्त में देव कहते हैं कि हे परमात्मा, 
स्वे, पृथ्वी, पाताल ये तीनों सुई के छेद में से भी निकल सकते हैं । चौदह 
छोटा-सा कीड़ा भी खाकर पचा सकता है । चींटी के अण्डे में संपूण ब्रह्माण्ड समा 
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। प्रभु के अनुग्रह 
आपके अनुग्रह से 
भुवनो को एक साधारण 
सकता है । एक जल की 


° 
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qa में सातों समुद्र लहरा सकते हैं । संसार की बड़ी से बड़ी तथा सूक्ष्म से सूक्ष्म वस्तु तथा पृथ्वी, पवन 
अग्नि, आकाश, जल-थल सभी में तू ही तो निवास कर रहा है । हे प्रभु ! तेरी कृपा हा जाए तो राई 
में भी सुमेरु के दर्शन हा सकते g- ॒ 
नाक भू, पाताळ, नाक, सूची तें निकसि आए, चोद हों gag भूखे, BAT को भयो हित । 
PH अंड भंड मे समान्यौ, ब्रह्म अंड सब, सम्पत समुद्र वारि बूंद में alt ळत ॥ 
सिलि गयो मूल-थूल सूच्छम समूळ कूळ, पंच भूत गन agar मै कियो निकेत | 
*आप ही तँ आप ही सुमति aus, देव» नखसिख राई मे सुमेरु देखराई देत ॥ 


केवलाद्वेत एवं Jaka वेदान्त का समन्वय : इस प्रकार देव के काव्य में गुद्धाद्वैत वेदान्त एव 
केवलाद्वेत वेदान्त दोनों वेदान्त घाराओं के तत्त्वों का सुभग समन्वय हुआ है । देव ने अन्य कृष्ण कवियों को 
भाँति taaga के माया मत का खंडन करके Yaad मत के सगुणत्व की स्थापना नहीं की है, किन्तु सहज 
रूप में ही दोनो वेदान्त-धाराओं के तत्त्वों का काव्य के माध्यम से वर्णन किया. है । देव का यह वर्णन 
हमें माहात्म्य एव” गरिमा की दृष्टि से gitaa के परम वेदान्ती वैष्णव कवि नरसी महेता के 'निरखने 
गगनमां कोण घूमि रह्यो, तेज हु तेज g शब्द बोले! पद का स्मरण दिलांता है । इस तरह के 
कुछ पदों के लेकर नरसी को विश्व में अप्रतिम कहा गया है, जिन्होंने काव्य के माध्यम से वेदान्त की परम 
ब्रह्मानुभूति के बड़े ही सहज रूप में व्यक्त किया है, जा अपने आप में अनुपम है । 

९. बिहारी : निहारी रीतिकाल के सर्वश्रेष्ठ रीतिमुक्त कवि हैं । यद्यपि उन्होंने अपने दोहों में मुख्यतः 
राधा-कृष्ण की रति का हो निरूपण किया है, फिर भी उनमें यत्र-तत्र दशन एवं वेदान्त विषयक विचार 
भी व्यक्त हुए हैं । एक भक्त के अन्तःकरण में कृष्ण की मोहन मूर्ति विराजमान है, पर एक अति. अद्भुत 
बात यह है कि अन्तःकरण नें विद्यमान श्याम जगत्‌ के अणु-अणु में प्रतिविवत हा रहा है । कवि बिहारी की 
कल्पना देखिए । अभिधा में हम सोचें तो कवि यह कहना चाहता हैं कि प्रत्येक के भीतर और बाहर 
सब जगह परमात्मा श्रोक्ृष्ण व्याप्त हैं । वह अन्तःकलण में भी है, और वह बाहर भी सवंत्र व्याप्त है । 
कवि ने काव्यात्मक शैली में ईसी वेदान्त के तत्त्व को एक विशेष आश्चर्य से समन्वित कर दिया है जो 
बस्तु भीतर बंद है उसका वाहर प्रतिविवित हाता संभंव नहीं है, पर जो श्याम है उनकी अदभत बात 
है। वे वसते हैं प्रत्येक के चित्त में पर वे प्रतिविवित हो. रहे हैं जगत के प्रत्येक पदार्थ में । कवि के 
इंस लघु छन्द में भक्ति एवं वेदान्त का अद्भुत समन्वय हुआ है । वेदांत इस रूप में कि “सर्व खलु 
इद्‌ ब्रह्म” एवं भक्ति इसलिए कि जिसके अन्तःकरण में परमात्मा हैं उसे सव कुछ परमात्मामय इष्टिगोचर 
होता है । बिहारी यही वात सतसई (दा. १६१) में इस प्रकार प्रस्तुत करते है-- 
मोहन सुरति स्याम की, अति अद्भुत गति जोई । वसत, सुचित अन्तर तऊ, प्रतिबिबितु जग हाई | 

; बिहारी कृष्णभक्त कवि हैं । उनका कृष्ण-भक्ति का फलक इतना व्यापक है कि जिसमें सभी सांप्रदायिक 
पुव. या माहित हो जाते है | सिद्धांत की इष्टि से अनेक वेदान्तियो ने इन्हें yaga, दवत, 
द्वैताद्वेत, अचिन्त्यभेदाभेद इत्यादि दृष्टिकोणो से देखा है । पुष्टि-संप्रदाय, निम्बाक-संप्र दाय, सखी-संप्रद!य, 
राधावल्लभीय-सप्रदाय इत्यादि साम्प्रदायिक भक्ति मतों में विविध रूपों में श्रीकृष्ण की पुजा आराधना की 
जाती है । बिहारी ने (सतसई दो. १८१) सभी साम्प्रदायिक वादों एव” दाझीनिक-मतों का एक तरफ - करके 

- केवल नन्दकिशोर के ही अपने अन्त;करण में उच्चतम स्थान दिया है— 
१. चरसीमहेताकृतकाव्यसंग्रह, इच्छाराम सुर्यराम देसाई 
ही ea “रा 7 Rs CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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में संमझयों निरधार, यह जणु कांच ate सौं । एकै ey, अपार प्रतिधिम्बित लखियतु जहां ॥ 
_ कैवि विहारी का मुख्य भाव ag है कि संसार के लाग भिन्न-भिन्ल साम्प्रदायिक देवों की उपासना करते 
है; कोई वैष्णव है, कोई शैव है, कोई शाक्त है और इनमें भिन्‍्त-भिन्‍्न संप्रदाय है-जेसे द्वैत, ada, gatea 
इत्यादि । यें संभी अपने-अपने पूजो-विधान में या मंत के समर्थन में लीन हैं। ऐसा करना व्यर्थ शोर 
arar हैँ । देखा जाए तो ये संगी भिन्न-भिन्न देवोपांसक्र एव' संप्रदाय दार्शनिक किसी न किसी रूप में 
भंन्दं-किशोर कीं ही सेवा कर रहे हैं । कवि यह कहना चाहता है कि अखिल ब्रह्माण्ड नन्दकिशोरमय है । 
सार्थेन की गंहनंता को हष्टि से विचार करें तो भक्ति का अगला सोपान ही दर्शन है । भक्त जब 
भक्तिं की गहराई में उतरता है, तंव संव कुछ उसे असत्य भासित होने लगता है । जगत्‌ उसे ब्रह्ममय 
इंष्टिगतं होता है, कांच के संमान उंसे कच्चा दिखाई देता है तथा एक ही ईश्वर की सत्ता उसे 'अनंत रूपों 
में सर्वत्र व्याप्त इष्टिगोचर होती है । ब्रह्म॑ सत्य है एव" जगत्‌ भिथ्या है |. आवार्य शंकर का यह मायावाद 
यंदंपि बिहारी के इस देहे में स्पष्ट हुआ है पर आचार्य शंकर से भी आगे agar कवि विहारी ने संत्र 
wat की व्याप्ति देखी है । यहां भी भक्तिं एव' वेदान्त दोनों का मणिकांचन योग हुआ है । कवि ने इस 
(daas, दो-५८१) के छोटे से छन्द में वेदान्त के उच्चतम विचार क्रिस प्रकार भर दिए हैं, देखिए-- 
अपने-अपने मत लगे, वादि मचावत सोर । त्यौं-त्यौं सबकी सेइवो, पके नन्द किसोर | 
परमात्मा चिन्मय है । संपूर्ण जगत्‌ उसी के द्वारा जाना जाता हैं । सवका आधार वही है, पर 
अह्‌ कार विमूढात्मा व्यक्ति उस चिन्मय परमात्मा को जो उसके अन्तःकरण में स्थित है, नहीं जान पाता 
है 1 कवि ने यहां अविद्या माया को आवरण के रूप में बताया है । अविद्या माया से aaa जीव की 
स्थिति ऐसी ही होती है । कवि ने अपने कथन फो बड़ी सुन्दर उपमा के द्वारा स्पष्ट किया है । व्यक्ति 
आँखो से सब कुछ देखता है पर वह अपनी आँखो से अपनी आँखों को ही ag नहीं देख पाता है । इसी 
तरह व्यक्ति संपूर्ण जगत्‌ ब्रह्म के द्वारा ही जानता है, पर वड़े खेद की वात हैं कि उस ब्रह्म के ही वह 
नहीं जान पाता है ! जैसे हम आँखो से सव कुछ देखते हैं पर अपनी आँखों से हम अपनी आँखों को 
नहीं देख पाते हैं-- « 
जगतु जनायौ जिर्हि सकल, सो हरि जान्यो नाहि । 
ज्यों आंखिनु सधु देखिये, आंखिन देखी जाँहिं ॥ बिहारी सतसई, दोहा-४१ 
कवि बिहारी ने एक स्थान पर सगुण की अपेक्षा निर्गुण की उपासना के अधिक महत्त्व दिया Zz 
सगुणापासना में साधक्र और भक्त भगवान की भक्ति करते समय स्तुति करते हैं, पर भक्त जितनी स्तुति करेंगे 
परमात्मा उतने ही समीए नहीं किन्तु दूर भागेंगे । जैसे पतंग चढ़ाते समय जितनी डोरी छोड़ेंगे उतनी ही 
पतंग आकाश में दूर जाएगी, वसे ही सगुणोपासना में गुणो का विस्तार हाता है । ईश्वर वास्तव में वैभव 
से दूर रहता है । उसका सही रूप तो नि्गण-निराकार ही है । यदि निगुण के रूप में उसकी उपासना 
की जाए ते! ag निकट ही है । TA पतंग हाथ में ही रहती है वयोंकि हमने उसे उड़ाई नहीं है । ठीक 
इसी प्रकार निगुण में दूर जाने की आवश्यकता नहीं होती । वह अन्तःकरण में ही है क्योंकि वह सर्वव्यापी है- 
द्रि भजत, प्रभु tits दे, गुन बिस्तारन-काल | 
प्रकटत निगुन निकट रहि, चंग रग गोपाल ॥ बिहारी सतसई दे, ४२८ $ 
इसके विपरीत गोपियों के द्वारा बिहारी ने सगुण आराधना के भी महत्त्वपूर्ण बताया है | सगुणआराधना | : 
के सामने मुक्तिको भी कुछ नहीं समझा है । उद्धव से गेपियाँ कहती हैं कि हे प्रिय, कृष्ण न मिलें ते ऐसी ae 
मुक्ति भी हमारे लिए मिट्टी के सबा Robi ni Auaga ह।नोण्ब्रक के भी हम घर बनाएगी । | ५ 
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संबद्ध संवाद है । कृष्णोपासक कृष्ण को ही ब्रह्म मानते हैं और विहारी कृष्णोपासक 


यह “श्रमरगीत' से 
aita संप्रदाय का भी मानते हैं-- 


ये । उनके लिए कृष्ण ही ब्रह्म थे । कई समीज्ञक बिहारी के राव 
जौ न जुगति पिय मिलन की, git मुकति सु ह दीन | 
जौ लहिये संग सजन तौ, घरक नरक हू कीन ॥ बिहारी सतसई, दोहा-७५ 
बिहारी एक अन्य छंद में परमात्मा श्रीकृष्ण से प्रार्थना करते हैं कि अनेक पापियो को जैसे आपने 
मोक्ष दिया वैसे ही आप मुझे भी मोक्ष प्रदान करें और मोक्ष नहीं देना हा और वंबन में ही रखना हों 
तो आप मुने अपने गुणें में बांध कर रखें । यहां भी विहारी ने सगुणोपासना की ही बात कही है । गुण 
में इलेष है । वस्तु के वांधने के अध में गुण का अथ रस्सी होगा एवं परमात्मा की आराधना के 
पक्ष में गुण का अर्थ सगुण परमात्मा हागा-- 
ag दीजे मोष, ज्यों अनेक अधमसु दियौ । जौ बाँघे ही तोष, तो बांधों अपने gag ॥ वि-स., २६१ 
बिहारी ने इस प्रकार ब्रह्म के सर्वव्यापी सच्चिदानंद, सगुण एव निगुण ब्रह्म का वडा ही तात्त्विक 
वर्णन किया है । सूर और तुलसी जैसे कवियों ने विस्तांरपुर्वक बड़े-बड़े छन्दों में ब्रह्म की स्तुति की है 
वहां विहारी ने दोहे जैसे एक लघु छंद में गागर में सागर भर दिया है । बिहारी ने एक उच्चतम 
स्थिति तक पहुंचे हुए वेदान्ती की भांति संसार की माया की वडी ही भत्सना की है | जीव को उन्होंने 
कुरंग कहा है और संसार के विपयों के! एव ममत्व के जाल कहा है । जाल में फंसा हुआ कुरंग ज्यों- 
ज्यों छूटना चाहता है त्यों-त्यों उलझता चना जाता है । Aa हीं संसारी जीव ज्यों-ज्यों विषयों से एव 
माया से मुक्त हाने का प्रयत्न करता है त्यो-यों उसमें अधिकाधिक फँसता चला जाता है । यह एक अन्योक्ति 
है । कवि का यह कहना है कि मायः-जाल में फंसे जीव रूपी कुरंग के हाथ-पैर मारने से कोई 
छुटकारा नहीं मिलने वाला है-- 
को छुट्यो gle जाल परि, कत, कुरग Agere | 
ज्यों-ज्यों सुर भज्यों चहत त्यों-त्यों उरझत जात ॥ विहारी सतसई दो. ६७१ 
इस कथन से यह ध्वनित होता है कि परमात्मा की कृपा से ही व्यक्ति माया से मुक्त हा सकता है। 
कवि बिहारी माया से मुक्ति का एक दुसरा उपाय वताते हुए गीता को स्थितप्रज्ञ स्थिति को हमारे सामने 
रखते हैं । स्थितप्रज्ञ के लिए ga-ga, लाभ-अलाभ, विजय-राजय, सभी स्थितियां समान हैं । वह 
सभी परिस्थितियों में समभाव में रहता है । वह न दुःख में दोघ श्वास लेता है और न सुख में परमात्मा 
के ही भुलता है । ऐसा व्यक्ति ही वास्तव में संसार से ऊपर उठा हुआ कहा जाएगा । कवि बिहारी 
अपनी सतसई (दा. ६७) में एक तटस्थ द्रष्टा क रूप में हमारे सामने आते हैं-- 
dita सांस न g दुख, ga साई हि न भूलि, दई दई क्यों करतु दै, दई-दई सु कबूलि॥ 
इस प्रकार बिहारी ने माया के प्रभाव से जीव केसे मुक्त हो सकता है और वह ममत्व से ऊपर 
उठकर Ha परम शान्त भाव से रह सकता है, इसका वडी गहराई के साथ तात्त्विक वर्णन किया है | 


१०. अयोध्यासिह उपाध्याय 'हरिओध? : 
अयोध्यासिह उपाध्याय “हरिऔध' का प्रिय प्रवास” aag सर्गो में निबद्ध आधुनिक युगीय महाकाव्य 
है । इसके षोडश सर्ग में कुछ छंद ऐसे हैं, जिनमें दशन एवं वेदान्त के तत्त्व निरूपित हुए हैं। उद्धव 
राधा को ज्ञान एव याग का उपदेश देते हैं तब राधा अतीव नम्र भाव से उनके ज्ञानोपदेश को स्वीकार 
. * करती हैं । वे कहती हैं कि उद्धव प्ञापकेश/देखकरः झर we Haein) श्रवण कर, ज्ञान की आभा 


= 
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पाकर मेरे उर का तिमिर विनष्ट हुआ है 1 मुझे ज्ञान का प्रकाश मिलने से उचित मागं दृष्टिगोचर हा 
रहा है । सव कुछ होते हुए भी “मैं स्त्री हौँ । मेरे पास संवेदनशील, तरल हृदय है एवं मैं प्रियतम 
श्रीकृष्ण से वंचित हु । इस कारण मेरा विकल हाना, विमन होना, विचित्र नहीं है । श्रीकृष्ण के यहां 
से चले जाने के कारण हमारा ब्रज प्रदेश श्रीहीन हा गया है । जैसे चन्द्र के डूबने से रात्रि और भी 
` अंधकारमयी हो जाती है, वसंत के चले जाने पर वाटिका शोभाहीन ar जाती है, बैसे ही हम 
श्रीकृष्णचन्द्र की कान्ति से dfaa हो जाने के कारण श्रीहीन हा गए हैं । हम ही नहीं समस्त ब्रज प्रांत 
म्लान एवं निस्तेज हा गया है । यह हम जानती हैं कि जो ज्ञानी होते हैं और जो पंडित होते हैं, उन्हें 
मोह नहीं हाता पर हम तो Raai हँ । हम नित्य ही स्वस्थ और संयत होने का प्रयत्न करती हैं. पर 
श्याम की याद आते ही हम व्यथित हा जाती हैं । उनके रूप का मोह भी कंसे छोड़ें £ कामदेव को पंचशर 
कहा गया है । वह भी तो श्रीकृष्ण का ही स्वरूप है । वह जव हमारे अंतःकरण को बेधता है तव हम 
अधीर at जाती हैं 11 
हे उद्धव, जो इन्द्रियातीत है, जो अव्यक्त है और जो अनिर्वचनीय है, उसे हम अबुध अबलाएं केसे 
: जान पाएंगी । हमारे लिए तो साकार ब्रह्म ही उपासनीय है । जो भावों का विषय बन सकता है, जो बुद्धि 
का विषय बन सकता है और जो इन्द्रियों का विषय बन सकता है वही सगुण ब्रह्म हमारे लिए उपास्य g- 


जा आता हे न जन-मन में जो परे बुद्धि के ह, जा भावों का विषय न बना, नित्य अव्यक्त जो हे । 
हे ज्ञाता की न गति जिसमें, इन्द्रियातीत जो ह, सो क्या हे, में Aga अबला, जान पाऊ उसे क्यों ॥ 
राधा ब्रह्म के विराट्‌ स्वरूप का वर्णन स्वयं करती है । वेर में विराट्‌ ब्रह्म का वर्णन 'पुरुषसूक्त 
में किया गया है । वह विराट ब्रह्म हजारों सिर aT हजारों आंखों वाला है-'सइल्जशीष पुरुषः सहस्राक्ष 
सहस्नपातः | यहां सहस्र से asa है अनंत । “गीता” में कृष्ण ने अजुन बा जिस विराट रूप का ददन कराया 
है उसकी कल्पना का आधार भी “पुरुषसूक्त, ही है । राधा कहती दै कि शास्त्रों में प्रभू के अमित शीश 
एवं अमित लोचन कहे गए हैं । उनके पाद, एव हस्त भी अनेक हैं । परब्रह्म स्वयं मुख, नेत्र इत्यादि 
इन्द्रियों से रहित होनें पर भी खाता है, देखता है, छता है, सुनता है, Haat हैं, सा उसका तात्पर्यं यह 
यह है कि वह जगत्‌ एव जीवन रूप में व्याप्त rae विपयों Tr ग्रहण कर रहा है । अर्यात्‌ जो कुछ 
जीव विषयोपभोग कर रहा है, इन्द्रियोपभाग कर रहा है, वह वास्तव में ब्रह्म ही कर रहा है, क्योंकि 
वेदांतियों ने सृष्टि का रहस्य यही बताया है कि सारे प्राणी परमात्मा की ही मूतियाँ हैं इसलिए उस 
परमात्मा को अमित शीश वाला, अमित आंखों वाला कहा गया है-- 


शास्त्रों में हे कथित प्रभु के, शीश और लोचनो की । 

सख्याएं हे असित पग भौर हस्त भी हैं. अनेकौ ।। : 
से हा के भी रहित मुख से नेत्र, नासादिकों से । - 
छूता, खाता, श्रवण करता, देखता, सूघता है ।। प्रिमप्रबासे, पृ. २५४ 


परमात्मा इन्द्रियो से रहित है, राकार है, पर वही जप विययों को इच्छा करता है तब एक से 
अनेक हा जाता है । इस तरह जो कुछ है, वह परमात्मा का हो अंश है । निगुण निराकार रूप, नासा 
इग, रसना, इत्यादि रहित हाने पर भी वह जीवों के रूप में प्रकट होकर aaar है, देखता है, स्वाद 
लेता है । शुद्धाढेत-वेदान्त का यद्‌ अविकृत-परिणामवाद है । तारों में, सूर्यं और चन्द्र में वल्लि एव 


१. “प्रिय प्रवास”, पू. २४५-२४६ . 
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विद्युत्‌ में, नाता रयो में विविध मणियों में ब्रह्म का हो प्रकाश व्याप्त है । पृथ्वी, जल, पवन, अग्नि, 
qa, पक्षी इन सभी में परब्रह्म ही व्याप्त है। वृक्ष पक्षो इन सभी में परब्रह्म ही व्याप्त है। इस प्रकार 
जगत्‌ ब्रह्म का ही स्वरूप है-- 5 
निष्प्राणों की विफल वनतीं al गात्रेन्द्रियां हैं, हे अन्या शक्ति कृति करती वस्तुतः इन्द्रियों की । 
ओ हे नासा न डग रसना आदि ईशांश ही हे; होके नासादि रहित अतः सूघता आदि सो है ॥ 
ताराओं में तिमिर हर में, वह्नि विद्युल्लता में, नाना रत्नों: विविध मणियों, में विभा है उसीकी । 
पृथ्वी, पानी पवन नभ में, पादपों में, खगों में, में पाती हु' प्रथित-प्रभुता विश्व में व्याप्त की ही ॥ 
जगत परमात्मा की ही नित्य लीला है । 'लीला' मुख्यतः संभाग श्पुंगार के दस प्रकार के भावों में 
से एक है । पर यहां लीला” शब्द से जगत्‌ का विस्तार अर्थ लिया गया है । जगत्‌ का विस्तार एवं 
उसमें जीवन का विलास ही परब्रह्म की लीला है । परब्रह्म की इस लोला को राधा ने स्नेह-युक्त परम 
मधु पवित्र, उच्चतम, सरस, ज्ञानगर्भा, मनोज्ञा, परमपुज्या, एव” अन्तःकरण को आनंद देनेवाली कहा है । 
राघा का यह कहना है कि परब्रह्म ने आनंद के लिए ही जगत्‌ एव' जीव का विस्तार किया है । इसलिए 
हमें जगत्‌ एव जीवन के भी आनंदमय देखना चाहिए | राधा आगे यह भी कहती है कि परब्रह्म विश्व 
रूप है और प्रियतम श्रीकृष्ण में ही मैंने उस परब्रह्म के दशन किए हैं । श्रीकृष्ण ही जगत. पति हैं 
परब्रह्म हैं । यहाँ भीं गुद्ाद्वैत वेदान्त सें संबद्ध विचार निरूपित हुए हैं । yada वेदान्त के अनुसार 
श्रीकृष्ण के ही परश्रह्म माना गया है, वे ही आधिभौतिक परब्रह्म हैं i : 


प्यारी-सत्ता जगत-गत की, नित्य लीलामयी हे, स्नेहेपेता परम-मंघुरा,पूतता में पगी हे । 
अुची-न्यारी-सरल-सरसा, ज्ञान-गर्मा मनोज्ञा, पूज्या मान्या हृदय़-तळ की, रंजिनी उज्ज्वला है ॥ 
E की हे कथन जितनी, शासत्र-विज्ञान बातें, वे बातें हैं प्रकट करनी, ब्रह्म है विश्वरूपी | 
ब्यापी हे विश्व प्रियतम में, विश्व में प्राण-प्यारा, यों ही मैंने जगत्‌-पति को श्याम में है बिलोका ॥ 
debt यह है कि 'प्रियप्रवास? में राधा के द्वारा कवि ने एंक ही वात की ओर वार-वार संकेत 
किया है कि परमात्मा विश्वात्मा है ! वह परम प्रभु है । समस्त प्राणी, समस्त सरिताएँ लताएँ, वक्ष 
जीव इत्यादि सव उसी के स्वरूप हैं--. र स द 
विश्वात्मा जो परम प्रभु हैं रूप तो हैं उसी के | सारे प्राणी सारे गिरि लता बेलियाँ वृक्ष नाना ॥ 
यहां गुद्धाद्वैतवाद का ब्रह्मवाद निरूपित हुआ है । 'प्रियप्रवास? कीं राधा सुर एव “रत्नाकर? की राधा से 
भिन्न है । वह स्वीकार करती है कि मै मोहमरना हू । विश्व में व्याप्त जीव रूपी ब्रह्म की मैं तनुजा T 
सेवा FAI करूंगी 1 यही मेरा आजन्म व्रत रहेगा.। वे उद्धव से कहती हैं क्रि आप मथरा जाकर श्रीकृष्ण 
से इतना ही कहें कि वे एक वार अपने ग्रोप-गोपिकाओं का एव अपने माता-पिता के मुंह दिखा आएँ । उद्धव - 
राधा के नम्रतापुर्ण वचन सुनकर अति afaa हुए तथा उन्होंने राधा की चरण रज लेकर अतीव शांति h की 
(अ) गोपी गोपों विकल ब्रज की, बालिका बालकों को । ae 
आके पुष्पानुपम मुखडा, प्राण प्यारे दिखावें ॥ 
.. बाघा कोई न यदि प्रिय के, चारु-कत्तव्य में हा । 
'तो चे आके जनक जननी, की दशा देख जावे ॥ 
(आ) चुप इई इतना कह मुग्ध हा, ब्रज विभूति विभूषण राधिका । 
चरण की रज ले इरिबेधु भी, परम शान्ति ate बिदा हुए ॥ प्रियप्रवास, प २५९ 
इस प्रकार जहां कहीं कृष्ण कथा आती है, कवि प्राय; किसी न किसी अंश में = दर्शन एव 


- वेदान्त की ओर ढलता हुआ-सा इष्टिगत . होता ह । 
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[३०७] 


११. रामधारीसिंह 'दिनकर' : 

आधुनिक युग के राष्ट्रीय कवि रामधारीसिंह “दिनकर” का “रड्मिरथी' एवं कुरुक्षेत्र” काव्य “महाभारत? 
की कथा से संबद्ध है । इन दोनों काव्यों के साथ श्रीकृष्ण का चरित्र जुड़ा हुआ है । कृष्ण “महाभारत? 
के युद्ध के सूत्रधार थे । उन्होंने न केवल अजुन के रथ की हो वागडोर सम्हाली, थी अपितु उस महायुद्ध के 
संघि-विग्रह के उलझे-बिखरे सूत्र भी उन्होंने अपने हाथ में ले लिए थे । 

दिनकर” ने अपने ग्रंथ “संस्कृति के चार अध्याय? में इस तथ्य को प्रस्तुत किया है कि कृष्ण की 
ब्रज-लीलाएँ कल्पित हैं एव" उनमें अश्लील म्थुंगार को संयुक्त करने वाले कवि भ्रांत एव भक्त आचारन्युत 
हैं । वात सत्य है । क्या ब्रह्म इस प्रकार की अश्‍लील लीलाए करने के लिए प्रकृत जन जिस लिंग-यानी 
जैसे अधोमागं से संसार में आता है, उस मागं से आएगा १ विदेशी बुद्धिजीवी जब श्रीकृष्ण की भागवतीय 
शुंगार-लीलाओं के संबंध में हमसे प्रश्न करते हैँ, तब हम निरुत्तर ही नहीं हा जाते, अपितु मारे शर्म 
के हम ऊपर आँख तक नहीं उठा पाते al. 

“दिनकर” ने “रश्मिरथी” में कृष्ण के महाभारत” के घामिक वीर एव' दाशंनिक चरित के ही प्रस्तुत 
किया है, जो आंशिक ऐतिहासिक है । 'रश्मिरथी? काव्य कर्ण के चरित को लेकर लिखा गया है, पर इसमें 
कृष्ण के दिव्य एव विराट्‌ व्यक्तित्व का भी “दिनकर? ने बड़े ही सहज रूप में गु'फन किया है । 

जगत्‌ विराट्‌ ब्रह्म का ही स्वरूप है | “ऋग्वेद” में इसी विरांट्‌ ब्रह्म के “पुरुष” नाम दिया गया है । 
“यजुर्वेद” का ३१ at अध्याय “पुरुषसूक्त? है । 'पुरुपसुक्त' का तात्पर्य है ब्रह्म के विराट्‌ स्वरूप की स्तुति । 
२२ मत्रो में ब्रह्म के विराट स्वरूप की स्तुति की गई है । विराट्‌ ब्रह्म को पुरुष कहकर यजुवद में 
उसके हजारों नेत्र, असंख्य पाद बताकर उसे व्यापक जगदीश्वर कहा गया है । उसे सवत्र व्याप्त कहा गया 
है तथा पाँच स्थूल भूत एवं पांच सुक्ष्म भूत उसके अवयव बताए गए हैं । 

'रश्मिरथी” में भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने अन्य सन्दर्भ में अपना विराट्‌ रूप बताया है । श्रीकृष्ण दुत बनकर 
दुर्योधन के पास गए । महाराज धृतराष्ट्र की उपस्थिति में एव” समस्त कौरवों की राज्य सभा में उन्होंने 
दुर्योधन को समझाया कि पांडवों को वह आधा राज्य और नहीं तो कम से कम पाँच गांव ही दे दे । 
पर दुर्योधन नहीं माना । सुई के अग्न भाग के जितनी भूमि देना भी उसने स्वीकार नहीं किया और जब 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण वहां से चलने को प्रस्तुत हुए तब वह उनको बंधन में डालने को प्रस्तुत हुआ । उस 
समय भगवान्‌ ने भीषण हुंकार करके अपने स्वरूप का विस्तार किया । भगवान्‌ कुपित हुए । उनके भीषण 
स्वरूप को देखकर ।दरगज डोलने लगे । भगवान्‌ ने अपना विराट्‌ स्वरूप दुर्योधन को दिखा कर कहा कि 


देख, आकाश मुझ में लय है, पवन मुझ में लय है, समस्त संसार मुझ में लय है। जीवन और संहार 
दोनों का कारण मैं हू- 


हरि ने भीषण हु कार किया, अपना स्वरूप विस्तार किया । 

डगमग-डगमग दिग्गज डोले, भगवान कुपित देकर बोळे 11 

जंजीर बढ़ाकर साध मुझे, हां-हां दुर्योधन बांध मुझे । 

यह देख, गगन मुझमें लय हे, यद देख पवन मुझमें लय हे ॥ 

मुझमें विलीन झंकार सकल, मुझमें लय हे संसार सकल । 

अमरत्व फूळता है सुझम, संहार झूछता है मुझ में ॥ रर्मिरथी, पू. २९ 

हे दुर्योधन, उदयाचल मेरा भाल है, पृथ्वी मेरा विशाल वक्ष-स्थल है। मेरे मुख के अन्दर सभी ग्रह- 

नक्षत्र प्रकाशित हा रहे हैं । तेरी आंखों में शक्ति हा तो देख | चर-अचर रूपी जीव क्षर-अक्षर सारा जगत 
नश्वर मानव और देवता सभी मुझ में हैं। सै'कड़ों सरिताएं मुझ में हैं और सेकड़ों समुद्र और पवत मुझ मे. 
है | सँकड़ो विष्णु, wal, ohh कुबेर, वरण) लोकपाल, सभी सुभ, i > ¢ es? 3 छ) ; 


ERODE Dt, 
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उद्याच मेरा दीप्त भाळ, YASS वक्षस्थल विशाल । 
भुज परिधि वन्ध को घेरे है, मेनाक मेरु पग मेरे ह ॥ | 
दिपते जो ग्रह-नक्षत्र-निकर, सब हैं मेरे मुख के अन्द्र | 
रग हों तो दृश्य अकाण्ड देख, मुझमें सारा ब्रह्माण्ड देख ॥ 
acaat जीव, जग क्षर, अक्षर, नश्वर मजुष्य, AC जात अमर | 
शत कोटि सूय शत कोटि चन्द्र, शत कोटि सरित, सरु, सिन्धु, मन्द्र ॥ 
शत कोटि विष्णु, ब्रह्मा, महेश, शत कोटि विष्णु, जळपति धनेश । 
शत कोटि रुद्र, शत कोटि काळ, शत कोटि दण्डधर लोकपाल॥ रद्मिरथी, पृ.३० 
हे दुर्योधन ! जगत्‌ का प्रारंभ भी मुझमें देख, पृथ्वी, पाताल भी मुझमें देख, भूत और भविष्य भी 
मुझमें देख, और यह भूमि मृत लोगों से पटी हुई है, इसमें तू भी मरा हुआ पडा है, पहचान तू अपने आप 
के देख आकाश में मेरे केश फैले हुए हैं । मेरे पैरों के नीचे पाताल है । भूत, भविष्य वर्तमान तीनों 
काल मेरी yet में हैं । सभी मुझसे जन्म लेते हुँ और सभी मुझमें लौट आते हैं | 
Yalad वेदान्त के अनुसार ब्रह्म का स्वरूप ऐसा ही है। परब्रह्म जो आधिभौतिक ब्रह्म है, वही जगत्‌ 
ua जीव का आविर्भाव का कारण है एव” जगत्‌ एव जीव उसी में पुनः तिरोहित हाते हैं । यह जो 
इन्द्रिय गोचर है एव” वह सभी ब्रह्म का ही स्वरूप है । श्रीकृष्ण ने अपने विराट्‌ रूप में यही आविर्भाव 
एव तिरोभाव बताया है— 
भूलोक, HIS, पाताळ देख, गत और अनागत काळ देख । . 
यह देख, जगत का आदि-सजन, यह देख, महाभारत कारण ॥ 
मृतकों से पटी हुई भू ह, पहचान, कहां इसमे तू हे ! 
अम्बर में कुन्तळ-जाल देख, पद्‌ के नीचे पाताळ देख ।। 
Beet मे तीनों काल देख, मेरा स्वरूप विकराल देख । 
सब जन्म gA से पाते हे, फिर लोट मुझी मे आते है ! रश्मिरथी, पृ. ३० 
हे दुर्योधन ! मेरी जिह्वाओ से ज्वालाऐ निकल रही हैं, और उन्हीं से सारा विश्व ऊष्मा पाता है 
और जीवन पाता है । मेरे श्वास से पवन जन्मा है | सारे संसार में जीव जो श्वास ले रहे हैं जन्म ले 
रहे हैं, वे मेरे द्वारा ही । मैं जिधर देखता हृ उधर सृष्टि हंसने लगती है और जव मैं आँखें बंद कर लेता 
g तो चारों तरफ विनाश का साम्राज्य छा जाता है, जगत्‌ श्मशान हा जाता है । हे दुर्योधन ! मेरे इस 
विराट स्वरूप को, विकराल स्वरूप को वया तू ata सकेगा १1 
इन उपयुक्त कवियों के अतिरिक्त हिन्दी कृष्ण-कवियों में हिन्दी की स्वच्छंद काव्यबारा के सर्व श्रेष्ठ कवि 


घनानंद, तथा कदिवर सत्यनारायण, घर्मवीर भारती, इत्यादि भी महत्त्वपूर्ण हैं पर इनके काव्य में वेदान्त के 
तत्त्वों का निरूपण नहीं हुआ है । 


घनानँद्‌ रीतिकाल में हुए । इनके छेटे-बड़े कृष्ण संवंधी ३५ ग्रंथ मिलते हैं, जिनमें राधा-कृष्ण 
के स्वच्छंद प्रेम का ही मुख्यतः निरूपण हुआ है । घनानंद की सर्वाधिक विशेषता यह कि प्रत्येक कृष्णलीला में 
उन्होंने एक सखी के रूप में स्वयं के उपस्थित बताया है जा हिन्दी साहित्य में हमारा दृष्टि से अद्वितीय 


है | गुजरात फे आदि aoa कवि नरसी ने भी स्वयं का. कृष्ण की समस्त मधुरतम लीलाओं में उपस्थित 


बताया है । अपने इष्टदेव के प्रति इतना तादात्म्य एव दबंग भाव परम स्तुत्य है । 
कंवि सत्यनारायण के “श्रमरदूत' काव्य में श्रीकृष्ण की भक्ति के साथ-साथ स्वदेश प्रेम का स्वर 


अपेक्षाकृत अधिक तीव्रता से मुखरित हुआ है। ते धर्मवीर “मारती? की 'कनुप्रिया' में एकमात्र राधा-कृष्ण 


का मधुर मदग्रधी रसोल्लास । . 
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॥ ॐ ब्रह्मति वैदान्तिनः ।। 


षष्ठ अध्याय 
हिन्दीतर प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-कान्य मे' वेदान्त 


हिन्दी भाषा जब से अपश्रंशा से विकसित हुई, तभी से उसका विकास 
अखिल भारतीय स्तर पर हुआ है । इसही अभिवृद्धि में हिन्दी प्रदेश के ही 
नहीं, अपितु हिन्दीतर प्रदेश के गुजरात महाराष्ट्र, पंजाब, कइमीर, बंगाल, 
असम, उड़ीसा, तमिलनाडु, कर्णाटक, आन्ध्र प्रदेश के विभिन्न साहित्यकारों, 
लेखकों, घामिक-साम।जिक-राष्ट्रिय नेताओं ने महत्त्वपूर्ण याग दिया है | 


हिन्दीतर प्रदेशों में हिन्दी का जो विपुल साहित्य सजित हुआ है, उसमें 
गुजरात मूर्धन्य है । डिंगल, ब्रज, अवधी, खडीवोली हिन्दी के ये विविध : 
रूप हैं । इन सभी रूपों में गुजरात के कवि एवं साक्षर-वगं ने प्रचुर- 
साहित्य लिखा है । पन्द्रहवीं सदी से लेकर आज तक गुजरात में शताधिक 
हिन्दी कवि हुए हैं । 


; हिन्दीतर प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-कवियों में हिन्दी कृष्ण-काव्य में भक्ति 


एवं वेदान्त? निरूपण की इष्टि से गुजरात का मध्यकालीन कवि दयाराम एक 
ऐसी समर्थ प्रतिभा हुई है कि इस क्षेत्र में हिन्दी एपं हिन्दीतर प्रदेश ही क्या 
विश्व का कोई भी हिन्दी एव” हिम्दीतर कृष्ण-कवि इसकी तुलना में ठहर 
नहीं सकता । हि. 

राजस्थानी हिन्दी की उपभाषा है तो गुजराती भी तो राजस्थानी एवं हिन्दी 
की बहन है । हिन्दी, राजस्थानी एवं गुजराती तीनों का जन्म एवं विकास 
एक ही अपभ्रंश से हुआ है फिर हिन्दी साहित्य के इतिहासकारों ने क्यों 
नहीं गुजराती भाषा एव साहित्य से अपना संबंध जोडा £ 


. भारत स्वतंत्र होने के पश्चात्‌ राष्ट्र के कई नेता भाषा, रहन-सहन, आचार- 


विचार की समानता देख कर गुजरात, सौराष्ट्र, कच्छ एवं राजस्थान को जोडकर 
एक ही राज्य बना देना चाहते थे, पर दुष्ट ग्रहों (स्वार्थी राजकीय नेताओं) 
के कारण यह काम सफल न हो सका-क्योकि “राजनीति देवकन्या की 
नहीं, विष-कन्या की आत्मजा है ।' 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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u २ ब्रह्मेति वेदान्तिनः ॥ 


षष्ठ अध्यायं 


| हिन्दीतर प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-काव्य मे भक्ति एवं वेदान्त 


गत अध्याय में हम अष्टछापेतर हिन्दी कृष्ण काव्य में वेदान्त विषय पर विचार कर चुके हैं । इस 
अध्याय में हम हिन्दीतरें प्रदेश के हिन्दी कष्ण काव्य में वेदान्त विषय पर विचार करेंगे । 
हिन्दी भारत की अन्तर्राष्ट्रीय भाषा : 

प्रारंभ से ही अर्थात्‌ जव॑ से हिन्दी भाषां अपभ्रंश से विकसित हुई है, तभी से उसका विकास अखिल 
भारतीय स्तर पर हुआ है । इसकी अभिवृद्धि में हिस्दीतर प्रदेशों के विभिन्न साहित्यकारों, लेखकों, घार्मिक 
सामाजिक एव राष्ट्रीय नेताओं ने महत्त्वपूर्ण योग दिया है । इस सम्बंध में डॉ. मालक मुहम्मद लिखते हैं- 

| (अ) “राष्ट्रवाणी के रूप में हिन्दी का विकास अधिकांशतः उन चिन्तकों, मनीषियों और भविष्य द्रष्टाओं 
' हारा किया गयां है, जो अधिकतर हिन्दी प्रदेशों के नहीं थे । किसी भी भाषा की राष्ट्रभाषा के रूप में 
कल्पना तभी रूपाकार हा सकती है, जब कि उसके बोलने समझने वाले सभी प्रान्तों में बिद्यमान हों और 
उस भाषा के साहित्य-समुद्र में सभी प्रान्तीय भाषाओं की नदियाँ अपना जल अपित करती हां 1” 

(आ) “हिन्दी की प्रगति और विकास में और उसको राष्ट्रवाणी का स्वरूप प्रदान करने में अहिन्दी- 
भाषी हिन्दी कवियों का योगदान सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण है ।” 

(इ) “प्रारंभ से ही हिन्दी का विकास एक अखिल भारतीय माध्यम के रूप में हुआ है । इसको 
संवृद्धि में हिन्दीतर प्रदेशों के विभन्न साहित्यकारों, लेखकों और राष्ट्रीय नेताओं ने बहुत बडा योगदान 
दिया है । आज हिन्दी का जो विपुल साहित्य हमें उपलब्ध है, उसके अनगिनत अहिन्दी भाषी साहित्यकारों 
ने अमूल्य कार्य किया है 1774 - 

. उपयुक्त कथन शत प्रतिशत यथार्थ है । हिन्दी का जन्म जिस मध्यदेश की अपभ्रंश से हुआ, उस 
मध्यदेश की भाषा आदि काल से ही अखिल भारत की संपक भाषा रही है। इस कारण गुजरात, महाराष्ट्र, 
तमिलनाड, कर्णाटक, उड़ीसा, वंगाल, असम, पंजाब इत्यादि समी भारतीय प्रदेशों के साहित्यकारों ने हिन्दी 
में साहित्य लिखा है । इस संबंध में प्रभाकर माचवे का मंतव्य भी इष्टव्य है । आज की हिन्दीभाषा 
और साहित्य की उन्नति केवल हिल्दीभाषा-भाषियों द्वारा नहीं की गई है । हिन्दी की विशेषता यह है 
कि ag मध्यदेश की भापा सदियों से रही और उसकी श्री वृद्धि भारत के अन्य भाषा-भाषी' प्रान्तों. और 
प्रदेशों के लेखकों, विद्वानों, कवियों उपन्यासकारों द्वारा हुई है । महाराष्ट्र इसमें उपवाद नहीं है 12 

भारतीय संस्कृति का निर्माण एव इसकी विकास यात्रा एक सविशेष देश-काल के परिप्रेक्ष्य में हुई 
है । भारत में प्रदेश-प्रदेश के बीच साधारण स्थूल विभेदों के होते हुए भी कश्मीर से कन्याकुमारी तक एवं 

१. हिन्दी साहित्य को हिन्दीतर प्रदेशों की देन, डॉ. मलिक मोहम्मद, प, २७ Sees 
२, हिन्दी साहित्य को महाराष्ट्र की SH, हों. प्रेभीकर भोचिय पे? बह 
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कच्छ से कामरूप (असम) तक भारतीय संस्कृति की आत्मा वैदिक काल की प्रत्यूष वेला से अद्यावधि तक 
“सुन्ने मणिगणा इव” सुत्र में मणियों क्री भांति एक ही अन्तःसूत्र में GEC रहो है। लिन भारतीय भाषा 
' से तात्पर्यं है, वह भाषा जो श्रृंखला के रूप में सभी प्रदेशों को जोडती z हा एव जो एक प्रदेश का 
दुसरे प्रदेश के साथ राजनीतिक, सामाजिक एव व्यावसायिक पत्राचार, विचारों के आदान-प्रदान की भापा 
रही हो, साथ ही प्रत्येक प्रान्त में प्रान्तीय भाषा के साथ-साथ उसमें भी साहित्य का सजन हुआ 
हा । जैसे गुजरात में, गुजराती के साथ-साथ हिन्दी में भी गुजरात के साहित्यक्ारों ने साहित्य लिखा है । 
भारत में संस्कृत, प्राकृत और अपभ्रंश काल तक राष्ट्रभाषा के विकास की परंपरा अक्षुण्ण रूप में 
रही है । दसवीं ante के लगभग विविध अपश्रंशों से आधुनिक आर्वभापाओं का विकास हुआ । प्राचीन 
काल की संस्कृत आदि की भांति इस काल में भो संपक भाषा के रूप में शोरसेनी ania से विकसित 
ब्रजभाया ने महत्त्वपूर्ण कार्यं किया है । इस युग में अनेक साधु-संतों एवं पर्यटकों ने सारे भारत में ब्रजभाषा 
का ही संपर्क भाषा के खूप में व्यवहार किया है तथा इस काल में महाराष्ट्र, गुजरात, पंजाब, FIRR, 
असम, बंगाल, उड़ीसा इत्यादि भारत के विभिन्न प्रदेशों में ब्रजभाषा में कृष्ण संबंधी साहित्य 
निमित हुआ है । . ` 
हिन्दीतर प्रदेश का हिन्दी कृष्ण-काव्य ` 
महाराष्ट्र का हिन्दी कृष्ण-काव्य : भारत के वैष्णव संप्रदायों में महाराष्ट्र के वारवारी संप्रदाय 
का महत्वपूर्ण स्थान है! “एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म नेह नानाऽस्ति किंचन' (ब्रह्म एक एव” अहितीय है, 
पर जो कुछ है, वह ब्रह्म ही है !) यही इस सम्प्रदाय का.मुख्य आधार भूत सिद्धान्त है । सगुण ब्रह्म की 
उपासना करने पर भी इस सप्रदाय फे संत-भक्तों का चरम लक्ष्य निगुण की उपलब्धि ही रहा है i इस मत 
में परम आनंद की चरमावस्था sag ही मान्य है । नामदेव, ज्ञानदेव, एकनाथ तुकाराम आदि' इसी 
संप्रदाय के संत थे, जिन्होंने ब्रज मापा में लिखा है । इनके अतिरिक्त भी कई महाराष्ट्री संत-भक्तों ने aT- 
भाषा में कृष्ण भक्ति से संबंधित रचनाएँ की हैं। नामदेव महाराष्ट्र के एक श्रेष्ठ कवि थे, जिन्होंने मराठो 
के साथ-साथ हिन्दी में भा कुछ कृष्णमक्ति से सबंद्ध पद लिखे हैं। नामदे की रघना्रों को गुरु ग्रंथसाहब 
में भी स्थान मिला है । उदाहरणार्थ नामदेव का एक पद इस प्रकार है-- 
जहां तुम चन्दा, तह इम खकोरा | जहां तुम सरवर, तद हम माळी | 
जहाँ तुम दीपा, ag हम वाती | 
बेल के पाती शंकर पूजा i) नामदेव कहे भाव नहीं दूजा । 
उपयु क्त छन्द में वेदान्त का ब्रह्म भाव स्पष्ट है । हे परमेश्वर, तुम यहां ब्रह्म हा और हम यहां आत्मा 
हैं, जीव हूँ । इस तरह प्रत्येक स्थिति में नामदेव स्वयं को परमात्मा के गाथ संबद्ध देखना चाहता है। ` 
छत्रपति शिवाजी के मराठा दरवार में भी ब्रज भाषा का बड़ा सम्मान था । ब्रज भाषा मराठा दरवार की 
सहवर्ती भाषा थीं । मराठा दरबार में न केवल ब्रज भाषा के कवियों को सम्मान दिया जाता था, अपितु 
स्वयं शिवाजी, शंभाजी, साहुजी इत्यादि राजाओं ने भी ब्रज भाषा में काव्य रचना करके इस भाषा के 
राष्ट्रीय स्वरूप का संवर्धन किया था । 3 


पंजाब, कइमीर, असम, बगाल, उडीसा का हिन्दी कृष्ण काव्य : 
ae इसी प्रकार पंजाब के सिक्खौं के गुरु नानक, गुरु अंगद, गुरु गोविदसिह, कश्मीर के केशव भट्ट और 
: aa | १, हिन्दी साहित्य के मराठी की देन, प्रभाकर माचवे, पृ, ५१ 
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श्री लाल झाड, असम के शंकरदेव, माववदेव इत्यादि, वंगाल के चैतन्य महाप्रभु, ज्ञानदास और गोविद, उड़ीसा 
के राय रामानंद, भट्ट नायक, राजकवि प्रताप रुद्रदेव, जगन्ताथदास, आनंददास, उद्धवदास आदि अनगिनत 
कवि हुए, जिन्होंने ब्रजमाषा में साहित्य-सरजन करके ब्रजभाषा के अखिल भारतीय राष्ट्रीय स्वरूप के निर्माण 
में अमुल्य योग दिया है । इन कवियों में से प्रायः सभी ने कृष्ण से सम्बद्ध कुछ न कुछ अवस्य लिखा 
है । भारत के असम, बंगाल, तथा उडीसा इन पूर्वाचलिक प्रदेशों में व्रजभाषा की एक बोली “ब्रजबुलि? 
का अचलन रहा, तथा इन प्रदेशों में इस भाषा में पर्याप्त साहित्य भो लिला गया है, जिसमें कृष्ण संबंधी 
साहित्य भी पर्याप्त मात्रा में निमित हुआ है । ` 
तमिलनाडु कर्नाटक, केरल, आन्ध्र इत्यादि दक्षिण भारत के प्रान्तों का हिन्दी कृष्ण-काव्य : 
भक्ति का प्रवाह दक्षिण भारत से उत्तर की ओर बहा है । उसके मूल में सर्वाधिक योग दक्षिण के 
आचार्यों का रहा है । कर्नाटक के आचार्य मध्य, तमिलनाडु के आचाय रामानुज एवं आन्ध्र के आचार्य 
वल्लभ इन तीनों आचायों द्वारा एव” इनके सम्प्रदायों द्वारा हिन्दी भवित आन्दोलन को जो बल मिला है, 
हिन्दी भक्तिकालीन साहित्य इसका साक्षी है । केरल में हिन्दी को 'गुंसाई-भाषा' के नाम से अभिहित 


किया जाता था! एव मध्यकालीन भक्ति आंदोलन के समय दक्षिण के प्रदेशों में इसको बडा 
सम्मान मिला था i? 


इस प्रकार यह स्पष्ट हा चुका है कि प्रारंभ से ही हिन्दी का विकास एक अखिल भारतीय भाषा- 
माध्यम के रूप में हुआ है । इसके dada एव' परिवर्धन में हिन्दीतर प्रदेश के अनगिनत साहित्यकारों, लेखकों 
एव राष्ट्रीय नेताओं ने याग दिया है। हिन्दी कवियों में से कई कवियों ने कृष्ण-संबंधी साहित्य भी लिखा है, 
जिस पर स्वतंत्र रूप से भिन्न-भिन्न प्रदेशों के केवल प्रकाशित-अश्रकाशित हिन्दी कृष्ण-साहित्य पर शोध- 
खोज की जा सकती है एव” संशोधकों के! उसमें पर्थाप्त मात्रा में वेदान्त के तत्त्व भी निरूपित हुए उपलब्ध हे 
सकते हैं । इस प्रकार के कार्य को गुजरात के एक समर्थ समीक्षक इच्छाराम-सुय राम देसाई ने ‘qe घोंयानो 
STA कहा है । बाजार कां गंदे पानी की नालियों में से कीचड़ निकाल कर, स्वच्छ पानी से घो-घोकर उसमें 
से कुछ कोई काम की चीज ढूँढी जाती है । ऐसा करने वालों को कभी-कभी बहु मुल्य रत्न तक प्राप्त हा 
जाते I कई लोग बाजार की मिट्टी तक सूप पर लेकर फटकते हैं । यह भी एक प्रकार से ढूंढने का कार्य 
है । गुजराती में इधीकेो “चूल घोयानो way कहा जाता. है । सशोघक भी. यही काम करता हैं । प्राचीन 
ग्रंथों में से संशोधन करके वह इसी पद्धति द्वारा उतमोत्तम अमुल्य साहित्यिक-रत्त de निकालता gl 
गुजरात का हिन्दी कृष्ण-काव्य : न 

हिन्दीतर प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-क्राव्य में हमारी दृष्टि से गुजरात का प्रथम स्थान है । गुजरात के 
अनेक कवियों ने हिन्दी. में विपुल कृष्ण-साहित्य लिख। है । अतः इस अध्याय में हम विशेषतः गुजरात के 
“हिन्दी कृष्ण काव्य में निरूपित भक्ति एव' वेदान्त? पर ही विचार करना उचित समझते हैं । गुजरात में 
यों तो कई कृष्ण-क्वि हुए ही हैं, पर हिन्दी कृष्ण-क्राव्य में वेदान्त निरूपण की इष्टि से दयाराम एक 
ऐसा समर्थं एव' उत्तम कोटि का मधुर कवि हुआ है कि इस क्षेत्र में सूर, नंददास या काई भी अन्य हिन्दी 
कवि इसकी तुलना में ठहर नहीं सकता । इसीलिए हम यहां सविस्तर गुजरात में वैष्णव भक्ति एवः 
मुख्यतः दयाराम के हिन्दी कृष्ण-क्राव्य में भक्ति एवं वेदान्त विषय पर विचार करेंगे | 

Ca N Q 

हिन्दीतर प्रदेश के हिन्दी खाहित्य-सजन में गुजरात मूर्न्य : | 

हिन्दीतर प्रदे ग में हिन्दी का जो विपुल साहित्य सजित हुआ है, उसमें गुजरात मूर्धन्य हैं । गुजरात 
में पन्द्रहवी शती से लेकर अद्यावधि तक शताधिक हिन्दी कवि हुए हैं । जिनमें से अधिकांश कृष्ण-कवि हैं । 


१' हिन्दी साहित्य को हिन्दीतर प्रदेशों की देन पृ. १, २, दिसा, हि.प्र.दे. पृ.१, ३. हि.सा.हि.प्र.दे.पू. १ 
४० ; | 
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इन कवियों ने स्वमातृभाषा गुजराती में काव्य रचना करने के साथ-साथ हिन्दी में भी पर्याप्त लिखा है । 
डिगल, व्रज, अवधी, खड़ोबोली ये हिन्दी के निभिन्त रूप हैं । इन सभी रूपों में गुजरात के कवियों ने 
साहित्य लिखा है | 5 

हिन्दी एवं गुजराती दोनों भगिनी-भाषाएँ : 

हिन्दी एव गुजराती दोनों भाषाओं में कई हृष्टियों से साम्य है । ये दोनों भाषाएँ एक ही अपम्रंश से 
विकसित हुई हैं । दोनों में लगभग ४५ प्रतिशत संस्कृत के तत्सम एव तद्भव शब्द समान रूप से प्रयुक्त 
हाते हैं। हिन्दी की लिपि देवनागरी है ता गुजराती-लिपी देवनागरी के हो प्राचीन रूप कैथी-लिपि से मिलते- 
जुलते देवनागरी के बिगड़े हुए रूप से लिखी जाती है, जिसे गुजराती-लिपि कहते हैं ।1 दोनों प्रदेश एक 
दुसरे से सटकर हैं । धार्मिक दृष्टि से गुजरात पर आचार्ये वल्लभ के पुष्टि संप्रदाय का पर्याप्त प्रभाव पड़ा है। 
इस कारण भी यहाँ के अनेक कवियों ने कृष्ण-भक्ति से सम्बद्ध साहित्य लिखा है | गुजरात में हिन्दी के 
प्रचार-प्रसार का एक कारण और भी है, और वह है, यहां के क्षत्रिय एव" मुसलमान वादशाहों का हिन्दी 
के प्रति प्रेम । गुजरात की ब्रजभाषा पाठशाला भी गुजरात के हिन्दी साहित्य के इतिहास का एक सुवर्ण 
पृष्ठ है । जिज्ञासु ब्रजभाषा, काव्यशास्त्र एव कवि-शिक्षा के ग्रंथों .का अध्ययन करके व्रजभाषा का कवि 
बने, यही इस व्रजभाषा पाठशाला का हेतु था । ऐसा | ब्रजमाषा-प्रेम गुजरात के अतिरिक्त अन्य हिन्दी एवं 
हिन्दीतर प्रदेशों में हमें दृष्टिगत नहीं हुआ । गुजरात में हिन्दी में जो विपुल साहित्य निर्मित हुआ, उसमें 
ये सभी तथ्य कारणभूत रहे हैं । 
इसी संदर्भ में हम दो-तीन महत्त्वपूर्ण तथ्य यहां प्रस्तुत करना चाहते हैं। एक तो यह कि राजस्थानी 

जब हिन्दी की उपभाषा मान ली गई है तब राजस्थानी एवं हिन्दी की ही सगी बहन गुजराती भाषा एवं 
साहित्य को हिन्दी से सम्बद्ध क्यों नहीं माना गया है: जल्दबाजी में हिन्दी साहित्य के इतिहासकार इस तथ्य को 
या ता भूल गए हैं या फिर अज्ञानता इसका कारण है । सौराष्ट्र और हिन्दी भाषी प्रदेश राजस्थान 
भाषा, आचार-विचार, रहन-सहन इत्यादि सांस्कृ तिक इष्टि से इतने निकट हैं कि भारत की स्वतंत्रता के 
पश्चात्‌ गुजरात के भूतपूर्व स्वर्गीय मुख्यमंत्री श्री वलवंतभाई महेता, श्री रसिकभाई परील जैसे कई राष्ट्रीय 
नेताओं के द्वारा ऐसे प्रयत्न हुए हैं, जिससे गुजरात एव राजस्थान जोड दिए जाएं 12 पर दुष्ट ग्रहों 


१. हिन्दी भाषा और लिपि, घोरेन्द्र वर्मा पृ. ३६ =: 
२. “राज्य पुनरंचना का सवाल साचा जा रहा था १ ९५५-५६ में । द्विभाव बम्बई राज्य बनाने की 
दरख्वास्त थी । महाराष्ट्र के लोग चाही थे कि वम्वई के साथ महाराष्ट्र राज्य बने । गुजरात के लोग 
चाहते थे कि महागुजरात बने । वम्बई शहर का अलग राज्य बनाने का भी आग्रह था । 
राष्ट्र के नेता चाहते थे कि केवल भाषा के आधार पर हीं राज्य पुनरंचना करना ठीक नहों होगा । 
कम सं कम एक राज्य तो द्विभाषी हाना चाहिए । 
उस समय कई नेताओं के लगा कि राजस्थान और गुजरात की भाषा, संस्कृति एव” अन्य परिस्थितियों 
में साम्य होने के कारण राजस्थान और गुजरात, सौराष्ट्र, कच्छ का एक राज्य बन सकता हैं ree 
में श्री बलवंत भाई महेता, श्री रसिक भाई परीख और अन्य महाशयो ने इस. वात का समर्थ eS 
था | किन्तु यह बात आगे चल न पाई ।? शुभा किसा 
“Gang स्टेट की आरजी हुकूमत (सरकार के विरोध में निमित काम चलाऊ जनता सरका के 
सेनापति, सौराष्ट्र के भूतपूर्व गांधीवादी काँग्रेस के नेता, त गोल = सर 
काँग्रेस के संस्थापक श्रीरतुभाई अदाणी द्वारा दि, १०-२-८४ के मेरे गर हो. थर न राष्ट्रीय 
सिच पत्रसे उद्धृत्त अंश। | गुरु डा. भ्रमरलाल जाली का 
ES a f CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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(स्वार्थी राजकीय नेताओं) के कारण यह काम सफल न ह सका, क्योंकि राजनीति देवकन्या की नहीं, 
विषकन्या की आत्मजा हैं । द्रौपदियों का नंगी करना इसका काम है, इसी कारण चाणक्य ने इसे भेड़िये 
की सगोत्रीया कहा है । 

दुसरी बात यह है कि हिन्दी की ही बड़ी वहन we को रूढ़िचुस्त इस्लाम-परस्ती साहित्यकार 
व्यर्थ में ही अरबी एवं फारसी के अस्वाभाविक प्रभाव से ग्रस्त वनाते चले जा रहे हैं । क्या ऐसी स्थिति 
में ug जो स्वतंत्र भाषा न होकर हिन्दी की एक शैली है-उसे देवनागरी लिपि में लिखा-पढ़ाकर राष्ट्र 
की एकारमता के सवल नहीं वनाया जा सकता है? यह ध्यान रहे कि किसी भी भाषा को स्वतंत्र भाषा के 
रूप में मान्य करने के लिए सर्वनाम एव” क्रियापद उसके अपने होने चाहिए । कहां हैं उद्द के पास अपने 
स्वतंत्र सवनाम एव क्रियापद £ इसीलिए हमने उदू" को स्वतंत्र भाषा न कह कर हिन्दी की एक शैली कहा 
है । उसे फारसी से बनी लिपि में लिखना छोड़कर देवनागरी में लिखना-पढ़ना शुरू करने से राष्ट्रीय एकता 
को वड़ा बल मिलेगा और साथ ही उदू" साहित्यक्ारों के भी पाठकों का बड़ा व्यापक दायरा मिल जाएगा । 
गुजरात में वेष्णव भक्ति : 

. गुजरात में वैष्णव भक्ति की परंपरा प्राचीन काल से at चली आई है ।! गुजरात के वाल्मीकि, 
नरसी महेता का कृष्ण-काव्य सूर के टक्कर का ही नहीं अपितु प्राचीनता एवं शुद्धाद्वैत वेदान्त की इष्टि से 
तथा केवलाद्वेत- वेदान्त निरूपण की इष्टि से अपेक्षाकृत श्रेष्ठ हैं 18 नाभादासजी ने अपने 'भक्तमाल? ग्रंथ में 
नरसी को गुर्जर-धरा का पावन कर्ता एवं भागवत शिरोमणि कहा है । भक्ति की इष्टि से गुजरात की 
भूमि अनुर्वर' थी, बंजर थी, ऊप्तरवाली थी, उसे नरसी ने अपनी मधुर प्रेम-लक्षणा भक्ति-रस से अभि- 
सिचित कर उबर बनाया है- 

जगत विदित नरसी भगत (जिन) गुज्जर धर पावन करी | 
महास्मारत लोग अक्ति लोलेस न जाने । 
माळा-मुद्रा देखि are की निदा ठाने । 
ऐसे कुल उत्पन्न भयो भागोत सिरोमणि । 
उसर ते सर कियो खड दोषहिं खोयो. जिनि | 
. बहुत ste परिचौ दियौ रसरीति भक्ति हिरदै घरी । भक्तमाल, प. १०८ 
“खड देषहि खोयो' यह कथन नरसी के लिए अतीव. गौरवास्पद है । भागवत माहात्म्य में भक्ति 
अपने ज्ञान एवं TUT दोनों पुत्रों को सामने करके नारदजी से आप बीती कहती है 15 
इससे न केवल नरसी का महत्व अपितु यह भी स्पष्ट हा जाता है कि नरसी से भी पुव 
गुजरात में किसी न किसी रूप में कृष्ण भक्ति विद्यमान रही है। गुजरात के द्वारका एवं 
डाकोर के रणछाड़राय के प्राचीन मंदिर भी इस तथ्य के प्रमाण हैं । इसी क्ृष्ण-भक्ति के पुनरुद्धार 
का श्रेय पुष्टि-सम्प्रदाय के आद्य आचायं वल्लभ तथा उनके पुत्र गोसाई विटुलनाथजी के है । इन दोनों 
महानुभावों ने गुजरात में अनेक यात्राएं कीं तथा अनेक स्थानों पर “श्रीमद्भागवत? के पारायण किए, जा 
स्थान आज भी “बैठकों? के नाम से प्रसिद्ध हैं । अहमदाबाद में असारवा में गासाई विट्ुलनाथजी तथा 
नरोड़ा में महाप्रभूजी वल्लभाचायं की aon सुप्रसिद्ध हैं । 
शु वरात में àma भक्ति : ई. सन्‌ की तृतीय शती पूवे से ई. सन्‌ ७७५ तक : 


१. हिन्दी साहित्य को गुजरात की देन, पृ. २३०, डॉ. अम्बाशंकर नागर 
२. सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, T. ३०३, डा. अमरलाल जोशी 
३. इसी ग्रंथ के पृष्ठ ३४ पर देखिए banini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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(श्रीमद्भागवत कल्पित अर्थात्‌ 'मनगढन्त पुराण है, पर “महाभारत” का अमुक अंश ऐतिहासिक है । 
इसमें कई स्थानों पर द्वारका एव सोमनाथ के उल्लेख मिलते हैं । जिनसे यह्‌ स्पष्ट हाता है कि सम्राट 
अशोक से भी पूर्व एव ई.सन्‌ की तृतीय शती से भो पूव गुजरात में सर्जत्र वेष्णव घम का प्रचार था । 3. गुप्तकाल 
के पश्चात्‌ अर्थात, ई. सन्‌ की चतुर्थं शती के पश्चात्‌ गुजरात में वेदिक ध्म का पुनरुद्धार हुआ । ईस काल 
में यहां वैदिक घम के साथ-साथ बौद्ध-धर्म के प्रचार के भी प्रमाण मिलते हैं । गृप्त काल के पश्चात्‌ 
गजरात में वल्लभी काल (ई. सन्‌ ४७५-७७५) आता है । वल्लभौ के मैत्रक राजाओं के कई. ताम्रपत्र प्राप्त 
हुए हैं 15 maqi की वृषभांकित राजमुद्रा से यह प्रतोत हाता है कि इन राजाओं के कुलदेव WHT 
थे । इस वंश के १९ में से १६ राजाओं ने स्वयं को परम माहेश्वर कहा है | इसी वंश के एक ध्रुवसेन 
राजा ने स्वयं को परम भागवत (महान्‌ विष्णुभक्त) कहा है । इसमे प्रतीत हेता है कि उस समय gaan 
के साथ-साथ गुजरात में वैष्णव धर्म भी प्रचलित था । | 
गुजरात में वेष्णब भक्ति : ९ वीं शती से १५ वीं शती तक : 

नवीं शती के भिन्नमाल निवासी माध कवि ने संस्कृत में “शिशुपालवध? नामक महाकाव्य का प्रणयन 
क्रिया । अणहिलपुर पाटण के उत्तर में १५ मील दूर के wer गांव में १०वीं शती का ऐक fagia मंदिर 
का भरनावशेष मिला है 1 ई. सन्‌ १०७४ का एक ऐसा ताम्रपत्र मिला है जिसका प्रारंभ “ॐ नमो 
भगवते वासुदेवाय? से किया गया है भौर तत्पश्चात्‌ क्रोडाकृति भगवान वराह की स्तुति की गई है।5 १२वीं 
शती के उत्तरार्धं में आचाथ हेमचन्द्र ने अपने द्वयाश्रय? काव्य के प्रारंभ में गुजरात के प्राचीन राजाओं ने 
जा विष्णू मंदिर बतवाए थे, उनका उल्लेख किया है ।५ भीमदेव राजा के मंत्री श्रीधर (१२वीं शती) का 
“मुररिपु? के मंदिर निर्माण करवाने का उल्लेख मिलता है | उपयुक्त प्रमाणों के आधार पर यह. कहा जा 
सकता है कि १३ वीं शती के पूवं तक गुजरात के विभिन्न भागों, में वैष्णव धम क प्रचार हो चुका था । 

इसके पश्चात्‌ १४ वीं शती धम-विध्वंस की थी । उस समय मुसलमानों ने स्वच्छंदता पूर्वक हिन्दू देव- 
मंदिरों का sia किया । इसके पश्चात्‌ १५ वीं शती में अनुकूल वातावरण मिलते ही वैष्णवधर्म पुनः 
प्रारंभ हो गधा । गुजरात के आदि कवि एवं परम भागवत वैष्णव कवि नरसी महेता इसी काल (संवत्‌ १४६९.- 
१५००) में हुए । 
गुजरात में वेष्णव-भक्ति : १६ बीं शती से १९ वीं शती (दयाराम) तक : 

गुजरात में भालण के पश्चात्‌ पाटण के कवि केशवदास (ई, १५३ ९) एवं अष्टछाप के कवि कृष्णदास 
अधिकारी कृष्ण भक्त कवि हुए । कृष्णदास अधिकारी गुजरात के चरोतर प्रदेश के पाटीदार थे । मीरांवाई के जीवन 
कै लगभग पन्द्रहवप गुजरात में ही व्यतीत हुए थे ।मीरां ने केवल हिन्दी (पुरानी मेवाडी) में अपितु गुजराती 
में भी पद लिखे हैं । गुजराती साहित्य में मीरां आद्य स्त्री कवयित्री के नाम से सुविख्यात है। यों मेवाड 
म Bee गुजरात से ही गए थे । अतः मीरां का गुजरात'पर अपना अधिकार 
LA २ meee जुनागढ निवासी कवि त्रिकमदास (ई. १७३४ १७९९) ने 'डाकोरलीला' और 

हरण प्रवध काव्य । इन ग्रन्थों के अतिरिक्‍त इनके १६० पद ब्रजभाषा में भो मिलते हैं । 


- १. श्रीमद्भागवत, गोरखपुर पृ. ५ प्रथम संस्करण सं. १९९७ 
२, सूरदास. और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, प. ७२ डो. भ्रमरलाल जोशी 
३. सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, पृ. ७२, डॉ. भ्रमरलाल जोशी 
४. सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, पृ, ७४ डा. भ्रमरलाल ou 
प्‌ सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, पृ. ७४, डो. ' अमरलाल जोगी 
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दयाराम : गुजरात के हिन्दी कृष्ण-कवियां की इस महती सुदीर्घा परंपरा में गुजरात में नर्मदा के 
तट पर ह स्थित चांदोद निवासी दयाराम (सन्‌ १ ९७०-१८५३) का स्थान अन्यतम है । इस कवि के अन्तः- 
करण में ब्रजभापा, ब्रजपति-कृष्ण एवं श्रजपति-भकक्‍्ति का सागर लहरा रहा था । यह एकमेव पुष्टिमाग का ही. 
शरणापन्च कवि था । यह खेद का विषय है कि गुजरात के इस समर्थ हिन्दी कृष्ण कवि को हिन्दी साहित्य 
के इतिहास में स्थान नहीं दिया गया है । कृष्ण-क्राव्य में वेदान्त निरूपण की दृष्टि से यह कवि हिन्दी 
साहित्य में. ही नहीं, अपितु विश्व साहित्य में श्रेष्ठ है एव इनकी 'सतसई? कवि बिहारी की बिहारी सतसई” 
से भी तुलनीय है । | 


गार्साद तासी ने अपने फ्रांसीसी भाषा में लिखित इतिहास “इस्तवार द ल लितरेत्यूर ए एंदुस्तानी 
में दयाराम का उल्लेख किया है! तथा हिन्दी साहित्य के इतिहासकरारो में ब्रजरत्नदास ने भी अपनी 
खडीबोली के “हिन्दी साहित्य के इतिहास” में भी इस कवि का उल्लेख स्पष्ट रूप से क्रिया है? तथा 
डॉ. रामकुमार वर्मा ने भी अपने आलोचनात्मक इतिहास में साधारण नाममात्र का aha किया है । 


दयाराम के हिन्दीग्रन्थ : कवि दयाराम ने विभिन्न भाषाओं मेंकुल १५७ ग्रंथ लिखे, जिनमें ४७ ब्रज- 
भापा में हैं 1 तीन ग्रंथ मराठी में है तथा शेष गुजराती में हैं। दयाराम ने ब्रज एवं गुजराती के अतिरिक्त 


मराठी, se, पंजाबी, सिंधी, मारवाडी, बिहारी इत्यादि भाषाओं में भी गेय पद लिखे हैं 12 ब्रजभाषा में | 


लिखित ४५ dat में से निम्नलिखित १९ ग्रंथ प्रकाशित हो चूके हैं-- 


. दयाराम सतसई 

« रसिकरंजन 

- वस्तुवृंद दीपिका 

. व्रजविलासामृत 

. पुष्टिभक्तरूपमालिका 
. हरिदासमणिमाला 


NC ०९ Aw A wo 


७. क्लेशकुठार 
८. विज्ञत्पिविलास 
९, वृ'दांवन-विलास 


१०. कौतुक-रत्नावली 
११. श्रीकृष्णअकलच रित्रचन्द्रिका 
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१०, श्रीकृष्ण अनन्यचंद्विका 
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१२. प्रस्तावचन्द्रिका 

१३. चितामणि 

१४. श्रीकृष्णनामामृतघारा 
१५, स्तवनपीयूष 


१३. पिगलसार 

१४. श्रीकृष्णस्तवनामृत (लघु) 
१५. मूखलक्षणावली (सप्तदशी) 
१६. संप्रदायसार 

१७. नामप्रभावबत्रीसी 

१८. पुष्टिपथसारमणिदाम 

१९. श्रीकृष्णस्तवनचन्द्रिका 


१९. magala वहु शिष्य उत्तरार्ध 
२०. मायामतखंडत 

२१. भगवद्भक्तोत्कर्षता 

२२. ईश्वरताप्रतिपादक 

२३. भगवद्‌ इच्छोत्कषंता 

२४. श्रीकृष्णनाममाहात्म्य 
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२. सूरदास और नरसिंह महेता : तुलनात्मक अध्ययन, डॉ. भ्रमरलाल जोशी 


३. हिन्दी साहित्य का इतिहास (गार्सादि तासी के ग्रंथ, 'इस्तवार द ल लितरेत्यूर ए एदुस्तानी', का हिन्दी | 
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७. दसमअनुक्रमणिका ` १६. चतुरकित्तविलास २५. शुद्धाइतप्रतिपादन 
८. श्रीभागवतमाहात्म्य १७, हरिस्वप्नसत्यता २६. सिद्धान्तसार 
९. श्रीक्ृष्णनामरत्नमालिका १८. अनुभवमंजरी २७, भक्तिविधान 


२८. स्वए्पापार प्रभाव 


इन उपयुक्त ग्रंथों में दयाराम सतसई', एवं “रसिकरंजन” सर्वाधिक महत्त्वपुर्ण हैं | इन दोनों ग्रंथों में 
दशन, वेदान्त, कृष्ण-भक्ति एवं TL रस का सुभग समन्वय हुआ है । यों इन दोनों ग्रंथों के श्युंगार 
निरूपण पर विचार करें ते! रीतिकालीन काव्य परंपरा का भी यत्किचित्‌ प्रभाव इन पर स्पष्ट देखा जा 
सकता है । दयाराम ने संवत्‌ १८७१ में नर्मदा तट पर स्थित चांदेद (चंडिपुर) में सतसई” की रचना की थी। 
` सतसई' में कवि ने दर्शन एव' वेदान्त, कृष्णनाम माहात्म्य, देन्य, भगवदनुप्रह, भक्ति, नायिका-वर्णन 
त्यादि का निरूपण किया है । कवि ने मंगलाचरण में ही आचायं वल्लभ, विट्ठलनाथ wa कृष्ण का 
इस प्रकार स्तवन किया है-- 
श्री शुरु बल्लभदेव अरु श्री विट्रठल श्रीकृष्ण । THT वंदन करन, दुख हर पूरन कृष्ण ॥१॥। 
कवि ने यहां श्रीकृष्ण के! परब्रह्म मानकर उनका वन्दन किया है | पुष्टिमागं में श्रोकृ्ण एव' गुरु के 
अभिन्न माना गया है । इस दृष्टि से भी इस मंगल छन्द में श्रीकृष्ण के साथ-साथ कवि ने गुरु वल्लभाचायं 
एवः उनके पुत्र विट्टुलनाथ का वंदन किया है । 

ब्रह्म : श्रीकृष्ण गापीनाथ ही ब्रह्म हैं वे निर्गुण भी हैं एव सगुण भी हैं । श्रृतियों, में उपनिषदों 

में जिनके ब्रह्म स्वरूप का वर्णन करके अंत में जिन्हें अनवंचनीय मानकर 'नेति-नेति' कहा, जो 
मन एवं वाणी से भी. अगम्य है, जो सत्त्व, रज एवं तम इन तोनों गृणों से परे हैं, गुणातीत हैं । 
जो अक्षरातीत हैं, वही साकार रूप में पृथ्वी पर लीला करने के लिए अवतरित गोपीनाथ हैं 1 कवि उसे 
अगनितबार अभिवादन कर रहा है ।. पुष्टि-संप्रदाय में पुरुष केवल श्रीकृष्ण हैं एव” सभी भक्त गोपियां हैं। 
गापी भाव से ही भक्त श्रीकृष्ण से अनुग्रह की कामना करता है। अनुग्रह उस FI को कहते हैं, जिसमें 
पात्र कुपात्र नहीं देखा जाता, फिर चाहे वह कंसा भी हो । 

अधमाधम होने पर भो भक्त यदि एक भाव से गोपीनाथ को भजता है ता गोपीनाथ उसके गुण-दुर्गण 
नहीं, देखेंगे, और अवश्य ट्री उस पर अनुग्रह करेंगे। इस देहे में कवि ने शुद्धाद्वेत वेदान्त के ब्रह्म के सगुण 
एवः निर्गण दोनों स्वरूपों का वणन करके सगुण की महत्ता कीं ओर भी श्रद्धालु भक्तों को संकेत कर 
दिया है है । जो अक्षरातीत है. वही गोपीनाथ है-- 
श्रुति नेति, मन-गो-अगम, त्रिगुन, अक्षरातीत । सो श्री गोपीनाथ कों, अभिवादन अगनीत ।।३॥ 
कवि ने सगुण गोपीनाथ को fat चार विशेषणों से समलंक्कत किया है वे निगुण ब्रह्मा के हैं- 
(१) श्रुति-नेति, (२) मन-गो-अगम, (३) त्रिगुन अतीत, (४) अक्षरातीत । 

(१) श्रुति नेति : चारों वेदों का संहिता भाग, ब्राह्मण ग्रंथ, आरण्यक ग्रंथ एवं उपनिषद्‌ ये चारों 
मिलकर वेद अथवा श्रुति कहलाते हैं -। उपनिषद्‌ भी वेद के ही व्याख्या ग्रंथ हैं । ब्रह्म के स्वरूप का वर्णन . 
ता कर सकने के कारण आर्ष ऋषियों ने अन्त में 'नेति-नेति” कहा है । कवि ने उसे ही यहां 'श्वति- 
AR द्वारा स्पष्ट किया है । 
| (२) मन-गो-अगम : मन एवं वाणी से भी जो अगम्य है, जिसे न मन द्वारा जाना जा सकता है 
_ और न वाणी द्वारा ही जिसके स्वरूप का वणेन किया जा सकता है । ब्रह्मानुभूति करने के पश्चात्‌ राजधि 
ag CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection 
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दिक्कालाद्यनवच्छिन्नानन्तचिन्मात्रमू्तयै | स्वाजभूत्येक साराय नमः शान्ताय तेजसे ॥ 


‘feat, काल आदि से अनवच्छिन्नं अनाच्छादित, अर्थात्‌ जिसने दिशा काल आदि को स्वयं में समा 
रखा है, जा चेतनामात्रं स्वरूप है, जा केवल स्वानुभूति का सार रूप है, उस ब्रह्म के शान्त तेज को 
मैं भतृ हरि नमस्कार करता हूं ।? यही तेज ‘afa-afa’ एव “मन-गो-अगम” है । यही स्वानुभूति का एक 
मात्र सार रूप है अर्थात्‌ जो स्वानुभतियां हैं, उनमें ब्रह्मानुभूति सर्व श्रेष्ठ है । 


(३) त्रिगुण-अतीत : शुद्धाइ त-वेदान्त के अन्तर्गत जगत्‌ एव संसार दो भिन्न-भिन्न हैं । जगत्‌ का 
कारण ब्रह्म है तों संसार का कारण सत्त्व, रज, TA रूपा त्रिगुणात्मिका अविद्यामाया है । ब्रह्म सच्चिदानंद 
स्वरूप है । वह त्रिगुण सत्त्व, रज एव तम से परे है । 


(४) अक्षरातीत : yada वेदान्त के अन्तर्गत वल्लभ-संप्रदाय में ब्रह्म के तीन रूप मुख्य माने 
जाते हँ-(१) आधिदेविक-परब्रह्म, (२). आध्यात्मिक-अक्षर ब्रह्म और (3) आधि भौतिक जगत, ब्रह्म । 
आधिदेविक परब्रह्म सच्चिदानंद स्वरूप .है । वह एक मात्र भक्ति से ही लम्य है एव 'तत्तिरियोपनिषद्‌? 
के अनुसार वह “रखो चर स? रस रूप है । मिश्री की डली की भांति वह संपूर्ण रस रूप है । श्रीकृष्ण 
ही स्वयं रस रूप परब्रह्म हैं । अक्षर ब्रह्म ज्ञानगम्य दै । aag में स्वल्प मात्रा में तिरोहित आनन्दांश 
रहता है । कार्यं एव' कारण में अभेद हाते के कारण ब्रह्म से उत्पन्न होने के कारण जगत्‌ भी ब्रह्मरूप 
है, जिसे अधिभौतिक ब्रह्म कहा गया है । यहां अक्षरातीत से तात्पर्य है, आधिदैविक qag । जा सच्चिदानंद 
स्वरूप एव रसरूप है, एव' वही गोपीनाथ है । 


उपयुक्त दोहे जैसे लघु छन्द में कवि ने शुद्धाद्वैत-वेदान्त एव' पुष्टि संप्रदाय के निगुण एवं सगुण ब्रह्म 
के दोनों स्वरूपों का वर्णन कर दिया है । इस छन्द की व्याख्या में और भी कहा जा सकता है, पर 
विषय प्रतिपादन की इष्टि से यहां इतना ही पर्याप्त है । कवि ने ब्रह्मांड जिसके उदर में है, उस ब्रह्म को 
गागर में सागर को भांति दो. पंक्तियों में सनाहिति कर दिया है। ag कवि की अनुपम सारस्वत-सामासिक 
काव्य-क्षमता है | 


कवि दयाराम ने अपने काव्य में ब्रह्म के स्वरूप का वणन gena वेदान्त के अनुसार ही किया है । 
शुद्ध शद्ग का अर्थ है, माया रहित । माया के संबन्ध सें रहित ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण एव कार्य है । 
जगत्‌ का कारण ब्रह्म सत्य है तब कार्य जगत्‌ मिथ्या कंसे हा सकता है ? जैसे कंचन से बने कंकण और 
कुंडल में शुद्ध कंचन ही हाता है । यदि प्रपंच (जगत्‌) फो मिथ्या कहेंगे तब ar फिर प्रकृति, ज्ञान एवः 
अन्य सभी हश्य-अहश्य मिथ्या ही हेने चाहिए 


ईश्वर कारण सत्य सदा, तब कारज जक्तसु जूठ न होई ! 

कंचन तें जस कुण्डल ककन, क चन ही वह सेद न काई ॥ 
FS पपच तनू तब प्रोत साधन ज्ञान रू मुक्ति हु सोई । 

कहत 'दयो' जग AS कही जड़, तू ही तेरो मत ड।रत घोड ॥ रसिकरंजन, पद-१० 


कचि ने जगत्‌ के मिथ्या कहने वाले Fast के मत के मानने वाले ज्ञानवादियों को जड, कहा 
है । कवि का कहना है कि ज्ञानवादी ब्रह्म को सत्य कहते हैं, एव जगत को मिथ्या पर जगत, मिथ्या हाने 
पर जगत्‌ आधारित प्राकृत साधन, ज्ञान, मुक्ति इत्यादि भी अपने आप ही मिथ्या सिद्ध हो जाते हैं, इस तरह 


बढी अच्छी युक्ति दारा कवि ने MGT, मा, ह बंद, जि Bilis ` ही तेरो मत डारत घोइ' | 
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ज्ञानवादी ! तू जगत्‌ को मिथ्या कह करके अपने ही मत को, 


है कि हे 
द्वारा कवि यह कहना चाहता दक ट्‌ : 3 | 
a z । aagana दोप कहते हैं अर्थात्‌ अपनी ही 


ब्रह्मत॒त्य हाने के मत के तू ही खंडित कर रहा है 
बात _का, अपने ही कथन हारा खडन करना । कक 

कवि ब्रह्म को सत्य ऐव जगत्‌ को मिथ्या मानने वाले अद्दैत वेदान्त के मायावादियों से फिर अश्न 
करता है कि तू जीव को ब्रह्म कहता है, माया के सांथ संग कारके ब्रह्म a जीव बना है, ते फिर मैं तुम 
से पूछता हू. कि ब्रह्म होकर वह किसलिए माया के फदे मे ar है | उसे ऐसा करने 211 sl 
पड़ी १ qa को अंधकार कंसे छू सकता हे और यदि अंधकार सूर्य को छू जाए ते बह सूर्यं ही क्या! 
अतः हे मायावादी ! तेरा मत अतीब पूर्वापर दे।पों से भरा पड़ा है : 


g कहि जीवसु' ब्रह्म ही है, करि संग अजा यह जीच क्यौ हे । 

बजत हे हम ब्रह्म हि हौं, घुर We अजा महि कसे qat eu 

सूरज कों तम क्‍यों परसे, परसे तव भालुपनों हि ट्य्यों है! E 

कहत 'दयो? पुरवापर बहुत, विरुद्ध तेरो मत दोष प्रयौं n रमिकरंजन, पद ११ 


अह्वैत-वेदान्त के मायावाद के खंडन की यह तक्र पुर्ण शुद्ध खंडनात्मक शैली हमें हिन्दी के वावू जगन्नाथदास 
“रत्नाकर? का स्मरण दिलाती है । रत्ताकरजी ने 'उद्धवशतक में इसी शैली को अपनाया है । 


qaa वेदान्त के अन्तर्गत जीव, जगत्‌, माया सभी को ब्रह्म रूप माना गया है, इसीलिए इसे ब्रह्मवाद 
भी कहा जाता है। क्रति दयाराम ने कृष्ण को ही ईश्वर, अत्वर्यामी, मायापि स्वपंभू, सनातन ब्रह्म, अनूप, 
अनामय, अंशो, अकामी, अखिन ब्रह्माण्ड का कर्ता-हर्ता एवं पालक कहा है | ब्रह्म के इन धर्मों का सदा 
‘cura रखना जीव का कर्तव्य है । नहीं ता जीव 'अघगामी? (पापी) है-- 


इश्वर है AYT अलेप GTA रु काल अजादिक स्वामी | 

है करता इरता सत्र पालित कृष्ण कृपा पर अंतरजामी ॥ 

ब्रह्म सनातन आदि स्वयंभू, अंनूप अनामय अंशी अकामी । 

ए सब धर्म कहां जिय मे कहि देत 'दयो' सम कहे अघगामी ॥ रसिकरंजन पद-१२ 


Ged वेदान्त के आद्य प्रवर्तक विष्णुस्वामी ने भी ईश्वर के संबंध में यही मत स्थापित किया है 
कि जिसके माया वश में है-जो मायांपति है, वही ईश्वर है । वह सच्चिदानन्द स्वरूप है और ag अपनी ' 
ह्लादिनी संविद्‌ से आरिलष्ट है । जीव अपनी ही अविद्या माया से अविष्थित है और ag सत्र बलेशों का 
आगार है । माया ईश्वरावीन है एव जोव माया से आत्रृत्त है । जीव स्वयं आनंद का अधिकारी है और 
स्वयं दुःख भागा करता है। सत्‌ ,चित्‌ , नित्य एव" पूर्णनन्दमय ईश्वर को विभ्रहधारी नरसिंह भी कहते हैं-- 


aga विष्णु स्यामिना- न 
हूळादिन्या संविदाशिलष्ट सच्चिदानन्द ईश्वरः | स्वाविद्या रांबृतो जीवः संक्लेश निकराकरः N 
स ईशो यदू वरो माया ख जावो यस्तयादितः : स्वाविभूःत परानन्द स्वाविभूःत सुदुःखभूः | 
स्वाहगुत्थविपर्यास भवभेद जती ya: । यन्म्रायया जुषान्तास्ते तमिमं नृहरि ga: ॥ 

दयाराम ने अपने काव्य द्वारा एक MX जहां श्यृंगार-रस का निरूपण किया है वहां दूसरी ओर 
भक्ति के क्षेत्र में लीला पुरुषोत्तम राधा-कृष्ण की मधुर लीलाओं का मधुररम में वर्णन भी किया है एव 


१, श्रीमद्भागवत’ श्रीधरी टीका, स्क. ३, १-७-६ | 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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[३२१] 


यह एक हिन्दीतर प्रदेश का समर्थ हिन्दी कृष्ण कवि हुआ है, जिसने दर्शन एव' वेदान्त विषयक ग्रंथों की भी 
स्वतत्र रूप से काव्यात्मक शैली में रचनाए का हैँ। 


दयाराम के कृष्ण विषयक हिन्दी ग्रंथों में दर्शन एव वेदान्त निरूपण की दृष्टि से (दयाराम aaas’ 
एवं “रसिकरंजन' प्रमुख हैं। इन दोनों ग्रंथा में दयाराम ने ब्रह्म का किस रूप में निरूपण किया है, इस पर 
अब हम सोदाहरण विस्तारपूर्वक विवेचन प्रस्तुत करते हैं । 


` 


दयाराम सतसई : “हिन्दी सतसई' परंपरा के इस महत्त्वपूर्ण ग्रंथ में कवि दयाराम ने, सर्वान्तर्यामी, 
विश्व भर, अनादि, कर्ता, आत्मा, विभु, अनिवंचनीय, नेति-नेति, मायापति, अक्षरब्रह्म की अपेक्षा साकार ब्रह्म 
लीला पुरुषोत्तम रस-रूप श्रीकृष्ण का श्रेष्ठत्व, विष्णु के अवतार श्रीकृष्ण, निगुण की अपेक्षा साकार ब्रह्म 
श्रीकृष्ण का श्रेष्ठत्व, इत्यादि ब्रह्म के विविध रूपों का वर्णान करके उमे शुद्धाद्वेत-तेदान्त के अनुसार अगाध 
माहात्म्य संपन्न एव विभु घोषित किया है । 


सर्वान्तर्यामी ब्रह्म : दयाराम परब्रह्म श्रीकृष्ण को सर्वान्तर्यामी, सर्वेश्वर, सर्वात्मा, प्रभु, हरि, 
ईश्वर, भगवान्‌ कहकर उनसे परम दीन भाव से यह याचना कर रहा है कि वह उसे अपना ले और अपनी 
कृपाहष्टि का दान at— 


सरवेसुर सर्वात्म प्रभु, हरि ईश्वर भगवान्‌ । कीजे' पाकटाक्ष मम, आत्मसात करि दान uxu 


पुष्टि संप्रदाय को शरणागति मार्ग भी कहा गया है । इसमें जीव दीन भाव से ब्रह्म की प्रपत्ति- 
(शरणागति) स्वीकार करता है । इंस छंद में दयाराम ने बड़े ही देन्य से श्रीकृष्ण की शरणागति क्री याचना 
की है । “पोषण aague: भगवान्‌ के अनुग्रह से ही जीव का दौबल्य दूर होता है, और वह पुष्ट हाता 
है । यहां दयाराम ने दीन-हीन भाव से भगवदनुग्रह की याचना की है । दयाराम ने परब्रह्म श्रीकृष्ण के 
विश्व भर रूप का वर्णन करते हुए अपने चित्त से कहा है कि हे चित्त | तू चिता क्यों करता है। श्रीकृष्ण 
विश्व भर हैं । वे सारे विश्व का पालन करने वाले हैं । वे इतने दयालु हैं कि समुद्र के बीच रहने वाले 
शक्करखोर पक्षी के! भी शक्कर देते हैं । जिसका जीवनाधार शक्कर है, उसे वे दही को मथ कर उसमें 
से शक्कर देते हैं-- | 


चिन्ता तु चित क्यों करे, विश्वभर ब्रजपाल dene सक्करखोर को, दघिमथि देत दयाल 1३४८ 
संपूर्ण जगत्‌ क्ृष्णाधीन है । उनकी इत्सा (इच्छा) के बिना जगत्‌ का एक पत्ता भी नहीं हिल सकता । 

इसी वात को चित्त में हढ़तापुवाक धारण करके रखना चाहिए । यही लाख बातों की एक बात है— 

कबहु कृष्ण इत्सा बिना; डोले नहीं इक पात। एही दृढ़ चित राखियो, sga बात की बात ॥३५९॥ 


शुद्धाद्वेत वेदान्त के अनुसार जगत्‌ का कारण ब्रह्म है एव' उसीके संकेत से जगत्‌ के समस्त व्यबहार 
संपन्न हो रहे हैं । शुद्धाद्वैत वेदांत सिद्धांत पर आधारित पुष्टि भक्ति का एक ही मूलाधार है कि .कृष्ण ही: 
महद्‌ आश्रय है । उसे जीव अपनी संपूर्ण शक्ति से, अपने मन से समग्रता के साथ 'जकड ले | आचार्य वल्लभ 
के क्रृष्णाश्वय' ग्रंथ का यही मूलाधार है। 'नीचाश्रयो न क्यः कर्तव्यो महदाश्रयः? ‘as शिक्षापत्र? 


में भी महद्‌ कृष्णाश्रय के ही ग्रहण करने की आज्ञा की गई है। इस छंद में शुद्धाईत वेदांत एव पुष्टिभक्ति 


की श्रीकृष्ण शरणागति ये दोनों तृथ्य्‌ एक साथ प्रकट हुए हूँ। | 
CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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` परमात्मा स्वयं भू हैं । सभी के कर्ता हैं । उनके समान यहां अन्य काई नहीं है । वे ही शेष, रमा, 

शिव, वेद और ब्रह्मा के स्वामी हैं. एव अनादि हैं-- 
करता सब के स्वय भू कोन जाकि सम सीस। जशा, रमा, बेद, विधि, पति सु अनादि Fa ॥३७५॥ 

इस लघु छंद में ब्रह्म की सभी विशेषताओं का कवि ने निरूपण किया है। ब्रह्म सभी का कर्ता है, 
वह स्वयंभू है एव अनादि है । वह सभी का स्वामी भी है । वह ब्रह्मा का स्वामी है, अंतः ब्रह्मा हारा 
रचित इस मानव सृष्टि का भी वह अपने आप ही स्त्रामी है । कवि की यह विशेषता है कि वह ब्रह्म 
का जहाँ कर्ता? एवं 'स्वयांभू’ के रूप में प्रतिपादन कर रहा है, वहां वह अपने कथन के सिद्ध करने 
के लिए उदाहरण भी प्रस्तुत करता जा रहा है । जैसे ब्रह्म कर्ता एव' स्वयं-भू है, क्योंकि वही शेष 
रमा, वेद, विधि का स्वामी है, ईश है एव कर्ता है । 

जैसे सूत्रधार के वश में सभी काष्ठ-पुत्तलिकाएं हाती हैं, वैसे ही संपूर्ण जगत्‌ हरि के वश में है। 
इसी प्रकार यंत्र, पंजरस्थ शुक, मदारी का बंदर एव बालक पराये बस होते हैं और इनसे जा खेल करवाए 
जाते हैं, और ये करते हैं, बैसे ही सारा संसार ईश्वर के अघीन है । जिससे जैसा भगवान्‌ चाह रहे हैं, 
वैसा ही उससे खेल करवा रहे हैं । यहाँ संसार एक विराट्‌ रंगमंच है एवं समस्त जीव अभिनेता हैं तथा 
परमात्मा सूत्रधार हैं । जैसे अभिनयकर्ताओं को सूत्रधार अपने इशारे पर नचाता है, वेसे ही समस्त संसार 
के प्राणियों के परमात्मा अपनी ईच्छाधीन खेल करवा रहा है । 

श्रीकृष्ण ही जगत्‌ के प्रतिपालक एव' विश्व का भरण-पोषुण करने वाले हैं । हे मन! इस बारे में 
तू थाडी भी चिता न कर । तू विश्व भर श्रीकृष्ण पर पुरा भरोसा रख । देख उसने पहले चुगा रखकर 
फिर तुझ चोंच दी है-- 


नाम विसंभर कृष्ण कों, जिन मन सोचे रच! न्हंचे धड घर करि हरि, चुगना रचिके चेन्ज ॥३९९॥ 

` हमारे लाक में प्रसिद्ध है कि परमात्मा ने चोंच दी है ता वह चुगा भी जरूर देगा ही । परमात्मा पर 
अटल विश्वास का यह सूत्र भारतीय आस्तिक आत्मा का अभिन्न अंग है । यहां शुद्धाहत-वेदान्त के आधार 
पर कृष्ण के ही कवि विश्वभर कह रहा है । 


परमात्मा आत्मा के रूप में प्रत्येक प्राणी के अत्तःकरण में बिराजमान हैं । जैसे हरे, लाल, पीले, 
काले इत्यादि विभिन्‍न रंगों के पदार्थों की छाया सदैव काले रंग की ही पडती है, वेसे ही जाति और 
वर्णन भिन्न-भिन्न होते हुए भी सभी के घट में उसी परब्रह्म अंतर्यामी घनश्याम का आत्मा के रूप में निवास है- 


जाती बदन विचित्र पॅ, सब घट इक घनश्याम | 
` हरित aaa सित पित असित, सब परछायों EMA ॥ “दयाराम सतसई?, द्रा. ४१८॥ 


परमात्मा अंतर्यामी एव घट-घट बासी हैं, ऐसा लोक प्रसिद्ध है । इसी तथ्य को कवि दयाराम ने 
कैसे अद्भुत एव लोक-भेग्य उदाहरण द्वारा स्पष्ट किया है । सभी तरह के पदार्थों का प्रतिबिब भी श्याम 
रंग का पड़ता है वेसे ही सभी के घट में घनश्याम आत्मा के रूप में प्रतिबिबित हा रहा है । यहां 
अप्रत्यक्ष रूप से वेदान्त का विव-प्रतिबिबवाद ही ध्वनित हो रहा है । प्राणियों के शरीर में आत्मा 
घनद्याम रूपी बिव का ही प्रतिबिव है । ; 


` जीला पुरुषोत्तम भगवान्‌ श्रीकृष्ण को श्रीजी क्यों कहते हैं £ क्योकि वे ही सभी की शोभा एव' सभी 
. के बड़प्पन हैं।। जिस प्रकार आदि में श्री! एवं अंत में 'जी के बीच सव नामों का विश्राम हैं, उसी 
= श्रकार श्रीकृष्ण में भी सारा नामख्यात्मक्रआनगत्‌/ साया gage इसीलिए). उनका नाम श्रीजी ह 
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खोभा-बड़प्पत सबन कों, जा बिच सब विश्राम । एसे हे श्रीकृष्णजू तातं श्रीजी नाम ॥४२२॥ 
हम भारतीय सम्मान देने के लिए नाम के प्रारंभ में श्री! एवं अंत में “जी? लगाते हैं । “श्री” 
सृष्टि के समस्त सोन्दयं को कहते हैं एवं “जी? संस्कृत के जीवतु (जीओ) का अपभ्रंश संक्षिप्त रूप है। 
उदाहरणाथ “श्रीयोगेश्वरजी' ऐसा कहने पर इसका अर्थ होगा, योगेश श्री सम्पन्न हों तथा दीर्घायु हां । पुष्टि- 
संप्रदाय में श्रीनाथज्ञी के। “श्रीजी? कहते हैं । उसी पर से कवि ने इस प्रकार की कल्पना की है । “श्रीजी” 
के संपुट के बीच नाम होने से यह भी स्पष्ट हाता है कि हम सभी भीतर बाहर सभी ओर से ब्रह्म 
द्वारा संपुटित हैं, ब्रह्ममय हैं । 
सभी देवताओं में श्रीकृष्ण ही परब्रह्म हाने के कारण श्रेष्ठ हैं । प्रत्येक देवता में कुछ न कुछ दोष . 
है । शिव क्रोधी हैं । ब्रह्मा अपूज्य हैं । शशी सकळंक हे । सागर खारा हैं। इस प्रकार सभी देवता 
सदोष हैं यदि कोई निर्दोष है तो वह परमात्मा श्रीकृष्ण ही-- 
ae मन्यु, विधि अपुज, ससि लक्ष्य क्षार ककोस । ऐसे सकल सदोष हें, हरि एकहि निरदोख ॥ 
“दयाराम सतसई'-दे।.४९८॥| 
जैसे मन में उठी बात को हम मन से नहीं छिपा सकते Fa ही अन्तर्यामी श्रीकृष्ण से भी हम कुछ 
भी नहीं छिपा सकते क्योंकि वे हमारे अंतर (मन) में रहते हैं । वे अन्तर्यामी हैं--- 


अंतरजामी ते' कछ, दुरे न न सत्य असत्य । मन सूस्यों मनसुब न ज्यों, रहि जाते. उत्पत्य ॥४८९॥। 
लोक में जातक (बालक) के जन्म लेने पर ज्योतिषी जन्मपत्रि बनाता हैं, पर श्रीकृष्ण ता परम 

(श्रेष्ठ) ज्योतिषी हैं, जिन्होंने सारे संसार की जन्मपत्रि पहले से ही रच रखी है | जातक के जन्म के समय 

विधाता जो छुट्टी के दिन लेख (ana) लिखता है, वह तो उसका केवल वष फल मात्र है-- 


जनमपत्रि सब जगत की, रचि राखी गोपाळ । तामे फिरि अब्दफल, लखत विधाता भाळ ॥ 
“दयाराम-सतसई?-दा.।।५२६।। 
कवि ने श्रीकृष्ण को यहां जगत्‌ का कर्ता कहा है एव यह कहा है कि प्रत्येक प्राणी के लिए वह 
उसके कर्मों के अनुसार जन्म से पहले ही उसके भावी जीवन की जन्मपत्रि बना लेता है । इसी को प्रारब्ध 
भी कहते हैं ! प्रारब्धवाद भी दर्शन की एक विधा है । 
परमात्मा के दशन के लिए अनुभवी आंख चाहिए । साधारण आंख से हम संसार के साधारण स्थूल 
पदार्थो कों देखते हैं पर सचराचर में व्याप्त श्रीकृष्ण के दर्शन केवल अनुभव की आँख द्वारा ही किए जा सकते हैं-- 


अनुभवि ganar, AA, देखे जुगजीवन्न | अ'जनविद्या जाहि पे, सा लखि sat सब qa ॥ 
“दयाराम सतसई'-दो.।।५९५॥। 

जैसे 'अंजन-विद्या? जानने वाला जमीन में गड़े हुए घन को देख लेता है, sa ही अनुभवी अपनी दिव्य 

इष्टि द्वारा समस्त चराचर में. व्याप्त श्रीकृष्ण को देख लेता है । यहां शुद्धाद्वेत-वेदान्त के अनुसार ब्रह्मवाद | 
का निरूपण हुआ है । जगत्‌ का नामरूपात्क सब कुछ ब्रह्मरूप है, ऐसा सिद्धांत ब्रह्मवाद कहलाता है । 
यहां कवि ने इसी ब्रह्मवाद की अनुभूति को प्रकट क्रिया है । जब अविद्या माया दुर हा जाती है एवः 
विद्या माया का प्रकाश हाता है तब व्यक्ति को सभी कुछ ब्रह्ममय दिखाई देने लगता है । नरसी महेता कहते हुँ | 

जागीने जोऊ तो जगत्‌ दीसे नहि, उ'घमां अटपटा भोग भासे । त.म..का.सं. a 

जागकर देखता ह तो मुझे जगत्‌ नहीं दिखाई देता, पर सर्वेत्र ब्रह्म ही व्याप्त इष्टिगत हाता है। _ 

यही अनुभवी आंख अथवा दिव्य दृष्टि है, जिसके द्वारा व्यक्ति परमात्मा के दशन कर सकता है । इन स्थूल | 
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इन्द्रियां से कभी परमात्मा के दर्शन नहीं हो सकते । पुराणों एव अन्य घामिक कथाओं में चमत्कार की 
बातें भगवान्‌ के दर्शन देने की बातें आती हैं, वे सभी असत्य हैं, झूठी एवं TH हैं । सत्य यही हैं कि परमात्मा 
के दर्शन निर्मल चित्तवाले व्यक्ति को केवल उसकी अनुभूति में अर्थात्‌ उसके अन्तःकरण में हा सकते हैं ! 
व्यक्ति जब निर्मेल चित्त होकर परमात्मा के प्रकाश का ध्यान करता है तब उसकें अन्तःकरण के पट (केमरे) 
पर वह परमात्मा के तेज की अनुभूति करता है । यही बात सत्य है और भागवतकार ने परमात्मा के इसी 
स्वरूप का मंगलाचरण में ध्यान किया है “सत्य परं धीमहि ” तथा भर्तृहरि ने भी अपने “वेराग्यशतक' 
के मंगलाचरण में इसी तेज का ध्यान किया हैं । 


ुदधादवत-वेदान्त के अनुसार ब्रह्म सभी विरुद्धधमों का आश्रयस्थान है । वह कभी सर्प से बंध जाता 
है ता कभी वह सांप को नाथ भी लेता है । कभी वह तुच्छातितुच्छ कालयवन से डरकर भाग खडा हाता 
हैं तो कभी वह महादेव के भी जीत लेता है— 
प्रभुक कहत बनें न कछु, जाकी गति अकलीत | अहि ते' बंधे अहि नथ्यो, भुवन भजे हर जीत ॥ 


“दयाराम सतसई?-दे[, ।।६०३।। 
इसमें परमात्मा श्रीकृष्ण at गति-माया-को अकलीत अर्थात्‌ अकल्प्य कल्पनातीत, कहा गया है । 
जैसे घंट में ध्वनि (रणत्कार) व्याप्त है एव सुमन में सुवास, वेसे हरि नहीं stat पर भी FART- 

चर में व्याप्त हैं-- 
aawat मे समुझि यों, कीनों कृष्ण निवास | 
दिखे न पे हैं घंट-रब, अस ज्यों खुमन सुबास ॥ (दयाराम सतसई'-दो, ।।६३८॥ 
` यहां मी श्रीकृष्ण को विभु निरूपित किया गया है तथा शुद्धाद्वेत वेदान्त के अनुसार यहां ब्रह्मवाद 
का प्रतिपादन हुआ है । 32012. | हु ani 
qaia वेदांत. के अनुसार वल्लभ-संप्रदाय में ब्रह्म के तीन स्वरूप मुख्य माने गए हैं (१) आधिदेविक 
परब्रह्म (श्रीकृष्ण) (२) आध्यात्मिक अक्षर ब्रह्म (निगुण ब्रह्म) और आधिभौतिक जगत्‌ ब्रह्म (जगत्‌) | 
परब्रह्म श्रीकृष्ण रसरूप हैं तथा आध्यात्मिक अक्षर ब्रह्म निगुंण ब्रह्म हैं, जिसमें आनन्दांश स्वल्प मात्रा में 
तिरोहित रहता है । अतः वह सगुण परब्रह्म श्रीकृष्ण की अपेक्षा महत्ता की हष्टि से न्यून है । “भ्रमरगीत' 
प्रसंग में सूरदास, नंददास इत्यादि ने यही सिद्ध किया है कि ज्ञानगम्य निगुण की अपेक्षा लीला पुरुषोत्तम 
सण परब्रह्म श्रीकृष्ण-श्रेष्ठ है अर्थात्‌ प्रवृत्तिपरक जीवन श्रेष्ठ है । ब्रह्म निल्यण विषयक इसी वेदांत के 
सिद्धांत का दयाराम ने इस प्रक्रार प्रतिपादन किया है-- 
malian ते अनघ भव, हरि न साध्य fag राग i l 
रवि बिचु जिमि न जिवादि ने, अहर होइ निसि भाग ॥ “दयाराम सतसई'-दे. ॥६६८।॥। 
सांख्य की ज्ञानात्मिका निवृत्ति या फिर ज्ञान, योग इत्यादि, द्वारा मनुष्य शुद्ध निष्पाप हा सकता है 
और उसे मुक्ति भी मिल सकती है कितु बिना प्रेम के 'हरि? को प्राप्त नहीं किया जा सकता ! जैसे कि 
' सुय के विना नक्षत्र तथा दीपक आदि से प्रकाश तो हा सकता है, पर राभि के स्थान पर दिन नहीं हो 
संता । जो बात सूर आदि ने “उद्धवगोपी-संत्राद” में गे।पिक्राओं के द्वारा उद्धव से कहुलवाई हैं, उसे ही 
` दयाराम ने यहां बड़े ही संक्षेप में व्यक्त:कर दी है । उसने यह भी स्पष्ट रूप से ध्वनित कर दिया है 
कि निगुण की अपेक्षा सगुण ही श्रेष्ठ .हे अर्थात्‌ संन्यास की अपेक्षा सांसारिक प्रेम-मय जीवन ही श्रेष्ठ है । 
Š परमात्मा निराकार नहीं, साकार है । यदि परमात्मा के अवयव नहीं हैं ता यह सावयवी संसार कहाँ से 
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राकार सव कों कहे, ये' प्रभु हे साकार! जो अवयव नहि इस, ळह्यों कहां संसार (1३३०॥ 
2 s छद में भी कवि ने ब्रह्म के साकार रूप की स्थापना की है । कवि का आशय. यह है कि जैसा 
पता होगा वेसा ही पुत्र होगा । मनुष्य हाथ-पैर वाला है ता भगवान्‌ भी अवश्य ही हाथ-पैर वाला हाना चाहिए | 
निगु ह वे दर वे 
i 3 aa वाले E z तेज का गोला कहते हैं, पर वे दूर के निवासी हैं । उन्होंने परमात्मा 
ह! देखा हं । जसे कि पृथ्वी के लोग सूर्य को गोलाकार बताते हैं ये का atai 
तो उसका सारथि अरुण ही जानता है-- : क 
ब्रह्म खु गोलाकार यो, बढे निवासी दूर | बरतुल से सत्र ज्यां कहे, अरुन लखे छवि दूर ॥३३१॥ 
a कवि यों कहना चाहता है कि ब्रह्म को जो दूर से देवते हैं, उन्हीं का वढ्‌ तेज का गोला दिखाई 
1 हैं. यदि उपे निकट से देखा जाए ar वह साहार ही हष्टिगत होगा 1 ; 
कृष्ण Ls साकार हैं । इसका कवि दयाराम ने अनेक छन्दों में, अनेक हृष्ठांतों एवं उदाहरणों के 
द्वारा प्रतिपादन Pear है । यदि जगत्‌ के वाम पुरुषोत्तम का कोई रूपाकार नहीं है ता फिर कतंव्यता 
' कैसे संभव है और यदि ऐसा कहें कि कर्तव्यता नहीं है ता 'एको5ह बहुस्याम्‌” यह श्रुतिवचन मिथ्या 
सिद्ध हाता है और qaaa कभी मिथ्या सिद्ध हो नहीं सकता z 
जा न रूप जगधाम, क्यों संभव करतड द निषे 
रतव्यता | एकाह बहुसाम, श्र 
हरि में समस्त जगत्‌ है एव' जगत्‌ में ही हरि हैं a fè Te k दर जोर तार Eo 
ह्‌ [ हैए त्‌ महा हरि हूँ । जसे कि समुद्र में लहर और लहर में ही aga है- 
हरिही मे सब जक्त हे,जग मे हरि यों मांनि । ; 
जलनिधि मे सव वीचि ज्यों, वीचि जलनिधि जानि 'दयाराम-सतसई' ॥६८७॥। 
ee की उत्पत्ति के संबंध में शुद्धाद्वत-वेदान्त में अविक्ृतपरिणासवाद मान्य है । चराचर सृष्टि के 
SHEKI में व्याप्त ब्रह्म को सुर ने जल में उठे बुद्बुदों के द्वारा समझाया है ते। दयाराम इसीको जलनिध्चि 
एवं तरग द्वारा समझा रहे हें । जलनिधि ब्रह्म है एव' तरंग जगत्‌ तथा जीव हैं । जसे तरंगे जलनिधि 
का अविक्कृत रूप हैं वैसे ही जगत्‌ एव' जीवन भी हरि के अविकृत रूप हैं ।: जैसे दीपक में अग्नि एवः 
अरिन में दीपक है वैसे ही हरिजन में हरि हैं एवः हरि में हरिजन हैं-- 
हारंजन से हरि जांनि ळे, हरि जन हरि फे मांहि । 
sr we X so 
| दीपक मे ज्यों बृहि हैं, दीप बहि में आंहि ॥ “दयाराम-सतसई?, दो. 
निरीश्वरवादी पूवंमीमांसाकार जैमिनी की भी कवि दयाराम ने 
कवि ने निरीश्वरवादी मीमांसकों के उल्लुओं का age 
के नहीं पहचान पाता पर सूर्थ ते उपस्थित रहता ही है, वैसे i 
र हुता ही है, वेसे ही मीमांसक ईश्वर को न हीं पहच 
ईश्वर ता विद्यमान है ही-- $ p 
w e € e 
कहे मिंमासक ga नां, सुनि मन जिन धरि aia । 
- घू घू घनें न जानही, ag ज्यों सुर हे सांच ॥ (दयाराम-सतसई', दा. ॥६६०॥ 
षड्‌ आस्तिक .दर्शनों में दो दर्शन ईश्वर के नहीं मानते हैं । एक है, पूर्वमीमांसा दर्शन और दुसरा 
है सांख्य । सांख्य ज्ञानात्मिका निवृत्ति में विश्वास रखता है ता पूव'मीमांसा कर्मे में । इन दोनों निरीश्वरवादी 
दर्शनों के विचारों का कवि दयाराम ने यहां सोदाहरण खंडन किया Slee se 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण ते। कल्पवृक्ष के समान दानी $1 यह सारा संसार पुरुषोत्तम 'की प्रजा है और सभी 
पर उसका समान रूप से प्रेम है । शरणागत पर भगवान्‌ का अधिक प्रेम है, ऐसा कुछ लाग कहते 


हैं, पर वास्तव में ऐसा नहीं है । भगवान्‌ ते। कल्सवृक्ष के समान यथेच्छ दानी हः 
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कठोर शब्दों में प्रताडना को है । 


कहा है । जैसे उल्लुओ का समुह सूर्यं की उपस्थिति | 


pie 
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सब जग पुरुषोत्तम प्रजा, सब पे प्रेम समान ! अधिकों लगें प्रयन्न पे, कल्यद्रम ज्यों दान ।।६७५॥ 

इस छंद में प्रपन्न? शब्द द्वारा शरणागति की महत्ता प्रकट की गई है | 

रखिकरंजन : दयाराम का ब्रजमाषा में निबद्ध «रसिकरंजन' ग्रंथ gela वेदान्त से संबद्ध स्वतंत्र 
ग्रंथ है । इसमें कवि ने काव्यात्मक शैली में शुद्धाद्वैत-वेदांत विषयक सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया है! इस 
प्रकार का ग्रंथ हिन्दी प्रदेश के हिन्दी साहित्य में हमारे घ्यात में नहों आया 4 यों दयाराम ने गुजराती में 
भी शुद्धाहत-वेदान्त विषयक ग्रंथ लिखा है जे “रसिकत्रल्लभ' के नाम से सुप्रसिद्ध है | 

‹रसिकरंजन? स्वयं आधिदेविक परब्रह्म लीला पुरूषोत्तम रस स्वरूप श्रीकृष्णचन्द्र हैं, जिनके संद्धान्तिक 
स्वरूप के शुद्धाद्वत-वेदांत द्वारा तथा व्यावहारिक स्वरूप के पुष्टि-भक्ति द्वारा समझा जा सकता है । : 
“रसिकरंजन” ग्रंथ के रस स्वरूप 'रखो चै सः श्रीकृष्ण ही प्रतिपाद्य है । यह ग्रंथ १७ प्रकरणे में विभक्त 
है (१) अनन्यता, (२) भगवदाश्रय (३) दीनता (४) कृपाः (५) ईश्वरता (६) भगवदिच्छा (७) विज्ञप्ति- 
प्रार्थना (८। स्तुति (९) हरिनामोत्क्षंता (१०) चिताहरण-समाधान (११) भक्तिप्रेमात्कषंता (१२) भक्तोत्कर्षता 
(१३) amga (१४) अभिलाषा(१५) उरांना (१६) शिक्षा (१७) मायामत खंडन । 


इस प्रकार संपूर्ण ग्रंथ दरशन, पुष्टि-भक्ति एवं शुद्धादवैत वेदान्त से ही सम्बद्ध है । भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
के उज्ञ्वलनीलमणि wa “रसिकरंजन? कहा गया है । जो स्वयं साक्षात्‌ शुद्धाद्वत वेदान्त के श्रीविग्रह हैं । 
यहां हम “रसिकरंजन? में से दयाराम के ब्रह्म विषयक विचार प्रस्तुत करते हैं | 

ब्रह्म : दयाराम ने श्रीकृष्ण की अनन्यता प्रकट करते हुए उन्हें पुण ब्रह्म अनंतगुण-विभूपित, 
पुरुषोत्तम, त्रिगुणातीत, निगम जिसे नेति-नेति कहते हैं ऐसा एव ब्रह्मा की भी बुद्धि जिसके मम के मोहवश 
नहीं जान पाती है, ऐसा कहा है— 


श्रीकृष्ण पूरणन्रहम, ब्रह्मा जाने नहीं ममे, नेति-नेति निगम खदा सुने È पुकारते । 
अनन्त गुणग्क्ञानी, शीश शकर पद-पानी । सेवे यानी श्रींरानी, रहे देव प्रान वोरते ॥ 
पुरुषोत्तम अवतारी, त्रिशुनाक्षर परे जाकी । प्रकरण-१, छंद-३ 
परब्रह्म श्रीकृष्ण अक्षर से भी परे, कालातीत, मायापति, विश्व के नाच नचानेवाले हैं | वे शेष, 
महेश, विधि, श्रुति, शारदा, देव, मुनि सभी के “सरदार? हैं । वे कर्ता भी हैं एव अकर्ता भी हैं, कर्म 
करते हुए भी कमं से अलिप्त हैं, इस प्रकार ब्रह्म सभी विरुद्ध धर्मों का आश्रय स्थान है-- 


दोष महेश विधी श्रुति शारद, देव सुनी सब कों सिरदांरो । 

अक्षर त पर काळ अजापति, विश्वकु नाघ नचावन वारो ॥ 

आप ate भरे हु हरे फिर, आप अखिल रहे फिर न्यारो ।. 
कहत 'दयो? ब्रत पहि सदा स॒हि, ठाकुर नन्दकुमार हमारे ॥ प्रकरण-१, छंद-३ 


श्रीकृष्ण पूर्णानन्द, रसस्वरूप हैं एव अन्य सभी अपूर्णानन्दी हैं । राजा की अपेक्षा चक्रवर्ती का आनंद 
शतगुना है । चक्रवर्ती की अपेक्षा स्वगे का आनंद शातगुना है, इसी प्रकार महः लोक, जन लोक, तपः लोक 
एव सत्य लोकों का आनंद उत्तरोत्तर शत-शत गुता अधिक है । इनसे शतगुना आनंद शिव लोक में है 
तथा उससे भी शतगुना आनन्द मोक्ष में है एव' मोक्ष से भी ब्रह्मानंद में शतगुना आनन्द अधिक है । 
इन सभी से श्रेष्ठ माया से चर (अविद्या माया से पर) एव' मायापति .(विद्यामायापति) दयानाथ श्रीकृष्ण 
में ही पूर्णांंद है । इसी लिए दयाराम के रसिक मन ने अन्य अपूर्ण आनंद के आश्रयों को छोडकर . एकमेव 


__ giiia रसस्वरूप श्रीकृष्ण के ही अपनी गति माना है- i 
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[३२७] 


देशपति को आनन्द, तासों शत गुनानन्द, चक्रवर्ती कों हे सो शास्त्र में वखान्यो है । 

ताते' शतशुनो स्वर्ग, महो, जन, तपो, सत्य, क्रम ते शतगुनो सुख, शिवजी को जान्यो हे ॥ 
तांते' शतगुनो मोक्ष, ब्रह्मानन्द गनना है, माया ते' पर है तो हू, और माया सान्यो ई | 
'दयानाथ' पूर्णानन्द कृष्ण ही हैँ गति मेरी, मन रसीकन को अपूरन नां मान्यो हे ॥ प्र.३, पद-४॥ 


श्रीकृष्ण पुरुषोत्तम एवः पूर्णावतार क्यों है १ इस संबंध में दयाराम कहते हैं कि संकर्षण, शंकर, पार्वती, 
गणेंश, ब्रह्मा, नारद, शारदा, सांगोपांग श्रृतियाँ, सभी शास्त्र, झुक मुनि, व्यास श्रीमद्भागवत, इन्द्र, सूर्य, 
वरुण, अग्नि, यम, अनिल, धनद (कुबेर) सुर, क्षिति (पृथ्वी) सरिताएँ, सर, सागर, गिरि, योगी, मनुष्य, 
आहि, असुर, चर-अचर अखिल ब्रह्माण्ड जिस' पुर्ण पुरुष के लिए सतृष्ण हैं, लालायित हैं, वह श्रीकृष्ण ही 
पुण पुरुषोत्तम, सभी अवतारों का हेतु पूर्णावतार एव" दयाराम के नाथ हैं-- 


श्री शंकरषन, शंकर, शिवा, गनेश विधाता | 
नारद्‌-शारद्‌ Aladin, खतुस्सन, शुक. ख्याता ॥ 
इन्द्र, TF, खुर, वरुन, अग्नि, यम, अनिल, धनद, सुर | 
क्षिति, सरि, सरसागर, गिरि, योगी, age, अहि, अछुर ॥ 
चर-अचर अखिल ब्रह्माण्ड क, जाही पुरुष की gor हे । 
€ ? N 
सोही हेतु अखिल औतार कहे, 'द्यानाथ' श्रीकृष्ण हे ॥ प्रकरण-३, छप्पय-७ 


श्रीजी (श्रीनाथजी, श्रीगावद्धंननाथजी) संदा aiia स्वतंत्र हैं । वे चाहें सा करते हैं । वे अपनी 
इच्छाधीन हैं । वे वेद आदि के भी वश में नहीं हैं । वे जगत के नाथ हैं । उन्होंने हा इस नामरूपात्मक 
चराचर ब्रह्माण्ड का सर्जन किया है । वे ही इस ब्रह्माण्ड के नियामक हैं और सभी पर करुणा करते हैं-- 


श्रीजी स्वतत्र हं सदा, करे aaa सो काम, चेदादिक के बस नहीं, जगन्नाथ लखि घाम ।. 
जगन्नाथ लखि धाम, ata सब एक बनाई, जो कोई च-च करे; चपेट बदन में खाई । 
कहे दयो” हरिदास, त्रास सब कों हरि खीजी | नहीं नियामक कोइ, करे करुना जब श्रीजी ॥ ५-१३ ॥ 


श्रीकृष्ण ही आनंदमय, पुराण पुरुष एव' परात्पर परब्रह्म हैं । वे ही सकल लोक के संताप के 
हरनेवाले हैं एव' निजाश्रितों के लिए आनंदकर हैं 'निजाश्रितानां सकलाति हन्ता-- 


हर सकल पाप संताप हरि, निज जन जय आनन्दकर । - 
जय दयानाथ आनन्दमय, पुराण पुरुष परात्पर ।। प्रकरण-८, छप्पय-१ 


परमात्मा परब्रह्म श्रोकृष्ण ही अवतारों के अवतार हैं इसलिए सभी अवतार उनके अंग हैं एवः 
उनमें ही समाए हुए हैं। जैसे सभी देवता विष्णु में, सभी सरिताएँ सागर में, सभी तीर्थ हरि चरणा में 
अदरक में सभी शाक-सब्जियां, खीर में सभी पकवान, “गीता” में सभी शास्त्र, दया में सभी धर्म-कर्म, प्रणव 
amt में सभी मंत्र, भद्र जनों में भक्ति समाहित है, वैसे ही श्रीकृष्ण पूर्णावतार हाने से सभी अवतार 
उनमें समाहित g— 


विष्णु में देव सकल, fag में सरिता सब, हरिपादांघुज मे सब तीथ, शास्त्र गावे हैं । 
अद्रक मे झाक सबै, सबी पाक पायसान्न, श्रीमद्भगवद्गीता में सबी शास्त्र आवे हैं । 
दया चर्म सेवा कर्म, प्रणव मंत्र भक्ति भद्र, कृष्ण औतारी में ओतार सब समावे हैं ॥ ९, ८॥ 


MEE RRB 
१. श्रोताथजी, geita के इष्ट लेख) हाल NA PvE SCART मेवाड, ५ में बिराजता है ॥ 
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“हरि? परब्रह्वा का सर्वश्रेष्ठ नाम है । तीनों वर्णो-क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र के गुरु विप्र हँ, जिनका तेज 
गायत्री है । सन्यासी भी सप्रणव महामंत्र गायत्री का जप करते हैं। यह प्रणव ही Mare है। जा वेद का 
आदि कारण है । प्रत्येक वेद मंत्र के उच्चारण में प्रणव sare से भी पूर्व हरि? पढ़ा जाता है! ‘Ais’ 
इस प्रकार प्रथम उच्चारण करके आगे मूजवेदमत्र पढा जाता है, यदि इस तरह से पाठ नहीं क्रिया जाए 
ar वेदमंत्र निष्फल माना गया है, इस प्रकार वेदमंत्र में भी हरि” सर्वोपरि है-- 


तीन बरन गुरु विप्र, तेज गायत्री जाको, सो बंदत सन्यासी, प्रणव महामंत्र हि ताकौ । 
प्रणव सोंहि औंकार, वेद की आदि जानो, हरिंहि ॐ नहि पढ़ै, पाठ ति निष्फळ मानौ । 
इह वेद वचन परिमान श्रीकृष्ण नाम सर्वोपरि । 
अधिकार सदा सव बंरन कों, विधिनिषेधनाम न हरि ।। ९,२१ 11 


'रसिकरंजन' के प्रकरण १७ से १६ wal में मायामत का खंडन किया गया है । आचार्य शंकर का 
केवलाहत वेदांत मायावाद या मायामत कडलाता हे । कत्रि दयाराम ने. गिगुणवादी ज्ञानियों वे समक्ष अपना 
सीधा हो प्रश्‍न प्रस्तुत किया है कि हे ज्ञाती ! जीव ब्रह्म केसे वन सक्ता है? इसका उत्तर दो । ब्रह्म ते 
qrara है एव” जीत्र आनन्दांश रहित है, दोन-हीन है, इस प्रकार दोनों में अंतर है फिर जीव ब्रह्म Fa 
चन सकता है । इस प्रकार 'जीवो ब्रह्मव नापरः? केवलाद्वैत का यह सिद्धांत निराधार है- 


` ज्ञानी हमें प्रति उत्तर द्यो, जांच ब्रह्म बने, हम नाहि माने हैं । 
ब्रह्म आनन्द सुरे, तब को जु YW, तव ऐक्य न कहत बने हे ॥। 
नहिं न मोद कछु अरु कहौ न, तु Ba मनो हम नन्द भने हें । 
कहत ‘Fay जु दुराग्रही at मत कोबिंद्‌ वेद विरुद्ध गने हे ।। १७, १ 


निराकार, तेजामय, व्यापक अद्वैत ब्रह्म की बात अग्पटी है, गले उतरे बेगी. नहीं है, पर भ्रीकृष्णचंद्र 
पुरुषोत्तम सगुण साकार Fi वे ही दयाराम के प्रभु हैं एव” निगुण से न्यारे हैं-- 


व्यापक अद्वेत ब्रह्म तेजोमय निराकार, निरंजन निर्गुण नां आदि परिनाम हे । 
अटपटी बात पायेगो मन विराम हे, वास्‌ तो श्रीकृष्णचन्द्र पुरुषोत्तम न्यारे है । 
दया! प्रभु धामी ath वह जिनको घाम हे । प्रकरण-१७, कवित्त-२ ॥ 
कारण ब्रह्म यदि अरूप है ता यह साकारः जगत्‌ कहां से आया ? क्योंकि रूप तत्त्व मे ही रूप उत्पन्न 
हाता है, अरूप से रूप नहीं । परब्रह्म गूढ़ है, इसीलिए श्रुति हैं" और “नहीं हैं? ऐसा कहती हैं, पर वह 
ते। सूर्य को भाँति विद्यमान हाने पर भो नहीं भो दीखता है-- 
च कारन ब्रह्म न रूप जू होइ तु, कारज जग्त लहे कहु केसे ? 
रूप बिना कर तत्त्वहु नां बानि, जो मति होइ विद्वारीय ऐसे n 
ww Ae wy ~ A 
हे अरू ना अति कहे हितु गूढ a, हे aye न दिसे रवि जैसे । 
Wad नां परनिदमई सव, अंग दया न दिखे भव तेसे ॥ प्र.१ ७, मत्तगयंद-६ 
| प्रकाश की प्रचंडता के कारण सूय के देख पाना संभव नहीं है, ऐसा कवि का कहना है । देखते 
समय हृष्टि चौंधिया जाती है, यही कवि के कथन का आशय है । 


| सगुण ब्रह्म लीला पुरुषोत्तम श्रीकृष्णचन्द्र ' को आसुरी लागों के देखने का अधिक्रार नहीं है, इसीलिए 
दे उनके लिए अक्षर अर्थात्‌ निगृणरूप में रहते हैं, कितु अपने भक्तों को आनन्द देने के लिए वे मनेहररूप 
- धारण करके सगण रूप में प्रकट” हे हँ "0179 Maha Vidyalaya Collection. 


Digitized by Arya Samaj Foundation Chennai and eGangotri 


[३२९] 


देखन कों अधिकार आयुरी, ताहि तु अक्षर रूप न दाखे । 
अग मनोहर हे तिन भीतर, भक्त सजाति रसिकसु चाले ।| प्रकरण-१७, 


है मायावादी ! तू कहता है कि निराकार ब्रह्म का माया पर प्रतिबिब गिरता है और वही जीव है 
ता यह वात कंसे सत्य मानी जा सकती है ? क्योंकि माया ते! मलिन है और तेरा ब्रह्म अरूप है । फिर 
तू ही वता, विना विव के प्रतिविव कैसे गिरेगा १ पवन की परछाई कभी लकड़े पर गिरती है? हे मूढ ! 
तू बिना बुद्धि का है और At हो बोल उठा है ता तेरी वात सच कैसे सिद्ध हो सकती है? दयाराम कवि 
"कहता है कि परब्रह्मतो सदा साकार है। जीव उसीका अंश है एव' दास है । ऐसा मानने पर ही अर्थ सरेगा- 


तेरे मते ब्रह्म निराकार, जिय प्रतिविब । माया Be पयों कहे, केसे सांच ठरैगो ! 

माया तो मलिन और, ब्रह्मकु न ल्प qe । तू हि कहे बिंब विना प्रतिविब परेगा ? 

पवन की wig काढू विच परी देखी कह ? बुद्धि बिना बोल्यो निरवाइ केसे करेगा ? 
'दयानाथ' परत्र्म सो तो हें साकार संदा ! जीय ताको अश दास मान्य अर्थ खरेगो ॥ प्र.१७ 


शुद्धाद्वैत वेदांत के अनुसार ब्रह्म का श्रेष्ठ आदि दैविक स्वरूप सगुण है, और वह श्रीकृष्ण है । 
'बिस्फुलिंगा इवाग्नेस्तु', अग्नि में से उठने बाले अग्निकणे की भांति जीत् ब्रह्म का ही अंश है एव” उसका 
दास हैं । उपयुक्त छन्द में Yared वेदांत के अनुसार ब्रह्म का जीव के साथ संबंध प्रदर्शित किया गया 
है एवं निगुण मत का खंडन किया गया है । 


हे मायावादी ! तुम्हारे गुर और शिष्य दोनों अज्ञानी हैं । जो ब्रह्म इष्टि का विषय नहीं है, उसका 
ज्ञाता पूर्णज्ञानी माना जाता है, ऐसा ज्ञानी गुरु अपने शिष्य के! किस प्रकार की दृष्टि देगा ? इसीलिए 
तेरा aa ज्ञानमागं ग्रांतिमूलक है एवं दयाराम Tear है कि हमारा Yared वेदांत कां ' सिद्धांत पुर्णतः 
शुद्ध एवः दोष रहित है-- - 
मायावादी तेरे पंथ, शुरु शिष्य सम्भवे न, जूठी वात साची हमें केसे समुझावैगो, ! 
जाकु' सनी ब्रह्मभेंद afte नां सो पूरनशानी, तिनको शिप्य अज्ञानी इष्टि = आवेगो ? 
ताहि तें अद्वैत ज्ञान मारग हे भ्रांति मूळ | कह 'दयो' शुद्धाद्वेत कछ दोप नावेगे। ॥ प्र.१७ म.१०. 
ईश्वर जीव-जगत्‌ का कारण है और वह सत्य है, तब उसके कार्य जीव-जगत्‌ झूठे कैसे हो सकते 
हैं १ कंचन से ही कुंडल एवं कंकन बनते हैं तो कत्रन में कोई विकार नहीं होता । प्रपंच झूठा नहीं है। 
दयाराम कहता है कि हें मायावादी ! तू जड़ है । जगत्‌ को झूठा कहकर तू अपने ही मत के धो रहा है- 
ईश्वर कारण सत्य सदा, तब कारण जक्तसु जूठ न होई । 
कंचन ते जस कुडल HRA, कचन ही वह -भेद न कोई ॥ 
Gs mia तनू तब प्राकृत, साधत ज्ञान रू मुक्ति हु सोई | r 
कहत 'दयो' जग जूठ कही जड, तू ही तेरो मत डारत घोडे । प्र.२३, म. १० 
खल एव' ज्ञानी ही जीव को ब्रह्म कहते हैं । परब्रह्म श्रीकृष्ण ता आनंद स्वरूप हैं एव उनके आनन, 
पाद इत्यादि सभी आनंदरूप हैं-मधुर हैं--मधुराधिप्तेरखिल मधुरम्‌ - | 
A ॥ ` A 3 
आनन्दमात्र हि आनन पानि, पदादि सब हरि बेदकी वानी | 
सो छबि प्राक्त जीब सी जानत, stag ब्रह्म कहे खल ज्ञानी ॥ प्रकरण-१७, मत्तगमंद-१३ 
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गाय में दूध है। उसमें घी है, पर अंदर के उस घी से गाय बलवान नहीं बनती, पर उसके दूध में 
से ची निकालकर उसको खिलाने से ही वह बलवान बनेगी । तिलों में तेल है, पर उनसे दीपक नहीं 
जलेगा, पर प्रत्यक्ष तेल से ही ज्योति जल सकेगा । इंधन में अरिन है, पर उससे भाजन नहीं बन सकेगा, 
पर “स्फुट? अरिन से ही भाजन बन सकेगा | इसी प्रकार सगुण श्रीकृष्ण के स्वरूप से ही सुख मिलेगा, 


नहीं कि अंतर्यामी निगुण ब्रह्म से-- 


गो में पय) तामें घृत सो घृत ते गो नां बल । प्रकट घिउ wart ag पुष्टि हने जात हे । 
तिल में है तैल, ताते' तिल में ना दीप बरै । पाये सो प्रतच्छ तेल जोति द्रहरात हे ॥ 

Fua बिच अग्नि है, aig नां रसोई होवे। स्फुट अग्नि छागे विन सुघर नां बात दै | 

तेसे दयानाथ कृष्ण, स्पष्ट रूप देखे बिना । अंतरजामी का सुख देवे agi गात TM र.१७,क. १४ 


घतूरा कभी कनक नहीं हा सकता, कुत्ता कभी बाघ नहीं हा सकता, झाट कभी राजा नहीं बन सकता, 
गाला राणा नहीं हा सकता, आक अकं (सूर्य) नहीं हो सकता, बैसे ही जीव भी कभी ब्रह्म नहीं हा सकता-- 


जीव ब्रह्म होवै न कष, धतुर कनक न कोइ । कुत्ताकुं कहे MAAT, कुत्ता बाध न होइ । 
कुत्ता बाघ न होइ. भाट रायजी तोले | भोइ राज sal, गोलाकुं, राना कही बोले ॥ प्र, १७ 


जल से माती और ज्योति से काजल बनते हैं, पर वे माती और काजल पुनः कभी जल 'एव' ज्योति 
नहीं बन सकते । इसी प्रकार सरोवर से सरिता निकलती है एव फणी से मणि उत्पन्न हाता है, पर सरिता 
के काई सरोवर एव' मणि के कोई फणी नहीं कहता । वस्त्र पुनः जैसे कपास नहीं बन सकते, वसे ही 
कारण एव' कार्य दोनों ही नित्य अलग-अलग दो हैं । इसी प्रकार जीव ब्रह्म से अवश्य उत्पन्न हुआ है, 
पर वह पुनः कभी ब्रह्म नहीं हा सकता-- र 


नीरसु मोती रू कज्जळ AAT, क्‍यों हू कदा जल जोति न होई । 

यां सरसों सरिता, फनि al मनि, बहार फनी सर कहे नहि कोई ॥ 

बाख कपास न बहार वने, धुव कारन कारज नित्य ही दाई । 

कहत 'द्यो' जिय ब्रह्मसु भौं सहि, at फिर ब्रह्म बने नहि सोई ॥ प्रकरण-१७, मत्तगमंद-१६ 


इस प्रकार दयाराम ने “दयाराम सतसई' एव “रसिकरंजन' ग्रंथों में शुद्धाद्वेत-वेदान्त के अनुसार ही 
विविध तको द्वारा ब्रह्म के सगुण रूप का मंडन एव' निगुण का अर्थात्‌ शंकराचाय के केवलाहैत-वेदान्त 
सिद्धान्त का खण्डन किया है । 


ह जीव ? दयाराम ने शुद्धाद्वेत-वेदान्त के अनुसार ही जीव को ब्रह्म का अंश माना है । दयाराम एक 
हे में कहते हैं कि हे श्रीकृष्ण l मैं जीव आपका ही अंश हूं पर आपको भूल कर कुमाग्रंगामी बन गया 
हूँ । यदि मैं इस कुमाग को नहीं छोडूंगा तो आप ही को लज्जित होना पड़ेगा-- 


जीव अंश हों आप को, सीख्यों करन कुकेल | तात ळजोंगे जा नहीं, shies निज गेल ॥६५६॥ 


माया: दयाराम ने माया को “अजा” नाम दिया है एवं परब्रह्म को 'अजापति' अथवा “मायापति' 
कहा है । मकड़ी जाला बनाती है । उसमें वह नहीं फंसती है, पर दूसरे जीवों को फंसाती है, वैसे ही 


हेरि ने माया का जाल रचा है। वे इससे पृथक्‌ हैं, पर दूसरों को उसमें उलझाते हैं । फिर अपने इस 
माया जाल का स्वयं ही संवरण भी करे लेते” हैं-> Vidyalaya Collection. 
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अजाजाल हरि रचि रहे, अलग और उरझाँइ । फिरि sag निज घन्य क्रति, उद्ननाभ की नांइ (६५६! 
यहां शुद्धाद्वेत-वेदान्त के अनुसार दयाराम ने विद्या माया का वर्णन किया है । दयाराम को उर्णनाभ 
का दृष्टांत वेदान्त के इस प्राचीन कथन से उपलब्ध हुआ है-- 
यस्तूर्णनाभ इव तन्तुसिः प्रधानजेः स्वभावतः | 
देव एकः स्वमाब्णोति स. नो दधातु ब्रह्माव्ययम्‌ ॥ वेदान्त अंक, कल्याण 
जिस प्रकार मकड़ी अपने ही शरीर में से निकले हुए तन्तुओ से अपने आपको वेष्टित, कर लेती है, 
उसी प्रकार वह अद्वितीय परमात्मा अपनी ही प्रकृति से इस सृष्टि को आवृत्त कर लेता है । वही परमेश्वर 
हमारा अक्षर ब्रह्म के साथ याग कराएं । 
दयाराम ने जीव को अविद्या माया से आवृत्त वताया है । वह जीव से कहता है- हि जीव, तुझे 
संसार ने पकड़ रखा है, तू उठकर क्यों नहीं चल देता । यह सव वंधन तूने ही बना रखा है । यह तेरी 
मूखेता है, वैसे ही जैसे बन्दर के हाथ की घड़े के अन्दर बंधी हुई मुट्ठी- 
रे जिय ते यों कित गह्यो, क्यों न चल अब ऊठि । 
तू'ज कयों निज gaat, जस किस करसहि aie ।। सतसई, दोहा ४२४ 


दयाराम ने अविद्या माया का विविध रूपों में वणन किया है । उसने एक देहे में नंदकिशोर से यह 
प्राथेना की है कि वह उसे संसार की अविद्या माया से मुक्त करके अपने चरणों में विश्राम दे- 


असि माया मोपर करों, चलें न माया जोर । माया मायारहित विषु, निजपद नंदकिशोर ॥२८॥ 


इस प्रकार और भी कई wi में दयाराम ने अविद्या माया एव उससे मुक्ति की श्राकृष्ण से 
प्रार्थना की है । 


मोक्ष : , 
दयाराम ने ज्ञातियों के लिए मोक्ष एव पुष्टि जीवों के लिए श्रौकृष्ण की प्राप्ति बताई है । वे 
कहते हैं, हे ज्ञानियों ! अनुभव किये बिना भक्तों से क्यों लड़ते हा ? कृष्ण gre मुक्ति का दान देते हैं, 
पर अपने भक्तों के तो वे अधीन हकर रहते हैं । 
ज्ञानी के लिए मोक्ष बहुत दुलंभ है, fag भक्त तो भक्ति प्रताप से मोक्ष के दाता हरि को भी 
सहज ही में प्राप्त कर लेता है । भगवान्‌ के प्राप्त करने में भक्त का केवल उतना-सा कष्ट होता है, 
जितना नवनीत में से घृत बनाने में होता है । पर आत्मज्ञानी तो मुक्ति के लिए साँख्य-माग का अनुसरण 
करते हैं जो घुनाक्षर न्यायानुसार अतीव कठिन है-- ८ ५ 
अति दुम ज्ञानी अस्त, भक्त सहज हरि पाय । 
नानित घतलों भक्ति प्रभु, सांख्य घुनाक्षर न्याय ॥ सतसई, देहा-३१२ 
अर्थात ज्ञानियों में से किसी को अंधे के हाथ बटेर लगने की तरह मुक्ति मिल जाती है, नहीं तो 
लगभग सभी का जीवन व्यर्थ ही बीत जाता है । ; 


१. घुनाक्षर न्याय-किसी कीड़े से लकड़ी या पुस्तक के खाते-खाते अनायास ही किसी अक्षर की आकृति 
` बन जाती है-उसे घुनाक्षर न्याय कहते हैं । अर्थात-अंधे के हाथ बटेर लगना । | 
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हरि के चरण की आकारवाली वस्तु (यानि) में चित्त लगा हुआ है, इसीलिए हे जीव ! तेरा चित्त 
हरि-चरण-आगार में नहीं लग रहा है । उस (याति) का फल भवबंधन है तो इस (हरि चरंणों) का 
फल सभी Fal का सार मोक्ष है 


हरिन चरन आकार चित्त, हरिन चरन आंगार | 
वाकों फल ससार हे, वाकों फल Ware ।। सतसई, देहा-५७० 


यहां संसार शब्द का दो बार प्रयाग हुआ है और दोनों वार इसके भिन्न-भिन्न अर्थ हैं । प्रथम संसार 
का अर्थ भवबंधन तथा दूसरे का सभी सुखो फा सार अर्थात्‌ मोक्ष है | इसी प्रकार प्रथम “हरिन चरन 
आकार? शब्द का अथ यानि है तो दूसरे “हरि चरन आकार? का अर्य भगवान्‌ के चरणों का आकार है । 
रस को इष्टि से इसमें वैराग्य स्थायी होने से शान्तरस का निरूपण हुआ है | 


दयाराम भारतेन्दु बाबू की भांति पुष्टि संप्रदाय में दीक्षित थे । इनके ब्रजभापा के कई ग्रंथों में 

केवल पुष्टि भक्ति एवः Yara वेदांत का निरूपण हुआ है, जेसे-(१) पुष्टिभक्तरसमाखिका (२) पुष्टि- 

Wager (३) मायामतखंडन (४) गुद्वद्वितप्रतिपादन (५) संप्रदायसार (६) पुष्टिपयसारमणिदाम । दयाराम के 
विपुल ब्रजभाषा साहित्य पर गुजरात में विविध रूपों में शोध-कार्यं चल रहा हूँ । 


स्वामिनारायण-सस्प्रदाय- 


अठारहवीं शती के अंतिम चरण में गुजरात में समपंण एव अधरामृत जैसे वाममार्गी, कूँडापंथी, 
काँचलियापथी वंष्णवाचार्यों के धम के नाम पर बीभत्स आचरणों एवं नंगी रास-जीलाओं की प्रतिक्रिया 
) में एक परम बिशुद्ध धार्मिक उज्ज्वल धर्म-नक्षत्र गुजरात की धरती पर उदित हुआ, जिसका नाम था 
ड सहजानन्द स्वामी । इनके गुरु का नाम था रामानंद । इन्होंने “उद्धवसंप्रदाय' अथवा '“स्वामिनारायण- 
i संगदाय' को स्थापना की थी । इस संप्रदाय के आद्य संस्थापक के रूप में श्री सहजानंद स्वामी ने 
i रामानुज के विशिष्टाद्वैत सिद्धांत ta पुष्टि संप्रदाय के आचार पक्ष का समन्वय करके एक नये विशुद्ध 
घामिक संप्रदाय .के जन्म दिया । स्वामिनारायण संप्रदाय के साधु-संन्यासी स्त्री से दुर रहते हैं । 


स्वामिनारायण संप्रदाय में सहजानन्द स्वामी को परब्रह्म परमात्मा सवः अवतारों का अवतारी माना 

गया है । सहजातन्द स्वामी ब्राह्मण थे अतः ब्राह्मणों के लिए तो ये ater हेने ही चाहिएं | यह हम 
पहले. स्पष्ट कर चुके हैं कि राम की -कथा काल्पनिक है, एव कृष्ण का व्रजवासी रूप संपूर्ण कल्पित है, पर 
 सहजानंद स्वामी का संपूर्ण जीवन ऐतिहासिक है । ये अमी दे सौ वर्ष पूर्व अंग्रेजों के समय में हुए 5 | 
इनका जन्म इ. सन्‌ १७८१ में हुआ । तथा मृत्यु ई, सन्‌ १८३० में हुई | इनके समय की गुजरात की 
स्थिति का वर्णन करते हुए कन्हैयालाल माणिक्यलाल मुन्शी लिखते हैं कि सहज:नंदस्वामी के प्रादुर्भाव के समय 
गुजरात को सामाजिक स्थिति बड़ी विषम थी--'मारे तेनी तरवार, जीते तेने। देश अने वरे तेनी नहीं ह्रे 
तेनी स्वी, गुजरात और सौराष्ट्र के काली, काठी और गरासिये जनता के मनमाना लूट रहे थे । राम ने 
अपने स्वाथ के लिए रावण से युद्ध क्रिया और हजारों का रक्त वहाया, कृष्ण ने कस : शिशुपाल जैसे कई 
डुराचारियों का मारा, उसमें भी प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष रूप से उन का स्वार्थ ही था पर ei स्वामी ने किसी को 
फूल at छड़ी से भी नहीं छ । इन्होंने लाखों हिंसक, कूर, हत्यारे कोलो, काठियों को अपने पवित्र सात्त्विक 
आचरण Bo देकर उत्तम मार्ग पर लगाया । आज गुजरात जो शांति का आगार है, स्वर्ग है, वह 
! : इस ० ` Ñ 2 
pe हत्य pee । इस संप्रदाय के अनुयायियों के पांच विभाग SAM, पार्षद, ब्रह्मचारी 


र भाव रक्षते हुए भी संप्रदाय में नारियों के साथ उठना-बैठना वर्जित है | 
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आचाय, साधु, पार्षद, भक्त इत्यादि पुष्टि संप्रदाय के आचायों की भांति नारी का बुरी भावना से स्पश करती 
àr दूर प्र ये उन्हें देख लेने पर भी प्रायश्चित्त करते हैं ।इस संप्रदाय के प्रमाणभूत ग्रंथ ह-'शिक्षापत्री? “वचना ठृत? 
और सत्संग जीवन? । कवि सम्राट न्हानालाल .ने इस संप्रदाय के लिए कहा है-यह संप्रदाय विचार-स्वच्छता 
विंधि-स्वच्छता, दैजद-स्वच्छता, व्यवहार-स्वच्छता और आंतर स्वच्छता का सम्प्रदाय है । जिस तरह 
किसी By फूल का पता उसकी खुशबू से लगता है,.उसी तरह feat. भी क्षेप्रदाय का पता उस संप्रदाय के. 
कवि की कविता से लगता है ।? कविवर नान्हालाल का स्वामिनारायणसम्प्रदाय की काव्य-रचना के संवंध 
में यह कथन इस संप्रदाय के कवियों की परम सात्त्विक, सत्त्वगुण शीला कविता के अनुशीलन से प्रमाणित 
हो जाता है ! सरस्वती जब बीभत्स, रौद्र, भयानक रसो में डूबती .है तब उसका रूप ' तामसिक हाता है, वह 
शवाः एव हास्य में विलसित हातो है तव राजसिक हता है एव" जव. वह aia, करुण एव भक्ति 
मे स्नात हाती है तब वह सात्त्विक होता है । इस दृष्टि से इस संप्रदाय के कवियों का साहित्य परम 
सात्त्विक है । इन्होंने कृष्ण-राघा की लीलाओं का वर्णन किया है, पर ये सूर की भांति परम अइलील 
नहीं हुए हैं । "मा 

स्वामिनारायण संप्रदाय में अनेक हिन्दी कवि हुए हैं, उनमें हिन्दी कृष्ण-भक्ति शाखा के अष्टछाप 
की भाँति आठ कवि सुप्रसिद्ध हैं--(१) मुक्तानंद (२) ब्रह्मानन्द (३) प्रेमानन्द (४) निष्कुलानंद (५) देवानंद 
(६) मंजुकेशानंद (७) भूमानंद (८) नित्यानंद । : 


इनमें भी मुक्तानंद स्वामी, ब्रह्मानंद - स्वामी एव प्रेमानन्द (प्रेमसखी) स्वामी सुप्रसिद्ध हैं । प्र मानन्द 
स्वःमी की हिन्दो रचनाएँ महत्त्वपूर्ण हैं स्त्रामिनारायण संदाय के इन हिन्दी कवियों में कई कवियों नें 
हिन्दी में कृष्णकाव्य लिखा है । : 


मुक्तानंद स्वामी (सन्‌ १७६१-१८३०) ये भक्त, विरागी एव' ज्ञानी कवि थे । 'विवे्काचतामणि', 'सत्संग- 
शिरोमणि”, 'अवधूतगीता', “गुरुचौबीसी' “नारायणकवच”, 'कपिलगीता? और "भागवत दशमस्कंधभाषाटीका? 
इनके हिन्दी में लिखित ग्रंथ हैं | अंतिम ग्रंथ कृष्ण संबंधी है। जिसमें यत्किचित्‌ वेदांत के तत्त्व भी निरूपित 
हुए हैं । इन्होंने कृष्ण की प्रेमलक्षणा भक्ति में मग्न होकर संगीतात्मक पद लिखे हैं। इनके पदों में मीरां 
की भांति माधुय एवं रहस्यात्मक भाव प्रकट हुए हैं-- 


मेरे ता सुखदायक, तुम्हीं सुरारी | 

तुम बिन और देव नहीं जाचु, ये ही हृदय टेक हमारी । 

लोभमन कु जिमि धन सुखदायक, कामिनी क जिमि नारी । 

तुम कारन जोगिन होइ ast, ओर आस सब हारी । 

रसिक सलूणा प्रिया सुख ऊपर, मुक्तानंद बलिहारी । मुकुन्दबावनी, पद-६ 


इसमें कृष्ण के प्रति अनन्य प्रेम प्रकट हुआ है । इनकी कृष्ण के प्रति केसी अनन्य भक्ति थी, देखिए- 


ste के घनश्याम, और को as जो ध्यानै । फारि डारों छाति मोरी, alsa कुठार सों । 
कृष्ण भक्ति की ऐसी अनन्यता ब्रजभाषा के सुप्रसिद्ध कवि रसखान में भी हमें इष्टिगत नहीं हुई है । 


मुक्तानंद स्वामी गुजरात में सौराष्ट्र के अमरेली नामक नगर के निवासी थे । ये सहजानंद स्वामी के 
गुरु भाई और रामानंद स्वामी के शिष्य थे ! ब्रह्मानंद स्वामी का बचपन का नाम लाडू बारोट था | उदयपुर 
(मेवाड) के महाराणा सज्जनसिंह ने इन्हें कच्छ की ब्रजभाषा पाठशाला में काव्य-शास्त्र एवं कवि-शिक्षा के 


अध्ययन के लिए भेजा था । वहां आठ वर्ष तक रहकर इन्होंने काव्यशास्त्र, एवं पिंगल शास्त्र का अध्ययन 
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(३) ब्रह्मविलास (४) उपदेशदीपक झूलना, (५) गुरुदेव का अंग, 


नीतिप्रकाश (९) धर्मवंशप्रकाश इनके महत्त्वपूर्ण हिन्दी ग्रंथ हैं. 
इनका एक कृष्ण-भक्ति विषंयक पद लीजिए-- 


किया । (१) सुमतिप्रकाश, (२) उपदेशचितामणि, 
(६) विवेर्काचन्तामणि,(७) वर्तमान विवेक (2) र 
इन्होंने कृष्ण की भक्ति के भी पद लिखे हैं । उदाहरणाथ 
नीके करि. देख आली, नीके बनमाली ॥ 
नीके पांव हु में तारा, नीके लटकाय ह । 
नीके ओडे हैं दुशाळ, मोतिन की mg | 
केसर के नीको भाळ, तिलक बनाये हे | 
, नीके हैं कपाळ गोल, सुख नीके मुस्क्यान । 
‘gia के बीच नीके, दन्त छबि छाये हे । 
शब्द-योजना, छन्द-वैविध्य, भाषावे विध्य, संगीतात्मकता और अर्थ गौरव के आधार पर इनकी 
गणना सुकवियों में की जाती है । 
न अनन थे । सहजानन्द स्वामी 
प्र स्वामी : (ई. स. १७८४-१८५५) सहजानन्द स्वामी के अनन्य भक्त ji z 
इन्हे ne के ताम से पुकारते थे इसलिए ये प्रेमसखी' के नाम से भी सुप्रसिद्ध हैं । आत्मद॑न्य, ईश्वर 


पर विश्वास, ईश्वर के प्रतिप्रेम इनके काव्य के प्रमुख विषय रहे हैं । इन्होंने सखीभाव से कृष्ण तथा 


सहजानन्द स्वामी की महिमा के पद गाये हैं । इन्होंने कृष्ण की वृन्दावन लीला के संगीतात्मक पद व्रजभाषा 


; में विभिन्न राग-रागिनियों में एव तालों में लिखें हैं । इन्होंने "ध्यानमंजरी', 'विवेकसार', “शिक्षापत्री' 
) “हरिनारायण-चरितामृत' ग्रंथों की रचना की है । इनके हिन्दी कृष्ण-काव्य में वेदान्त के तत्त्व भी 
यथास्थान निरूपित हुए हैं । इनकी हिन्दी रचनाएँ इतनी महत्त्वपूर्ण हैं जो स्वतंत्र शोध का विषय है । 
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॥. 3० ब्रह्मति वेदान्तिनः ।। 


सप्तम अध्याय 


उपसंहार 


x सगुण वेदान्तियों, पौराणिकों, भक्तों, एवं कवि-कलाकारों ने ब्रह्म के रूप में 


% 


* 


z 


* 


जिस कृष्ण की कल्पना की है, उसका “महाभारत? के ऐतिहासिक कृष्ण के 
साथ जुड़ना मानों आसमान का धरती और प्रकृति (जड) का पुरुष (चेतना) से 
जुड़ना है । (सांख्य-दर्शन) 


भारतीय वाङमय में वैदिककाल से लेकर अद्यावध तक इस विराट व्यक्तित्व 
की जाह्नवी लोक, साहित्य एवं दशन के क्षेत्रों में विविध घाराओं में प्रवाहित 
होती रही है । अध्यात्म इसके रहस्य की थाह लेने के लिए जितना ही गहरा 
उतरता चला गया है, यह उससे भी कहीं अधिक गंभीरतम एवं रहस्यमय होता 
चला गया है तथा कवि-क़्ला-जगत्‌ इसके चित्रण में जितना ही भाव-तरंगों 
में डूबता चला गथा है, इसके सौंदर्य में उतना ही नित्य-नूतन निखार 
आता गया है ] 


अद्यावधि इसका व्यक्तित्व उतना ही गूढ़ रहा है, जितना कि जीवन एवं उतना 
विराट्‌ है, जितना कि ब्रह्माण्ड | 


इस प्रकार न इस लीला-पुरुषोत्तम के आध्यात्मिक स्वरूप को लेकर इद्‌ मित्थम्‌' 
कहा जा सकता है और न कला-चित्रण को लेकर ही। 


« क्योंकि असीम को लोक संदभोँ में देखना पूण तो नहीं कहा जा सकता | 


श्रुतियां जिस सच्चिदानंद परब्रह्म का निरूपण करतीं-करतीं आखीर थक कर 
“न्ेति-नेति’ कहकर विश्राम लेती हैं । वहां कवि के पास तो 'उडुपेनास्मि 
सागरम्‌? एक छोटी-सी डोंगी है, अल्प जीवन है, अल्प-शक्ति है, अल्प- 


` कल्पना है । जिनसे वह 'नवरख-रुचिर' सारस्वत-यात्रा को निकला है | 


CC-0.Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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॥ ॐ ब्रह्मेति वेदान्तिनः -॥ 
सप्तम अध्याय. 


कीने उपसहार 
ब्रज में लीलाए करने बाले जिस कृष्ण का हिन्दी कृष्ण-काव्य में निरूपण हुआ है, वह भारत से बाहर 
के Trang म्जेच्छ अनायं आभीरो का असञ्च में एक कल्पित वालदेवता मात्र था । ये ही आभीर व्रज- 
` मथुरा में अहीर एवं दक्षिण भारत में आयर कहलाए इनके भी वालदेवता कृष्ण ही हैं । इसी कृष्ण में 
ईसा मसीह के जीवन की कुछ घटनाएं मिला दी गई और फिर पौराणिकों ने दे काम किए | एक उन्होंने 
इसे चौत्रीस अवतारों में सम्मिलित कर लिया । जिसके फलस्वरूप यह विष्णु का अवतार एवं परब्रह्म मान 
लिया गया । दूसरा उन्होंने इसे महाभारत” के यदुवंशी कृष्ण के साथ Fre दिया । जिससे यह ऐतिहासिक _ 
मान लिया गया और इस प्रकार अनेक Ho के मिलने से जा कृष्ण बना है, यदी हमारा आज का 
उपास्य कृष्ण है और यही हमारे हिन्दी कृष्ण-फाव्य का आधार है | IE 
वैदिक युग ब्राह्मण-प्रधान उपनिषद्‌ एवं यज्ञ-मूला धर्म-व्यवस्था का काल था । इसके विरोध में क्षत्रियों 
में सुगबुगाहट हुई और फलतः बुद्ध एव महावीर के करुणा-अहिसा-मूलक-दर्शत, आगम, त्रिपिटक तथा 
वैष्णब-पुराण, रामायण इत्यादि वैदिकेतर लौकिक-दर्शन, शास्त्र, साहित्य अस्तित्व में: आए । इसी संदर्भ में 
वैदिक युग की यज्ञ-पशु-्रलि के विरोध में क्षत्रियों में अहिसा-मूलक 'पांचरात्र-मत” प्रचलित हुआ । जो 
क्षत्रिय यदुवंशी कृष्ण के वंशज सात्वतो में प्रारंभ में प्रचलित होने के कारण 'सात्वतं-धम”, गुप्त आदि 
परम भागवत क्षत्रिय सम्राटों के द्वारा आदरणीय होने के कारण “भागवत-धघर्म, पुराणों के चौबीस अवतारी 
के मूल विष्णु के केन्द्र में रखकर चलने के कारण 'वेष्णव-धर्म' या 'वेष्णव-यज्ञ तथा क्षत्रिय यदुवंशी 
वासुदेव कृष्ण ही विष्णु के पूर्णावतार हैं, ऐसी कल्पना के कारण अंत में कृष्ण-भक्ति कहलाया । 
इस प्रकार आज जो वेष्णव, जैन एवं बौद्ध-धर्म तथा इनके विविध संप्रदाय, मत-पंथ हुँ 
वे क्षत्रियो द्वारा प्रचलित अवैदिक, लौकिक घर्म-व्यवस्था के ही विभिन्न रूप हैं । प्रारंभ में ब्राह्मणों ने 


इनका बिरोध क्रिया पर वाद में इनमें से वैष्णव-धमे को वेदों के साथ यत्किचित.. संलरन देखकर “अध त्यजति 
पण्डिताः? की नीति अपनाकर इसे अपना लिया । फिर ब्राह्मणों ने ही इसे यथा शास्त्र स्वरूप प्रदानः किया । 


भारतीय नास्तिक-आस्तिक दर्शनों का लक्ष्य एक है-जीवन को समझो और भोगा । मर्हाष वृहस्पति 
एवं चार्वाक का लोकायत दर्शन झील के पानी की तरह एकदम स्वच्छ है । पाखंड इसके छू भी नहीं 
गया. है । मानव का सुख-दुःख, सब-ऊुछ इस धरती के साथ ही जुड़ा हुआ है, अतः “ऋणं कृत्वा घृत fat’, 
अर्थात्‌ , मानव स्वयं पुहपाथ करके gagan में जीए भोर इस तथ्य के लक्ष्य में रखकर देखें ता संसार 
का साघु-सन्योसी,- यागी-भागी, रागी-विरागी सभी कोई इसी व्यवस्था में व्यस्त है । चार्वाक का यह 
चिरंजोवी दर्शन आचार-लक्षी है पर बुद्ध का दर्शन आचार के साथ-साथ जीवन की गहराइयों के भी छूने 
वाला है । dan क्षणिक है, दुःखमय है, पर इस सच्चाई के मन से स्वीकार करके निश्चित हा जाओ, 
वीतराग हे! जाओ, स्थितप्रज्ञ हा जाओ । फिर संसार T m a p पा कक रीति ० 

हर हो a जन्म देती है, दीपफ की लौ क्षण स्थायी हाकर 

कण ज्याति की उलि = ह तरह na को उत्पत्ति का कारण अवश्य है । $ 

यही .कार्य-कारण श्रृंखला, परंपरा जीवन की सच्ची व्याख्या है। इसी के बुद्ध ने नाम दिया है 
ब्रतीत्यसमुत्पादवाद? | शंकर के मायावाद का यही ते। मूलाधार है । कक 

जीवन के! भली भांति देखो, समझो और फिर जीओ (१) सम्यक्‌ दर्शन, (२) सम्यक्‌ज्ञान, 
एव (३) सम्यक्‌ चरित । जीवन के उन्नयन की कैसी सच्ची वैज्ञानिक आचार संहिता है sta 
दर्शन की ! इन्ही को जीवन में उतारकर महावीर ने महावीरत्व पाया । सगुणवेदा त्तियों पवा 
पौराणिकों की तरह इनके मत में Sag Eat ली, तम पमत, दही T7 ईश्वरत्व तक पहुंचने के लिए हु 
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जीवन को सदाचार की भट्टी में झोकेणा हाता है । मानव से देव तफ पहुंचने की यही एकमात्र व्यावहारिक 
एवं सच्ची वैज्ञानक धर्म-व्यवस्था है। जादूगर की तरह ईश्वर के प्रकट हाने की कलाबाजियां दिखाने वाले 
सगुण वेदान्ती और पौराणिक अपने ही इस भातृ-दर्शन से कुछ सबक लें ते हिन्दुत्व का कुछ उद्धार हो 
सकता है । वेशेषिक एवं न्याय नामल्पात्मक समस्त पदार्थों का वैज्ञानिक विश्लेषण करके इनके ज्ञान 
के ही मुक्ति कहते हैं तर्क द्वारा तर्को वै ऋषिः, विचार द्वारा मानव सृष्टि के पदार्थो को एव' स्वयं 
के समझें, यही ज्ञान इनकी मुक्ति है । प्रकृति जड़ है एव” पुरुष चेतन È । साँख्य इन्हीं दो के. मिलने 


से सृष्टि विकास मानता है । योग व्यक्तिपरक जीवन्मुक्ति का दशन है-- पिण्डे सो ब्रह्माण्डे’ । 
स्वयं को निर्मल करके सम्रप्र-निर्मेल परम-वेतन (परमात्मा) के साथ व्यक्ति एकाकार हा जाए । यही इसका 
लक्ष्य है। निगुण, ज्ञान एव योग ये तीनों श्रम साध्य हेने से सगुण कृष्ण-भक्त कवियों ने गोपिकाओं के द्वारा 
इनकी बड़ी बुरी तरह ठुफाई करवाई है क्योंकि भक्त बडे सुकोमल होते हैं, उनके तो “नरम-नरम' पदार्थ, 
कोमल-कोमल मधुर श्वृंगार-लीला-भक्ति चाहिए । नामरूपात्मक जड़-चेतन समग्र कर्माधीन हैं । पर्व-सं चित 
` कर्मों के अनुसार ही जगत्‌ एव जीवन की समस्त घटनाएँ घटित हो रही हैं । वैदिक यज्ञों एव” वेदों के एक 


बार पुनः लोक जीवन से जाड देने वाला यह पुरुषाथंवादी पूर्वमीमांसादर्शन अखंड कर्मवादी दर्शन है । 
कम ही जीवन है । अकर्म मृत्यु है । यही इस दर्शन का लक्ष्य है । 

'अवच्यमेव भोक्तव्यं इतंकमे शुभाशुभम्‌', 'जैसी करनी वैसी भरनी? 'पूर्वमीमांसा” का यह सिद्धान्त 
श्वास की भांति हिन्दुत्व के अणु-अणु में व्याप्त है । इस दर्शन का यही मूल है । यह आचार-दर्शनं 
है । यह ईश्वर के नहीं मातत. । हिन्दुत्व के पुनरुद्धार के लिए सगुण वेदान्तियों एव' पौराणिकों के पाखंडी 


हथकण्डों से हिन्दुत्व का मुक्त कर उसे आयेत्व प्रदान करवाने के लिए आये मर्हाष दयानंद ने जा 
आय समाज की स्थापना की उसके मूल में भी वेदों के पूर्ण प्रमाण माननेवाला महषि जैमिनी का यही 


“पुबमीमांसा” दर्शन रहा है । वेदान्त कल्पना गही, न्दु विज्ञान की ही भांति एक तकंमूलक्र विश्लेपणात्मक 
CN है । इस तरह की ब्रह्म विषयक स्थापनाओं के आधार पर निर्मित महर्षि बादरायण व्यास का 
“उत्त दशन हो वेदान्त दर्शन है । यह भारतीय दर्शानों के विकास की चरमोपलब्धि है । समग्र 
जड़-चेतन के इसने ब्रह्म कहां है । वेद ब्रह्म का पर्याय है और अंत का अर्थ हाता है विचार । इस तरह 
| वेदान्त ब्रह्म विचार है । देव-दानवों ने समुद्र-मंथन से चौदह रतन प्राप्त किए । भगवान्‌ शंकर ने नौ और 
|. पाँच बार डमरू बजाया और पाणिनीय व्याकरण के चौदह मूल सूत्र प्रकट हुए, वैसे ही उपनिषदों के आलेाडन 
से बादरायण व्यास को जो ब्रह्म विषयक पांच सौ छप्पन सूत्र प्राप्त हुए, वे ही ब्रह्मसूत्र हैं । ब्रह्मसूत्र? = 
विभिन्न संप्रदाय स्थापक वेदान्ताचार्यो ने अपनी-अपनी इष्टि से भाष्य लिखे हैं, जिन्हें हम निगुण वेदान्त एवं 
सगुण वेदान्त àI ett में विभक्त फर सकते हैं । यों निगुण का अविकारी वेदान्त एवं सगुण के विकारो 
वेदान्त भी कह सकते हैं 1 आचार्य शंकर निगुण वेदान्ती हैं । यों उपनिषदों में ब्रह्म मूलतः निगुण ही है एव' 
कर के मत में भी ब्रह्म निगुण ही है पर सगुण वेदान्तियो ने सगुण ब्रह्म का ही मुख्य एव" निर्गुण का : 
n माना है! जिसके फन स्वरूप व्यक्तिपूजा (मानव-येति से उत्पन्न राम-कृष्णादि) प्रारंभ हुई और आज 
7 | 7 जा स्वार्थपरक पुजा-विधान एव, पाखंड प्रचलित है, वह इसी व्यक्तिपृजा का दृष्परिण 
Set के जजदित होते का कारण भी यही अंबविश्वास एवं अज्ञान-मूला पौराणिकी गु भक्ति ड A 
बारह दर्शनों में से नास्तिक लोकायत एव चारों बौद्ध दर्शः (भाषिक, सौ ee = 
. XMAN) तथा आस्तिक AART, सांख्य एवं पु्वोमीमांसा ये आठ दशेन $ aT क माध्यमिक 
' अपने पुरुषार्थ (सम्यक्‌ दर्शन, सम्यक, ज्ञान, सम्यक्‌ चरित) द्वारा ईश्वर श्वर को नहीं मानते 1. व्यक्ति 
= ह| न्याय एवं am ये दो दर्षन केवल निगु'्ण को ही ईश्वर मानते क सकता है, ऐसा जैन दर्शन मानता 
j मीमांसा (वेदान्त) । इसके सुत्रकार वादरायण व्यास एव' ब्रह्मसूत्र के क्त Nes : 
__ कोही परम तत्त्व मानते हैं तया शेष भाष्यकर्ता आचार्य Tee eal आचारय शंकर निगुण 


`= बे-सिर-पैर की कल्पना के आहार र)” सगु प्राम उन 
‘ os ao के आदर) Nini सगुण VERR cata) 
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निगुण को गौण मानते हुँ । विश्व के दो बड़े घमं स्मिस्ती एव इस्लाम तथा संतगण भी निगुण को ही 
परम तत्त्व मानते हैं । 


¢ 
र षड्‌ नास्तिक दशन जीवन के बाह्य आचार-पक्ष के प्रस्तुत करके उसके ही उन्तयन के पक्ष 
में हैं जब कि आस्तिक दर्शन आचार के साथ-साथ व्यक्ति के अन्तःसत्व-(आत्मा) के भी जाडकर समग्र 


व्यक्तित्व का ऊर्ध्वीकरण करते हैं। नास्तिक दर्शनों में स्थूल स्थूल ही रहता है, जब किं आस्तिक दर्शन वेदान्त 
में आकर वह भी परम तत्त्व हा जाता है क्यों कि ब्रह्म समग्र जड़ चेतन का टोटल है । यों उपयोगिता 


की दृष्टि से देखें ता आस्तिक दर्शन की अपेक्षा नास्तिक दर्शन जीवन के अधिक निकट है और उनमें भी 
चार्वाक ता केवल भौतिक जीवन की ही पूर्णता को परम उद्देश्य मान कर चलता है । 


बादरायण व्यास के “ब्रह्मसूत्र की व्याख्या करने वाले निगुण वेदान्ती हैं-आचाय शंकर एव सगुण वेदान्ती 
हैं-आचार्य रामानुज, आचार्य निम्वाक, आचार्य मन्त्र, आचाय वल्लभ एवं आचाय बलभद्र । सगुण वेदात्तियों 
का सगुण ब्रह्म जादूगर के जादू की तरह कल्पित है । किसी व्यक्ति या जड़-चेतन किसी भी पदार्थ में समग्र 
ब्रह्म की झूठी कल्पना इसका आधार है। इसकी उपासना फल की हष्टि से वैसी ही है जैसे कोई स्त्री नपुसक 
के साथ विवाह करके पुत्रवती होने के सपने देखे । आचार्य नंददुलारे वाजपेयी निर्गुण-सगुणपरक समस्त हिन्दी 
साहित्य का मूल अध्यात्म को मानते हें । किसीका भी अध्यात्म स्थूल (सगुण) कदापि नहीं, वितु सूक्ष्म निगुण ही 
हो सकता है | इस इष्टि से हमने हिन्दी कृष्ण-काव्य का मूल निर्गुण ब्रह्म (कृष्ण) को ही माना है जा समग्र 
जड़-चेतन रूप ब्रह्म है । वह व्यक्ति नहीं कितु समग्र जड़-चेतन का टोटल है । सूर कहते हैं-'हरि ही 
मै यह जगत प्रकट हे हरि में लय = जाए ।' सुर का यही समग्र जड-चेतत रूप हरि-(कृष्ण) ही 
समूचे हिन्दी कृष्ण-काव्य का वास्तविक आधार है । हिन्दी कृष्ण-कवियो ने कृष्ण का लीला-संस्तुवन कुछ 
इस प्रकार कल्पना में डवकर किया है कि अधिकांश की दृष्टि कल्पना में ही उलझ जातो है पर तत्त्व ता 
सवर्णघट के भीतर है, जिसका मुंह भी ढंका हुआ है । जिस व्याक्त की दृष्टि सुवर्ण की चकाचाँघ का 
भेदकर ढक्कन के भीतर झांक लेगी, उसे ही असली कृष्ण प्राप्त हा सकेगा । कृष्ण को जो बाह्य लीलाएं 
हैं वे.ता बाह्य से भीतर उतरने की सीढ़ियां हैं । आपका-हमारा जीवन a लीला है पर इसके भीतर जा 
चेतन है, आत्मा है, वही कृष्ण है, ब्रह्म है । ऋषि सि शब्दों में कं ते। जल में कप = 
à -अण में 5 बैसे ही ब्रह्म कृष्ण भी सर्वेत्र व्याप्त हे । इस प्रक न 
जै ना है पर की ओर, जगत्‌ से अध्यात्म की ओर, स्थूल से सूक्ष्म की ओर, 
स्वाद से समाधि की ओर संक्रमित हाना । यह व्यक्ति कृष्ण से समष्टि कृष्ण को उपलब्धि है i 

भारतीय वाङमय में वैदिक काल से लेकर आज तक : इसी परब्रह्म (कृष्ण) के स्वरूप yes 
जाह्नवी लाक साहित्य एव दर्शन के क्षेत्रों में विविध धाराओं में प्रवाहित होती रही है हे we 
इसका व्यक्तित्व उतना ही गूढ़ रहा है, जितना कि जीवन एवं उतना ही विराद रहा है, त्य a 
ब्रह्माण्ड | अध्यात्म इसके रहस्य की थाह लेने के लिए जितना ही गहरा उतरता चला गया है, यह उससे 


कहीं अधिक गंभीरतम एव रहस्यमय हाता चला गया है तथा कवि-कला-जगत्‌ इसके चित्रण में जितना ही ` 


भाव-तरंगों में saat चला गया है । इसके सौंदर्य में उतना ही नित्य-नूतन तिबार आता गया है । F 
प्रकार न इस _लीला-पुरुषोत्तम के आध्यात्मिक स्वरूप का लेकर ae गा जा सकता uy 7 
न कला-चित्रण को लेकर ही! क्योंकि असीम को लाक-संदर्भो में Ba q T a जा pa | 
श्रतियां जिस सच्चिदानंद परब्रह्म का निरूपण करतीं-करतीं आखीर थक कर 'नेति-नेति' कहकर विश्राम 


लेती हैं । वहां कबि के पास ता 'उडुपेनास्मि सागरमू' एक चोटी-सी डॉगी है, अल्प जीवन हैं, अल्प 


जिनसे वह " २ सारस्व के निकला है । 
अह ना है। जिनसे वह नवरसरुचिर i तयात्रा १ ; ; | 
prs is as में खूर तो मूर्धन्य हैं ही, पर नंददाख, कु भनदास एव परमानंदुदास वेदान्त 
निरूपण की इष्टि से परम ware हैं । वेदान्त निल्पण की ह्व वारकर त ब e 
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रा OA, सर्वाधि = 
॥ > T T कीर धक महत्त्वपूर्ण है l यह हम स्पष्ट कर qh हैं कि हिन्दी कृष्ण-काव्प में 


_ निरुपण हुआ है रह _निर्पण हुआ है-'ब्रह्म छटकां करे ब्रह्म ay’! । यही ते। वेदान्त 
Ra Tig महेताइतकाव्यसप्रह, इच्छाराम सूर्यराम देसाई 
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में आयु में सब से छोटे नंददास सब से आगे दिखाई देंगे । इन्होंने अपने कई ग्रंथों में गुजरात के हिन्दी 
कवि दयाराम की भांति काव्य के माध्यम से शुद्धाद्वेत वेदान्त का निरूपण एवं केबलाद्वंत का प्रत्याख्यान 
किया है । जा अष्टछाप के काव्य का एक महत्त्वपूर्ण अंश है हिन्दी कृष्ण काव्य में निगु'ण के खंडन एव सगुण 
के मंडन की भ्रमरंगीत की परंपरा के आद्य प्रवतंक कुंभनदास के “दानलीला' के पद गुद्धाद्वैत वेदान्त 


“निरूपण की दृष्टि से अष्टछाप के काव्य में अनुपम हैं । ः 
अष्टछाप के काव्य का आधार लगभग शुद्धादेत वेदान्त ही रहा, पर अष्टछापेतर कवियों के काव्य में 


Yaad के अतिरिक्त केवलाद्रंत वेदान्त तथा योग, सांख्प, पूर्वमीमांसा एव' चार्वाक दर्शनों के विचार भी 
निरूपित हुए हैं । मीरां की वेदान्त विषयक्र यात्रा गिरधर से प्रारंभ होकर ब्रह्म की परोक्षानुभुति की 
ओर अभिमुख रही है। गवरी बाई का काव्य दर्शन एव वेदान्त निरूपण की दृष्टि से पर्याप्त महत्त्व- 
पूर्ण है । gela वेदान्त, केवलाद्वैत वेदान्त के निरूपण के साथ-साथ सांख्य एवं योग दर्शन के विचार 
तथा याग की स्वानुभूतियों का भी इनके काव्य में सफल चित्रण हुआ है । जो स्वयं यागी हो. एव" अपनी 
अनुभूतियों का जिसने काव्य में प्रस्तुत किया हा, ऐसी हमें हिदी में एक मात्र कवयित्री गवरीबाई मिली हैं । 
वाब जगन्ताथदास "रत्नाकर? ने भी “उद्धवशतक? में योग की प्रक्रियाग्रों का निषधात्मक रूप में गोपिकाओं 
के द्वारा निरूपण करवाया है, पर यह स्पष्ट है कि “रत्नाकर का वर्णन स्वानुभूति का नहीं है क्योंकि 
“रत्नाकर' स्वयं याशी नहीं थे । उन्होंने जो कुछ लिखा वह अपने अध्ययन का परिणाम था | गवरी वाई 
की सिद्धवाणी हमें कहीं कहीं ऐसी 'अगम-यात्रा, करवाती है कि हम बरबस कबीर का स्मरण करने लगते 
हैं । परम कृष्णानुरागा भारतेन्दु बाबू हरिश्चन्द्र के काव्य मे शुद्धाद्वैत वेदान्त के तत्त्वों का निरूपण काई 
आश्रयं का विषय नहीं है, क्योंकि इनका घराना पुष्टिभक्ति मार्ग के वेष्णवाचार्यो द्वारा दीक्षित रहा 21 
“परम आस्तिक एव रामानुरागी मैथिलीशरण गुप्त के द्वापर” में yada वेदान्त परक विचार अतीव 
दः क न . a ee ES ने गोपिकाओं के द्वारा baaria के मायावाद 
। कर ह्य श्रीकृष्ण का बड़े ही सहज ढंग से-माहात्म्य प्रकट 

'किया है।'द्रापर? का यह उद्धव-गोपी संवादात्मक- काब्यांश अतीव भावपुण है | नाथदास 'रत्नाकर? 
का उद्धवशतक” शुद्धा्वैत वेदान्त, लाला. पुरुषोत्तम सगुण श्रोकृष्ण की बाइ जगन्नाथदास 'रत्नाकर 
ज्य पने यवा eo, Se, creat ण का सगुणरूपः में SEEN एवं याग, ज्ञान 
server मे ज्ञान, योग एवं बेदान्त के बि = x है 1 बारकापसाद्‌ "मिश्च के 'कृष्णायन? 
“साथ चार्वाक दर्शन के विचार भी निरूपित हुए 


हैं । इम कवियों के अतिरिक्त हमने देव, बिहारी अथोध्य पया 5 fs 
“दिनकर” के कृष्ण-काव्य? में निरूपित वेदान्त A alee आ बहनो एवा रामधारी लिह 


हिन्दी भाषा एव' इसके साहित्य की अभिवद्धि में अनगिनत 
iz | अहिन्दी भाषा-भाषी प्रदेशों त्यकारों 
का भी असाधारण योगदान रहा है । दक्षिण के तमिलताड, केरल, कर्णाटक, आन्ध्र तथा a sore 
TN, | aim, बंगाल, असम, : पजा, कश्मीर इत्यादि अहिन्दी भाषी प्रदेशों के अनेक साहित्यका oe 
अपनी कव्यांजलिं अपित करके हिन्दी क्ृष्ण-क्राव्य थारा को परिपूर्ण" किया है । अहिन्दी को ee नञ 
हिन्दी कृष्ण-काव्य की दृष्टि से गुजरात सबसे आगे है । गुजरात में शताधिक हिन्दी कवि हुए हैं, जिनमें 
५ 8 > 
ति दृष्टि से दयाराम हिन्दी माहित्य में अद्वितीय है । न्द Valet वेदान्त 
गुजरात के 'स्वामिनारायण संप्रदाय? का कृष्ण-कराव्य be pe के भडार की वृद्धि में. 
ey > ब्र e ; ¢ WEN SY त \ 
कृष्ण ब्रह्म हैं एव” शब्द भी ब्रह्म है- शब्द्रो - वे ब्रह्मः | इस तरह इस ग्रंथ में बह्म द्वारा ही ब्रह्म का 
र अह्मवाद-'सर्व खल्विद बह? है । 
॥ ॐ ब्रह्मेति वेदान्तिनः n ic. 
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` अकाश्क : विद्याविभाग, कांकरोली, उदयपुर, सं. १९९८ 


लेखक : डॉ. गोवरधेननाथ शुक्ल, प्रकाशक : भारत प्रकाशन मंदिर, 


अलीगढ सं. २०२० ? 


~ लेखक : डा. जगदीश गुप्त, हिन्दी परिपद्‌, प्रयाग विश्वविद्यालय, 


प्रयाग सं १९५७ 

लेखक : श्री जयंत हरिकृष्ण दवे, प्रकाशक :* हिन्दी समिति, सुचना 
विभाग, (उत्तर प्रदेश, लखनऊ, प्रकाशन संवत्‌ १९६३ mee 
लेखक : डा. नटवरलाल अंवालाल व्यास, प्रकाशन : विनोद पुस्तक 
मंदिर, आगरा, प्रकाशन FAT १९६७ 


` लेखक : डौ. रामकुमार. गुप्ता, हिन्दी विभाग, गुजरात विश्वविद्यालय 


अहमदाबाद y 

संपादक LST: AAR नागर, डे[+ रमणलाल पाठक 
प्रकाशक : गुजर भारती, ३१, E न gr 
TMAH, पालडी, .अहमदावाद-७ 

प्रकाशक : वेकटेश्वर प्रेस, बम्बई, सं. . १९८५ व कक 
नाभाजी कृत दृ 7०१३३72 TE 
लेखक : मुंशीराम शर्मा awe 


प्रकाशक : आजायं शुक्ल, साधना सदन, द्वितीय संस्करण । 
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(१३) भ्रमरगीतसार 
(१४) महाकवि सूरदास 


(१५) मध्यकालीन धर्मसाधना 


(१६) वेष्णवध मं 
(१७) वीर विनोद 


(१८) सुरदास 
_ (१९).सुर और उनका साहित्य 


(२०) सूरदास 


(२१) सूरनिणंय 
(३२) सूर कीं झाँकी 


: ) (२३) -सूर की साहित्य साधना 


(२४) सूरसारावली . 
* (सुरसागर के अन्तरगत प्रकाशित) 
(२५) सुरसागर भाग १-२ 
(२६) १६वीं शती के हिन्दी और 
. बंगाली वैष्णव कवि 
(२७) हिन्दी साहित्य 


(२८) हिंदी साहित्य का बृहद्‌ इतिः 
(२९) हिन्दी साहित्य काश 


(३०) हिन्दी साहित्य का इतिहास 
सु (३१) हिन्दी साहित्य की दार्शनिक 
= पृष्ठ भूमि 
S (32) मीराँबाई 

(३२) मीराँवाई की पदावली 
ae (३३) मीराँवाई 
(३) रास inad और 
= अमरगीत | 


संपादक आचाय रामचन्द्र शुक्ल 

लेखक : आचाय नन्ददुलारे वाजपेयी 

प्रकाशक : आत्माराम एण्ड संस, कश्मीरी गेट, दिल्ली-६, सन्‌ १९५२ 
डौ. हजारीप्रसाद द्विवेदी, साहित्य भवन, प्रा. लि. इलाहाबांद 
सन्‌ १९५६, द्वि. संस्करण 

लेखक : परशुराम चतुर्वेदी, राजकमल प्रकाशन, प्रा. लि., 


लेखक : कविराज श्‍यामलदास 
प्रकाशक : महाराणा सज्जनसिंह, मेवाड़ (उदयपुर), संवत, १९४३ 


' संपादक : डा. भगीरथ मिश्र, लखनऊ 


लेखक : हरवंशलाल शर्मा, 
प्रकाशक : भारत प्रकाशन मंदिर, अलीगढ़ हि. संस्करणे, सं. २०१५ 
आचार्य रामचन्द्र शुक्ल, 
सरस्वती मंदिर, बनारस, £. भस्करण सं. २००६ 
लेखक : द्वारकादास परीख, प्रभुदयाल मित्तल 
लेखक : डॉ. सत्येन्द्र 
प्रकाशक : शिवलाल अग्रवाल एण्ड कंपनी लि. 
आगरा-प्र. संस्करण, AT १९५६ 
सं. डा. भगवतस्वरूप मिश्र एव' विश्व भर अरुण, प्रकाशक 
शिवलाल अग्रवाल एण्ड कु, आगरा, प्रथम आवृत्ति, सन्‌ १९५६ 
व्यंकटेश्वर प्रेस, बम्बई 


सम्पादक : आचार्य नंददुलारे वाजपेयी, ना. प्र. सभा तृतीय संस्करण 
डा. रत्नकुमारी 

साहित्य मंदिर, दिल्ली, सं. २०१३ 

डा. हरिप्रसाद द्विवेदी 

प्रकाशक : अत्तरचन्द्र कपुर एण्ड स,दिल्ली,अंबाला,आगरा, सं.२००९ 
काशी नागरी प्रचारिणीसभा, वाराणसी 

सम्पादक : धीरेन्द्र वर्मा, ज्ञान मण्डल लिमिटेड, 

बनारस प्रथम संस्करण, सं. २०१५ 

लेखक : आचार्य रामचन्द्र शुक्ल 

डा. विश्व भरनाथ उपाध्याय 

प्रकाशक ; साहित्य भंडार, आगरा द्वि. संस्करण- १९६१ 


` लेखक : श्रीकृष्णलाल 


आचाय परशुराम चतुर्वेदी 
लेखक : डॉ. प्रभात शर्मा 


डॉ. 


gita 
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(३५) संस्कृति के चार अध्याय 

(३६) हिन्दी साहित्य के दार्शनिक 
“आधार 

(३७) मैथिलीशरण गुप्त (व्यक्ति 
एन काव्य 

(३८) हिंदी साहित्य में भ्रमरगीत - 
की परंपरा 

(३९) सूरदास और नरसिंह महेता : 
तुलनात्मक अध्ययन 

(४०) भारतेन्दु हरिश्चन्द्र 

(४१) भारतेन्दु हरिशचन्द्र 

(४२) गुजरात के हिंदी गौरव ग्रंथ 

(४३) हिंदी साहित्य का 
प्रवृत्तिगत इतिहास 

(४४) आधुनिक. हिन्दी मदा काव्य 

(४५) हिन्दुत्व 


(४६) हरिवंश पुराण का 
सांस्कृतिक विवेचन 

(४७) कृष्णकाव्य में श्रमरगीत 

(४८) अष्टछाप का सांस्कृतिक 
मुल्यांकन 

(४९) हिन्दी के आधुनिक महाकाव्य 


(५०) अष्टछाप परिचय 

(५१) मीराँ की प्रेम साधना 
(५२) हिन्दी साहित्य का इतिहास 
(५३) यूरोपीय दशन 


(५४) आलवार भक्तों का तमिल 


प्रबन्धम्‌ और हिन्दी कृष्ण-फाव्य 


(५५) कृष्ण-काव्य की रूपरेखा 
(५६) मध्यकालीन कृष्ण-काव्य 
(५७) हिन्दी कृष्ण-काव्य परंपरा 
का स्वरूप विकास 
(५८) गोविदस्वामी के पद 


[३४३] 


रामधारीसिह 'दिनकर? 


` लेखक : पद्मचंद्र अग्रवाल 
सरस्वती पुस्तक सदन, आगरा-१९५४ 


डा. कमलाकान्त पाठक 
लेखिका : सरला gaa 


लेखक : डौ. भ्रमरलाल जोशी ३ 
प्रकाशक : गुर्जर भारती ३१, प्रशांतपाक, पालडी, अहमदाबाद-७ 
लेखक : लक्ष्मीसागर वाष्णेय १ 
लेखक : रामविलास शर्मा 

लेखक : डा. अम्बाशंकर नागर 

लेखक : टंडन प्रेमनारायण 


लेखिका : शर्मा वीणा . ` : Ei: 
लेखक : रामदास गौड़ प्रकाशक : शिवप्रसाद गुप्त 
सेंवा-उपवन, काशी प्रथम संस्करण, सवत, १९९५ 
लेखिका : वोणापाणि पाण्डे 
प्रकाशन शाखा, सूचना विभाग, उत्तर प्रदेश । 

डा. श्यामपुन्दरलाल, विनोद पुस्तक मंदिर, आगरा-१९५८ 
लेखिका : डा. मायारानी टण्डन 

प्रकाशक : St. हिन्दी साहित्य भंडार, लखनऊ 

लेखक : डो. गाविदराम शर्मा प्रकाशक : रामकृष्ण शर्मा 

हिन्दी साहित्य संसार, दिश्ली-६ 

लेखक : प्रभूदयाल मित्तल, प्रकाशक : अग्रवाल प्रेस, मथुरा - 
लेखक : डा. भूवनेश्वरनाथ मिश्र, राजकमल प्रकाशन 

लेखक : डॉ. नगेन्द्र 

स्वर्गीय महामहे।पाध्याय रामावतार शर्मा, प्रकाशक : बिहार राष्ट्र- 
भाषा परिषद्‌ 

लेखक : डा. मलिक मोहम्मद, प्रकाशक : विनोद पुस्तक भडार 
आगरा 

उपाध्याय वेदमित्र ओरिएन्टल बिल्डिग, दिल्ली 

डौ. कृष्णदेव झारी 

डा. मुरारीलाल शर्मा 


(हस्तलिखित ग्रंथ) निजी पुस्तक डा. भ्रमरलाल जोशी 


०००११1१ शातता) अहमदाबाद ३८०२०७ 
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गुजराती अन्थ : 


(१) वैष्णव धर्मनो संक्षिप्त इतिहास लेखक : दुर्गाश कर केवलराम शास्त्री, प्रकाशक : अंबालाल बुलाखीराम 
` ` जानी, maa गुजराती सभा, बंबई 


(२) शुद्धाढेतसिद्धान्तप्रदीप प्रो. मगनलाल शास्त्री प्रकाशक : वाडीलाल नगीनदास शाह 
सन्‌ १९३७ 
(३) गुजरातीओभे हिन्दी साहित्यमा डाह्याभाई देरासरी 
आपेलो फाळो Pe 
(४) दयाराम `' मोदी 
(५) दंयारांमकाव्यमणिमाला भा.६ प्र. दा. शाह 
(६) दयाराम काव्य-संग्रह न्हानालाल दलपतराम कवि 
(७) हिन्दु वेद-धम कर्ता : आनंदशंकर बापुभाई ध्रुव प्राच्य विद्यामंदिर, 
| महाराजा सयाजीराव विश्वविद्यालय, वड़ौदा 
English : 
(1) Classical Poets of Gujarat By Govardhanram Madhavram 
and their influence on “Tripathi. Publisher : R.G. Tripathi 
Socity and morals | _ First Edition 1916. 


(2) Gujarat and its Literature By K.M. Munshi, Publisher : Bhara- 
(From Early Times to 1852) tiya Vidya Bhavan, Bombay. 1954 | 


(3) Tendencies ‘in Medieval By M.R. Majumdar, Baroda, 1941 
Gujarati Literature F 
(4) Vaishnavas of Gujarat ; By Dr.. N.A. Thoothi, Bombay 


First Edition, 1935 ' 

By R.G. Bhandarkar Edited by 
Narayan Bapuji, Utgigar Bhandarkar, 
“Oriental Research’ Institute-1922 


(5) Vaishnavism Shaivism 
& Minor Religions System 


॥ ॐ ब्रह्मेति वेदान्तिनः ॥ 
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प्रस्तुत ग्रथ में :-- 


मँ कृष्ण एव कुष्ण भक्ति-विक्राप्त, द्वादश दर्शनों, विभिन्‍न वेदान्त मतों एव 
वेदान्त-मतों से सम्बद्ध भक्ति-संग्रदायों फी सविस्तृत समालाचना । 


* २० महत्त्वपूर्ण हिन्दी कृष्ण-कवियों के जीवन, काव्य, भक्ति, दर्शन एव' वेदान 
की सोद्धरण सविस्तृत समीक्षा: सूरदास, कुंभनदास, परमानंददास, कृष्णदास 
नंददास, गे।विदस्वामी, छीतस्वामी, चतुभ्‌'जदास, मीरां, रसखान, देव,बिहारी 
गवरीबाई, भारतेन्दु हरिशचन्द्र, मैथिलीशरण गुप्त, जगन्नाथदास “रत्नाकर? 
अयोध्यासिढ्‌ उपाध्याय GRAP, areata मिश्र, दयाराम (गुजरात) 


+ समग्र हिन्दी s-ar में वेदान्त निरूपण की दृष्ट से दयाराः 
(गुजरात), हिन्दी प्रदेश के हिन्दी कृष्ण-कवियों में वेदान्त निरूपण को दृष्टि: 
asan के कविथों में आयु में सत्रसे छोटे नंददास, काव्पत्व की दृष्टि र 
सूरदास, अधिकाधिक दर्शनों के निरूपण की हष्टि से द्वारक्राप्रसाद मिश्र 
कबीर की भांति योग की स्वानुभूतियों का हिन्दी कृष्ण-काव्य में निरूपण q 
दृष्टि से भवरी बाई, (इुँगरपुर, मेवाड़) अहिन्दी भाषा-भाषी प्रदेशों में हिन्द 
कृष्ण-फाव्य सर्जन की दृष्टि से गुजरात तथा अहिन्दी भाष।-भाषी प्रदेशों २ 
हिन्दी कृष्ण-ऋवियों में कृतित्व, काव्यत्त्र, भक्ति एवं वेदान्त निरुपण व 
दृष्टि से दयाराम मूर्धन्य | 


nO 
“हिन्दी कृष्ण-काव्य मै भक्ति एवं वेदान्त? ग्रन्य डबल क्राउन २० ५३ 
आकार, पृष्ठ संख्या ३६०, मूल्य १००-८० 
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र-भारत द्वारा प्रकाशित हिन्दी -ग्रन्थं 


(१) सूरदास और नरसिंह महेताः तुलनात्मक अध्ययन 


शोध-प्रबंध, डौ. भ्रमरलाल जोशी, (अप्राप्य) yey ३५-०० ` . | h ` 
(२) गुजरात के संतों की हिन्दी वाणी (गुजरात के ५१ संते के जीवन एव' काव्यः er SS 


साथ उत्तम हिन्दी-वाणी 
संपादक-हा, अम्बरा शंकर नागर एव ST. रमणलाल पाठक : : 
(कुछ ही प्रतियां शेष) मूल्य ४०-०० 
0; (३) हिन्दी क्रष्ण-काव्य में भक्ति एव वेदान्त 
लेखिका-डा. संतोष पाराशर . 
संशोधक-परिवधेक: डौ. भ्रमरलाल जोशी मूल्य १००-०० 
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त आद्य शंकराच।य के जीवन पर लिखित संस्कृतक के महाकाव्य का हिन्दी में भाष्य 
मरलाल जोली सन 


[) (बादरायण व्यास विरचित) हिन्दी भाष्यः डा. sacar जोशी 
युक्त पदों (terms) का भाषा वैज्ञानिक एवं सांस्कृतिक अध्ययन 
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